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İddia: Dünyadaki en büyük savaşların, katliamların nedeni dinlerdir. Dinler olmasaydı daha 
huzurlu, daha yaşanılabilir bir hayat olacaktı. 


Özellikle son yüzyılda Ortadoğu'da bitmek tükenmek bilmeyen savaşlardan olacak ki ateist, 
deist sayfa ve sitelerin çoğunda karşınıza çıkabilecek bir iddia da “dinlerin kötülük, savaş ve 
ölümlerin başlıca sebebi” olduğudur. Peki bu savaşların ana sebebi din mi? Bu soruya birkaç 
başlık altında değinelim; 


1) Savaşların tek sebebi olmaz 


Gerek Müslümanların başlattığı İslam fetihleri, gerek Hristiyanların Doğu üzerine yaptığı 
Haçlı seferleri, gerek Protestanlar ve Katolikler arasındaki Otuz Yıl savaşları ve Fransız din 
savaşları, gerek Hrıstiyanların Endülüs Müslümanlarına karşı başlattığı Reconguista adlı 
savaşlar olsun çoğu zaman savaşların birden fazla sebebi olduğunu görüyoruz. Bu saydığımız 
savaşlarda özellikle din diğer sebeplere daha baskın geldiği için tarihçiler tarafından “din 
savaşı” diye adlandırılır. Örneğin Haçlı seferlerini örnek verecek olursak; Hrıstiyan kesimin 
bu seferleri yapmasının ana kaynağı her ne kadar kendi dinlerini yayma isteği olsa da bunun 
yanında özellikle zamanın altın çağını yaşayan Doğu bölgelerinin bu zenginliklerini el koyma 
gibi ekonomik sebepleri de vardı. 
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Günümüzdeki Ortadoğu savaşlarına baktığımızda da sloganlar her ne kadar dini sloganlar olsa 
da savaşların ana sebeplerinin ekonomik çıkarlar olduğunu ve dinlerin daha çok araç olarak 
kullanıldığını görüyoruz. Yine örneğin 1.Diinya Savaşı'na bakacak olursak; savaşın ana 
sebebi olarak her ne kadar Avusturya tahtının veliahdı Arşidük Franz Ferdinand'ın Gavrilo 
Princip adındaki bir Sırp milliyetçisi tarafından Saraybosna'da öldürülmesi olarak görülse de 
bunun suni bir sebep olduğu asıl sebebin Avrupa devletlerinin sömürge yarışı olduğu açıktır. 


2) Etnik savaşların din savaşları ile karıştırılması 


Savaşların sebeplerini incelediğimizde karşımıza çıkan bir diğer sorun da etnik, ırksal, 
kültürel savaşların din savaşları olarak lanse edilmesidir. Özellikle iki komşu ülke arasındaki 
toprak kavgaları ülkelerin halklarının dini üzerinden yorumlanıp bunun bir din savaşı olduğu 
yanılgısından doğmaktadır. Oysa her Hrıstiyan devletin veya her müslüman devletin girdiği 
savaş bir din savaşı olmak zorunda değil. Yakın dönemden Azerbaycan — Ermenistan örneğini 
vermek gerekirse. Her iki devletin günümüzde resmi olarak laikliği benimsediğini ve 
aralarında asıl sorunun Karabağ olduğu açıktır. Tabi burada halkının çoğunluğu Müslüman 
olan devletin İslami sloganlar kullanması, diğer Müslümanların da bu devleti desteklemesini 
veya halkının çoğunluğu Hrıstiyan olan devletin Hrıstiyanlık ile ilgili sloganlar kullanması, 


diğer Hristiyanların da bu devleti desteklemesini doğal karşılıyoruz. Ama bu savaşın salt 
sebebinin din olduğu ve ortada bir Müslüman — Hrıstiyan savaşı olduğu anlamına gelmez. 


Nitekim William T. Cavanaugh dini savaşların analinizi yaptığı “Dinsel Şiddet Efsanesi” adlı 
kitabında “dini savaşlar” olarak adlandırılan savaşların büyük ölçüde seküler (ekonomik veya 
siyasi) sebepleri olduğunu belirtmistir(1) 


3) Tarihteki savaşların analizi 


Tarihteki savaşların ana sebepleri ile ilgili araştırmalara baktığımızda da savaşların ana 
sebebinin daha çok ekonomik çıkarlar olduğunu ve dini sebeplerden dolayı çıkmış savaşların 
çok küçük bir kısmı oluşturduğunu görüyoruz. Alan axelrod ve charles phillips adındaki iki 
araştırmacı tarihteki boyunca meydana gelmiş savaşların analizini yaparak 2004 yılında 
“Encyclopedia Of Wars” yani “Savaş Ansiklopedisi” adında bir kitap ortaya koydular. 
Analize göre 1763 savaş belgelediler ve bu savaşların sadece 123 tanesi bir diğer deyişle 
sadece yüzde 7'si dini nedenlerden dolayı ortaya çıkmıştır. Ve tüm savaş ölümlerinin ise 
sadece yüzde 2'lik kısmı dini savaşlara aittir. Ayrıca bu 123 savaşın 66 tanesi dünyanın en 
büyük iki dini olan İslâm ve Hristiyanlık arasında yaşanmış. (2) İlgili kitabın editörlüğünü 
yapan savaş tarihi uzmanı Gordon Martel, 2012 yılında Savaş Ansiklopedisi'nin güncellenmiş 
halinde ise dini savaşların sadece yüzde 6'lık kısmı oluşturduğunu ortaya koymuştur.(3) 
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İlgili araştırma ve analizlerin verilerden de görüleceği üzere savaşların çoğunlukla dini 
sebeplerden dolayı ortaya çıktığı iddiası gerçeği yansıtmamaktadır. 


4) Tarihin En Büyük Kitlesel Katliamları 


Tarihteki büyük savaşlara, katliam ve soykırımlara baktığımızda da çoğunun din dışı 
sebeplerden dolayı dolayı ortaya çıktığını, yine ayrıca tarihin en büyük kitlesel katliamlarını 
gerçekleştiren liderlerin de genelde inançsız insanlar olduğunu görüyoruz. 


Ölü, yaralı, kayıp toplamlarını göz önüne alırsak toplamda 40 milyon askerin zarar gördüğü 
I.Dünya savaşı da, toplamda 75 milyon insanın zarar gördüğü 2.Dünya savaşında da sebep 
din değildi(4) 30 milyona yakın Afrikalı kölenin Amerika ve Avrupa kıtalarına sürülmesinin 
sebebi de din değildi. Öldürülen milyonlarca Kızılderili ve Aborjin’in sebebi de din değildi. 
Ve daha da doğrusu tüm bu ölümlerin hiçbirinin sebebi İslam değildi. 


50 milyon insanın ölümünden sorumlu olan Komünist lider Mao Zedong, 20 milyon insanın 
ölümünden sorumlu tutulan komünist lider Josef Stalin, 17 milyon insanın ölümünden 
sorumlu Hitler, 5 milyon insanın ölümünden sorumlu Hideko Tojo, 2 milyon insanın 
ölümünden sorumlu Pol Pot, yaptığı katliamlar ile Kongo nüfusunu 20-30 milyondan 9 
milyonun altına düşüren 2.Leopold da bunları din adına yapmadı. Nitekim kanlı liderlerin 
başında gelen Mao ve Stalin gibilerin inançsız, Hitler'in ise tarihçilerin dediği kadarıyla 
gerçekte Hristiyan olmadığı tam tersine Hristiyanlık karşıtı fikirleri olduğunu biliyoruz (5) 


Tabi burada bu isimlerin katliamları ateizm adına inançsızlık adına yaptıklarını iddia 
etmiyoruz fakat ortada böyle gerçekler varken savaşların daha çok dinler yüzünden çıktığını 
iddia etmek de sizin takdirinize kalmış. 


5) Savaşa meyilli olma durumu 


Yazının bu kısmında kendi kişisel görüşümü açıklayacağım. Bu yüzden bu kısma katılmamak 
veya karşıt görüşmek belirtmek en doğal hakkınızdır. Şu soruya kısaca değinmek istiyorum; 
belirli bir dine mensup olan mı yoksa herhangi bir tanrı, ahiret inancı olmayan mı savaşa, 
saldırganlığa daha meyillidir? 


Açıkçası bir ateistin, din mensubu bir bireye göre bozgunculuğa daha meyilli olduğunu 
düşünüyorum. Bunun sebebi ise ateizmin bilinmez olması daha doğrusu belirli ahlaki kuralları 
olmamasıdır. Peki ateistler potansiyel bozguncudur mu? Hayır insanın kendisi potansiyel bir 
bozguncudur. Benim demek istediğim sorun ise bir ateisti tanrı, ahiret, cennet ve cehennem 
gibi dizginleyecek bir inancın olmamasıdır. 


Bir ateist tabiki de gayet hoşgörülü, iyi bir insan olabilir ama olmayadabilir. Belirli bir dine 
mensup insan, inandığı dinin kurallarına göre kendini sınırlayabilirken bir ateistin sınırlaması 
için doğaüstü bir güç yok. 50 milyon insanın ölümünden sorumlu diktatör lider Mao'yu örnek 
verelim; Mao her ne kadar yaptıklarını ateizm adına yapmamış olsa da onu engelleyen bir 
güç, inanca da dahil değildi. Şunu soralım öyle ise; Güvenlik güçlerinin üstünde ve diğer 
devletlerden de çekinmeyecek bir konuma gelen bu adamın katliam yapmaması, savaş 
açmaması için gerekçesi nedir? Asıl sorun şu ki; kendisi yaptıklarının hesabını ödeyebileceği 
bir ahiret inancına sahip değil. Mao halkına iyi davranan ateist bir lider de olabilirdi ama o 
zalim bir ateist olarak sürdürdü hayatını. Durum böyle iken karşısına dikilip “şu yüzden 
şunları yapmayacaksın” şeklinde belirtebileceğimiz bir ilke, kural yok.Aynı katliamları bir din 


mensubu lider yapabilir miydi? Evet din mensubu bireyde de o potansiyel var ama en azindan 
onu dizginleyecek, yaptıklarının yanlış olduğunu söyleyecek bir kurallar kitabı var. 


Aslında bu kısmı ateist ve din mensubu olarak değil de ahiret inancı olanlar ve ahiret inancı 
olmayanlar olarak ayırmak daha doğru olabilir. Zira ahiret inancı olmayan, bu dünyada 
yaptıklarının hesabını vereceği inancı olmayan bir dine mensup kişi de bu konuda ateist ile 
konumdadır. O kişiyi yaptıklarının yanlış olduğuna ikna etmek için belirli ilahi bir ölçü 
bulunmaktadır. 


Yazımın bu kısmında yorumumu, ahiret inancı olan dinlerin belirli ahlaki ölçüleri olduğundan 
kısmından yola çıkarak yaptım. Fakat farz edelim ki “savaşın her türlüsü mübahtır, istediğiniz 
gibi insan öldürebilirsiniz” şeklinde bir inancı barındıran bir din varsa; bu durumda da bu dine 
mensup insanların bir ateisti veya ahiret inancı olmayan din mensuplarına göre savaşa, 
bozgunculuğa daha meyilli olduğunu da söylebiliriz. 
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İddia: Kur'an'da dağların depremi engellediği söyleniyor oysa bilim bunun tam tersini 
“dağların olduğu yerde daha fazla deprem olduğunu” söylüyor. 


Söz konusu iddia her ne kadar “bunu bilim söylüyor” şeklinde öne sürülse iddianın asıl sahibi 
Jeolog Celal Şengör. Kendisi yıllar önce katıldığı bir programda bir öğrenci ile girdiği 
münakaşa da şöyle diyor;“Ben bilim adamı olarak din kitaplarının kainat, dünya hakkında 
yazdıklarına bakıyorum yanlış. Mesela diyor ki biz dağları, karaları zelzeden korusun diye 
yarattık, oysa tam tersine dağların olduğu yerde müthiş zelzele olur”(1) 


Celal Şengör'ün iddiası bu şekilde, açıklamaya geçmeden önce söz konusu Kur'an ayetlerini 
de verelim; 


Sizi sarsmaması için yeryüzünde sağlam dağlar; yolunuzu bulmanız için de nehirler, yollar ve 
nice işaretler meydana getirdi. İnsanlar yıldızlarla da yollarını bulurlar.(Nahl 15-16) 


Onları sarsmasın diye yere de sabit dağlar yerleştirdik ve (varacakları yere) yol bulabilsinler 
diye ondan geçitler, yollar meydana getirdik. (Enbiya 31) 


Allah, gökleri görebileceğiniz direkler olmaksızın yarattı. Yeryüzüne de, sizi sarsmasın diye 
sabit dağlar yerleştirdi ve orada her türlü canlıyı yaydı. Gökten de yağmur indirip orada her 
türden güzel ve faydalı bitki bitirdik. (Lokman 10) 


Celal Şengör'ün de belirttiği gibi Kur'an'da dağların sarsıntıları engellediği yönünde ayetler 
bulunuyor. Peki bir jeolog olan Şengör'ün “dağların olduğu yerde depremler daha fazladır” 
şeklindeki ifadesi yanlış mı? Hayır o kısımda da doğru bir bilgi veriyor, modem bilim, dediği 
gibi dağlık bölgelerde daha fazla deprem olduğunu söylüyor. Peki o zaman bu taktirde iddia 
edildiği gibi ayet yanlış bilgi mi veriyor? Hayır, ayet de bilimsel olarak hatalı değil. 


Aslında asıl sorun Celal Şengör'ün profesyonelce uyguladığı bir laf cambazlığından 
kaynaklanıyor. Şöyle ki; ayeti dikkatlice okursanız “dağların olduğu yerde deprem olmaz” 
şeklinde bir ifade geçmiyor, dağlar depremi, sarsıntıyı azaltır deniliyor. Peki siz olmayan bir 
şeyi engelleyebilir veya azaltabilir misiniz? Tabiki de hayır, aslında tam tersine deprem 
olacak ki “depremi engeller/azaltır” cümlesini kurabilelim. Ayetten “dağların olduğu yerde 
deprem olmaz” gibi kesin bir sonuç çıkmamaktadır. Celal Şengör'ün kurduğu cümleye 
baktığımızda ise muhattabını yanıltmak için cümleyi “dağlar depremlerin sebebidir” ve “ayet 
dağların olduğu yerde deprem olmaz diyor” imasında bulunacak şekilde kuruyor. Kısacası 
Şengör şöyle bir argüman kuruyor; 


1)Kur’an dağların olduğu yerde deprem olmaz diyor 
2)Bilim dağların olduğu yerde depremlerin çok sık olduğunu söylüyor 
3)Kur'an bilim ile ters düşüyor. 


Şengör'ün yaptığı hatayı daha iyi görebilmek için bunu bir analoji ile anlatalım; 


En fazla polis nerede bulunur? En fazla suçun, suçlunun olduğu bölgede olur değil mi? Veya 
şöyle diyeyim, işten çıkmış eve geliyorsunuz ve sokakta onlarca polis arabası ve emniyet 
güçleri ile karşılaşıyorsunuz. Bu durumda aklımıza ilk gelecek şey doğal olarak burada suç 
içeren bir eylemin gerçekleştiğidir. Peki suçların yoğun olduğu bölgede polislerin de yoğun 
olması polisin suçluları suç için teşvik ettiği veya suçun sebebi olduğu anlamına gelir mi? 
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Tabiki de hayır, tam tersine polis suçu engellemek için orada bulunur. Peki “polis suçları 
engeller” cümlesi gayet doğru bir cümledir değil mi? İşte tam bu noktada Şengör'ün yaptığı 
safsata şu oluyor; 


“Hayır efendim, polis suçları engellemez tam tersine polisin olduğu yerde daha fazla suç ve 
suçlu var” 


Suçun fazla olduğu bölgelerde polis sayısının fazla olması nasıl ki zorunlu olarak “polisler 
suçu engellemez” sonucunu vermiyorsa aynı şekilde depremlerin fazla olduğu bölgelerde de 
dağların yoğun olması “dağlar depremi engellemez/azaltmaz” sonucunu zorunlu olarak 
vermemektedir. Kısacası ayetin verdiği bilgi ile bilimin verdiği bilgi arasında bir çelişki 
bulunmamaktadır. 


Peki neden dağların olduğu bölgelerde depremler daha sık gerçekleşir? 

Orojenez dediğimiz dağ oluşumu, yer tabakalarının kıvrılma ve kırılma hareketleri ile 
gerçekleşir. Bu kırılma ve kıvrılmalar sonucu yükselen tabaklar dağları oluştururken, 
kırıkların sonucu olarak tabakaların birbirine göre yer değiştirmesi ile de fay hatları oluşur. 
Kısacası fay hatlarının ve dağların oluşumu benzer tektonik hareketlerin iki sonucudur. (2) İki 
durum da sonuç olmasına rağmen Şengör biri diğerinin sebebiymiş imasında bulunarak 
“Correlation implies causation (bağıntının sebebi ima etmesi)” safsatasına başvuruyor. 


Peki dağların oluşumu sarsıntıları azaltır mı? 
Şimdi Kur'an'ın “sizi sarsmasın diye sabit dağlar yerleştirdik” ifadesine gelelim. Dağların 
oluşması sarsıntıyı azaltır veya engeller mi? 


Dağların bir etrafındaki zemine göre daha büyük bir kütlesi ve bu kütlenin bulunduğu zemine 
daha büyük bir basınç uygulamasından yola çıkarak günlük hayattaki fizik bilgimizden de 
sarsıntıları engellediği veya azalttığı sonucuna varabiliriz. Örneğin bir gitarın titreşen tellerine 
veya dönen bir topaç üstten elinizle bir basınç uyguladığınız taktirde tellerin titreşiminin veya 
topacın dönme hızının azalmasından daha doğal bir şey olamaz. Nitekim ayetlerde dağ olarak 
çevrilen sözcüğe baktığımızda ise özellikle büyük toprak kütleleri, yüksek dağlar için 
kullanılan “revasi” sözcüğünün kullanıldığını görüyoruz 


Bu arada örneğin; Belçikalı bir sismolog olan Thierry Camelbeeck 2016 yılında Apennin 
dağları üzerine yaptığı bir araştırmada, Apennin dağlarının giderek ayrı düştüğü ve bunun 
deformasyona, parçalanmaya bunun da depremlere yol açtığına söylüyor. (3) 


Dağların sarsıntıları önlemesinde etkili olan bir diğer özelliği de kökleri olmasıdır. (4) Burada 
karşımıza izostazi kavramı çıkıyor. İzostazi; yerkabuğunun kütleleri ve yoğunlukları 
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birbirinden farklı büyük parçaları (blokları) arasındaki denge durumuna denir. İzostazinin 
ortaya çıkardığı gerçeklerden biri de tıpkı denizdeki aysberg(buzdağları) gibi karadaki 
dağların da yükseklikleri ile orantılı olarak kökleri olduğudur. Dağların görünen yerin üstünde 
yani görünen kısmı tüm hacminin 1/10'u iken kökleri tüm hacminin 9/10’na denk geliyor(5) 
Örneğin livescience dergisinin haberine göre Himalayalarda bulunan yaklaşık 9 bin km 
yüksekliğinde olan Everest dağının 200 km kadar da kökü bulunmaktadır.(6) 


Kur'an'da dağların kökleri olduğuna ve sabitlik sağladığına dair bilgiye ise Nebe suresinde 
dağlara kazık benzetmesi yapılarak anlatılır; 


Biz, yeryüzünü bir döşek, dağları da birer kazık yapmadık mı? (Nebe 6-7) 


Yine örneğin benzer şekilde Tevratta Mezmurlar 18:7, 104:5, Yasanın tekrarı 32:22, Yunus, 
2:6 bölümlerinde de dağların temelleri olduğu bilgisine değinilir. 


O zaman yeryüzü sarsılıp sallandı, 
Titreyip sarsıldı dağların temelleri, 
Çünkü RAB öfkelenmişti. (Tevrat, Mezmurlar 18:7) 


Çünkü size karşı öfkem ateş gibi tutuşup 

Ölüler diyarının derinliklerine dek yanacak. 

Yeryüzünü ve ürününü yutup yok edecek 

Ve dağların temellerini tutuşturacak. (Tevrat, Yasanın tekrarı, 32:22) 


Yeryüzünü temeller üzerine kurdun, 
Asla sarsılmasın diye. (Tevrat, Mezmurlar, 104:5) 


Dağların köklerine kadar battım, 
Dünya sonsuza dek sürgülendi arkamdan; 
Ama, ya RAB, Tanrım, Canımı sen kurtardın çukurdan(Tevrat, Yunus 2:6) 


Engeller mi azaltır mı? 

Son olarak değinmek istediğim nokta şu ki; ayet depremlerin tamamen engellediğini değil 
azalttığını söylüyor. Şöyle ki; dikkat ederseniz ayette “yeri sarsmaması için” değil “sizi 
sarsmaması için” ifadesi geçiyor. Aslında yer sarsıntıları çoğu bölgede sürekli olarak 
bulunuyor, örneğin şuan sizin olduğunuz yerde de deprem oluyor olabilir ama bu 3 şiddetinin 
altında olduğu için bu sarsıntılar insanlar tarafından hissedilmez. Yine aynı şekilde 3-4 arası 
şiddetler de çoğu zaman hissedilmez. (7) 


Magnitiid / Şiddet Karşılaştırması 


| Magnitüd | Şiddet Açıklama 
1.0-3.0 l emen hemen hiç hissedilmez . 
| İ 1 /Özellikle üst katlardaki bazı insanlar tarafından hissedilebilir 
3.0-3.9 Binalarda bulunanlar, özellikle üst katlarda yaşayanlar açıkça hissederler. Birçok insan sarsıntının deprem olduğunu 
i farkedemez. Duran araçlar hafifçe sallanır Sarsıntı, büyükçe bir kamyonun geçişi sırasındaki sarsıntıyı andırır Başlama ve 
bitişi insanlar tarafından hissedilebilir 
(Gündüz vakti binalarda bulunan hemen herkes tarafından hissedilir, dışarda bulunanların çok azı sarsıntıyı hisseder. Gece 
Vv vakti bazılarını uykudan uyandırır. Tabaklar, pencereler ve kapılar sarsıntının etkisi ile titreşime geçer; duvarlardan 
Içatlıyormuşçasına sesler gelir. Büyük bir tırın binaya çarpmasına benzer bir etki uyandırır. Duran araçlar görünür bir şekilde 
İsallanır. 
| 4.0-4.9 
v ata hemen herkes tarafından hissedilir ve gece vakti çoğu insanı uykusundan uyandırır Bazı pencereler ve tabaklar 
nlir Dengesiz nesneler devrilir. Sarkaçlı saatler durabilir 
vi Herkes tarafından hissedilir ve korku verir Bazi ağır mobilyalar hareket eder, sıvalarda dökülmeler gözlenir. Genel olarak 
hafif hasarla sonuçlanır. 
5.0-5.9 
izayr ve ingat çok iyi olan yapılarda gözardı edilebilecek bir hasarara yol açarken, iyi inşa edilmiş sıradan binalarda hafif ya 
vil orta ölçüde hasar gözlenir; kötü malzeme kullanılmış ya da kötü dizayn edilmiş binalarda önemli ölçüde hasara neden olur 
azı bacalar yıkılır. 
viil (Özel olarak dizayn edilmiş binalarda hafif hasar, normal yapılarda orta hasar zayıf binalarda ise oldukça büyük hasara yol 
jaça Bacalar devrilir, üst üste yerleştirilmiş malzemeler devrilir, duvar ve kolonlar yıkılır. Ağır mobilyalar devrilir 
| 6.0-6.9 
IX ie olarak dizyn edilmiş binalarda orta ölçekte hasar oluşurken; iyi dizayn edilmiş kafes yapılar ekseninden kayar Normal 
nalarda büyük hasar oluşur ve yer yer yıkılmalar gözlenir. Binalar temellerinden kayarlar 
x yi inşa edilmiş ahşap yapılardan bazıları yıkılırken; taş ve kafes yapıların büyük bir çoğunluğu temelleriyle birlikte yıkılır. 
emiryolları eğilir 
7.0 veya daha büyük XI Birkaç yapı (özellikle taş) dışında tüm binalar ve köprüler yıkılır. Demiryolları büyük oranda eğilir ve bükülür 
xII Bütün binalar yerle bir olur. Ufuk çizgisi oynak bir yüzeye dönüşür. Nesneler havada uçar 
aid ne TRUU 
. 
Kaynakça ve Dipnotlar 


1) Celal Şengör'ün söz konusu açıklamasına şuradan ulaşabilirsiniz; https://youtu.be/-uYdIsk20p8 
2) https://tr.m.wikipedia.org/wiki/Deprem 
3)https://tr.euronews.com/2016/08/24/daglarin-parcalanmasi-depremleri-tetikliyor 
4)https://www.nature.com/articles/ngeo1724 

5) https://tr.m.wikipedia.org/wiki/Izostazi 
6)https://www.livescience.com/6595-depth-himalayan-mountain-roots-revealed.html 
7)http://www.koeri.boun.edu.tr/sismo/bilgi/xMercalli.htm 


CENNET VAATLERİ COL HALKINA MI ÖZGÜ? 
https://www.islamicrophone.com/2021/01/21/cennet-vaatleri-col-halkina-mi-ozgu/ 


İslam'a yöneltilen eleştirilerden bir tanesi de cennet tasvirlerinin evrensel değil yerel olduğu 
şeklinde. Söz konusu iddia şu şekilde; 

“Kuran'daki serin bahçeler, köşkler, ırmaklar gibi cennet tasvirleri genelde çölde bulunmayan 
ve bir çöl bedevisinin hayalini kurduğu şeyler. Bu da İslam dininin bölgesel bir bedevi inancı 
olduğunu ve çöl halkını kandırmak için tasarlandığına delildir” 


İlk olarak cennet nimetlerinin sınırsız olduğunu ve Kur'an'da anlatılanlardan hem kat kat 
fazla hem de farklı nimetler olduğunu belirterek başlayalım. Nitekim sınırsız nimetin olduğu 
cenneti ayetlerde geçen birkaç tasvir üzerinden eleştirmek mantıken makul değil. 


Orada kendileri için diledikleri her şey vardır. Katımızda daha fazlası da vardır.(kaf 35) 


Peki ayetlerde geçen vaatler sadece çöl hayatına mensup bireylerin hayalleri mi? 


8 


Cennet ile ilgili ayetlere baktığımızda; nehirler, yeşil geniş bahçeler, çeşitli meyveler, köşkler, 
hizmetçiler vb vaatler olduğunu görüyoruz. Cennet tasviri ile ilgili ayetleri okuduğumuzda 
bunların ortalama her insanın hayalini kurduğu şeyler olduğunu görüyoruz. Şuan nerede 
olduğunuz önemli değil; ister Manchester'ın bir köyünde, ister Eskimo’ larda bir iglonun 
içinde, ister Çin'de keşmekeş bir trafikte, ister Brezilya'da uyuşturucu çetelerinin olduğu bir 
mahallede veya ister Afrika'da safari yapan bir kafilede olun, aşağı yukarı aynı yaşamı hayal 
edeceksiniz. 


Yeşil geniş bir bahçe en azından komşular ile kavga etmek istemiyorum ve aynı zamanda 
gönlümce gürültü yapmak istediğim bir bahçe. Geniş bir villa ve trafikten uzak, sessiz sedasız 
huzurlu bir ortam da olsun. Peki tamamen sessiz mi, hayır aslında yakınlarda akan bir 
şelalenin, ırmağın şırıltısı ve ağaçlardaki kuş cıvıltıları hiç fena olmaz. Bunun yaninda tabiki 
parmağımı şıplattığım anda bana istediğim her yiyecek ve içeceği sunacak hizmetçiler de 
olsun, hatta sınırsız olsun. 


Bunlar aşırı sıcaktan bunalmış bir çöl sakinin kuracağı hayaller değil sadece ortalama her 
insanın istediği şeyler ki nitekim yeterli imkanı olan her zengin işadamı aşağı yukarı bu 
şekilde bir hayat kuruyor kendisi için. Bazı anlar bulunduğumuz durumdan çok fazla 
bunaldığımız için ekstrem bazı hayaller kurduğumuz oluyor. Örneğin yazın 45 derece sıcakta 
“şuan buz küpleri ile dolu bir havuz içinde olmak isterdim” veya -15 soğuktan her an 
titrediğimiz bir kış günü “şuan kaynar suyu başımdan dökmek isterim” demek gibi. Ama 
bunlar normal şartlar altında hayalini kurduğumuz şeyler değil, sadece o anlık durumun 
vahametinden dolayı kurduğumuz abartılı, geçici hayaller. Nitekim bu tür aşırı uç sorunlar 
olmadığına insan 13 ayetinde de değinilir; 


Orada koltuklar üzerine kurulmuş olarak bulunurlar. orada ne yakıcı sıcak görürler, ne de 
dondurucu soğuk. (insan 13) 


Bunun yanında Kur'an'ın sunduğu cennet hayatı tasvirinin günümüz modem psikoloji 
biliminin meşhur ihtiyaçlar piramidine uygun olduğunu görüyoruz; 


Bu piramid, bir basamak eksik, iki basamak fazla en kabul gören ihtiyaç hiyerarşilerinden 
biridir. Kur'an, bütün insanlar için piramidin her aşamasına gönderme yapacak ayetler içerir. 


tehlikeden uzaklaşma 


Fizyolojik ihtiyaçlar:Su,yiyecek,uyku,oksijen,cinsellik 


Bunların bir kısmına gönderme yapalım: 


Birinci basamak: 


Beğendikleri meyveler, canlarının çektiği kuş etleri vardır. (VAKI’ A/18-21) 

Orada çok temiz zevceler de onlarındır. Hem onlar orada ebedi kalacaklar. (BAKARA/25) 
İkinci basamak: 

Onlar cennet köşklerinde emniyet içindedirler. (SEBE/37) 

İşte onlar için korku yoktur. Onlar üzülmeyeceklerdir de. (A’RAF/35) 

Üçüncü basamak: 


Biz o cennetliklerin kalblerindeki kinleri çıkarır atarız. Hepsi kardeşler olarak sevinç içinde 
karşılıklı koltuklara otururlar. (HİCR/47) 


Ve sevinçli olarak ailesine dönecektir. (İNŞİKAK/9) 
Dördüncü basamak: 


Rablerinden korkanlar da bölük bölük cennete sevk edilmektedir. Nihayet oraya vardıkları 
zaman kapıları açılır ve bekçileri onlara: “Selâm sizlere, ne hoşsunuz! Ebedi olarak içinde 
kalmak üzere haydi girin oraya!” derler. (ZUMER/73) 


Beşinci basamak: 

Orada boş bir söz ve günaha sokan bir laf işitmezler. (VAKTA/25) 
“(Cennette) birbirlerine yönelip soru soruyorlar.” (TUR/25-26) 
Altıncı basamak: 


Onlar da: “Hamdolsun o Allah'a ki, bize vaadini doğru çıkardı ve bizi cennet arzına varis 
kıldı. Cennette istediğimiz yerde oturuyoruz” derler. Bak ne güzeldir mükafatı o iyi amel 
işleyenlerin! (ZUMER/74) 


Yedinci basamak: 


Yüzler var ki o gün ışıl ışıl parlar. 
Rabbine bakar. (KIYAMET/22-23) 


Şüphe yoktur ki, kişinin dünya hayatında kendisini gerçekleştirmesinin zirvesi Allah'a 
kavuşmasıdır. Cennet nimetlerinin hiçbiri, bu nimete karşı kıyaslanamazlar. 


Dipnot: yazının bir kısmı https://dusunenmusluman.com/ sitesine aittir, yazarın izni dahilinde 
alınmıştır. 
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CEHENNEMDE YEMEK ÇELİŞKİSİ 
https://www.islamicrophone.com/2021/01/06/cehennemde-yemek-celiskisi/ 


İddia: Cehennemdeki giinahkarlar için 3 farklı ayette 3 farklı yiyecekten bahsediliyor. Bu 
çelişki değil mi? 


İlgili ayetlere bakalım öncelikle; 

Onlar için dari’dan (kuru dikenden) başka yemek yoktur (Gaşiye 6) 

Ancak günahkârların yediği kanlı irinden başka yiyeceği de yoktur. (Hakka 36-37) 
Şüphesiz, zakkum ağacı, günahkârların yemeğidir. (Duhan 43-44 ) 


İlk iki ayette “sadece” anlamına gelen “den başka” kalıbı kullanılmış ama yine de kesin bir 
çelişkiden söz edilemez. Çelişmezlik ilkesine göre üç ayetin de aynı anda mümkün olabileceği 
tek bir senaryo bulmamız çelişkiyi ortadan kaldırmak için yeterlidir. Zira iki durumun çelişkili 
olduğunu iddia edebilmek için ikisi için de aynı koşullar altında olduğuna emin olmamız 
lazım. 


Örneğin; “Fırat sadece kırmızı kazak giyer” ve “Fırat sadece mavi kazak giyer” cümleleri bu 
durumda çelişkilidir. Ama cümleleri “Fırat okulda sadece kırmızı kazak giyer” ve “Fırat 
uyurken sadece mavi kazak giyer” şeklinde değiştirirsek, çelişkiden bahsedemeyiz. Benzer bir 
durum söz konusu ayetlerde de mevcut; ilgili ayetlerde çelişki olduğunu iddia edebilmemiz 
için cehennemdeki aynı günahkarlardan bahsedildiğine emin olmamız lazım. Oysa Kur'an'ın 
diğer ayetlerine baktığımızda cehennemin katmanlar şeklinde olduğuna ve her katmanda 
başka günakarlar olduğunu görüyoruz. İlgili ayetler şu şekilde; 


Cehennemin yedi kapısı vardır. Onlardan her kapı için birer grup ayrılmıştır. (hicr 44) 


Hicr 44 ayetine göre cehennemde her günahkar aynı durumda olmayacak. Örneğin; 
münafıklar cehennemin en alt katında olacak; 


“Şüphe yok ki münafıklar cehennemin en alt katındadırlar. ” (Nisa suresi 145) 


Farklı cehennem katlarında farklı yiyecek cezaları olabilir ve o katın günahkarları için 
“sadece” veya “-den başka” kalıpları kullanılabilir. Örneğin cehennemin en üst katındaki 
günahkarların tek yiyeceği darı dikeni iken en alt katındaki günahkarların tek yiyeceği kanlı 
irin olabilir. Bu yüzden söz konusu üç ayette çelişki olduğu iddia edilemez zira çelişkiyi 
ortadan kaldıran mümkün senaryolar kurulabiliyor. 


ALLAH'IN NET SAYI VERMEMESİ 


https://www.islamicrophone.com/2021/01/06/allahin-net-sayi-vermemesi/ 
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İddia: Allah saffat 147 ayetinde hz. Yunus'un kavminden bahsederken kavmin nüfusunu 
neden net bir şekilde belirtmemiş? Allah için belirsizlik olabilir mi? 


Önce ilgili ayete bakalım; 
Biz onu yüz bin, yahut daha fazla insana peygamber olarak gönderdik. (Saffat 147) 


Görüldüğü gibi Allah ayette tam, kesin bir sayı vermemiş ” yüz bin yahut daha fazla” diyerek 
belirsiz bir cümle kurmuştur. Yaratıcı için belirsizlik söz konusu değil ise bu ayet Kur'an'ı bir 
insanın yazdığını mı gösterir? Şöyle ki; günlük hayatta bu tür belirsiz cümleleri çokça 
kullanırız ve bunun başlıca iki sebebi vardır; Ya bahsettiğimiz konu hakkında cidden net bir 
bilgimiz yoktur veya uzun açıklama yapmamak için belirsiz ifadeler kullanarak açıklamayı 
kısa kesmişizdir. 


Burada Allah'ın net bir sayı vermemesinin nedeni tabiki de ikinci durum yani uzun açıklama 
yapmamasıdır. Şöyle ki; hz. Yunus'un peygamber olarak gönderilmesi anlık bir olay değil 
belli bir süreçtir. Ayetteki “gönderdik” fiili de geçmişte olmuş geniş bir zamanı kapsar. 
Örneğin diyelim ki Hz. Yunus 25 yıl peygamberlik yapmış olsun, peki bu 25 yıl boyunca 
kavmin nüfusu hep 100 bin mi olacak? Tabiki de hayır, herhangi bir doğal afet veya salgın 
olmadığı sürece genelde artacaktır. İkinci yıl 110 bin, üçüncü yıl 115 bin, onuncu yıl 150 bin 
nüfuslu bir kavim olabilir örneğin. 


Peki Allah'ın bu süreçte her yıl için ayrı ayrı nüfus sayısını vermesi ne işimize yarayacaktı? 
Tabiki tarihi bilgi dışında gereksiz bir bilgi olacaktı ki nitekim Kur'an'daki peygamber 
kıssalarının amacı tarih bilgisi vermek değil. İlgili kıssalarda asıl amaç müslümanların 
yaşanmış bu olaylardan ders çıkarmasıdır. Bu yüzden Allah ayette kavmin nüfusu ile ilgili 
bilgiyi kısa bir şekilde vermiştir ve kısa olduğu için de belirsiz bir ifade kullanmıştır. 


İBLİSİN İTİRAZI VE MELEKLERİN SORUSU 
https://www.islamicrophone.com/2021/01/01/iblisin-itirazi-ve-meleklerin-sorusu/ 


Araf suresi, 11-18 arası ayetlerde Allah'ın meleklerden hz.Adem’e secde etmeleri emrini 
verdiği ve iblisin buna kibirlenerek isyan etmesi, devamında da kendisine kıyamete kadar 
mühlet verildiği şeklindeki kıssa geçer. Durum böyle iken akıllara şöyle bir soru geliyor; 


Dİblis Allah'â isyan etmeyip secde emrini kabul etseydi imtihan dünyası yine de yaratılacak 
mıydı? 


Halk arasında imtihan hayatının başlamasının ana sebebi her ne kadar bu olay olarak anlatılsa 
da ana sebebin bu olmadığını söyleyebiliriz. Bakara 30 ayetinde Allah'ın melekler ile olan 
konuşmasına baktığımızda aslında insanın yaratılışının ilgili olaydan öncesinde belirlendiğini 
görüyoruz; 


Hani, Rabbin meleklere, “Ben yeryüzünde bir halife yaratacağım” demişti. Onlar, “Orada 
bozgunculuk yapacak, kan dökecek birini mi yaratacaksın? Oysa biz sana hamdederek daima 
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seni tesbih ve takdis ediyoruz.” demisler. Allah da, “Ben sizin bilmediginizi bilirim” demisti. 
(Bakara 30) 


İblis itaatkar bir kul olsaydı bile insanoğlu yine aynı şekilde dünya hayatına gelecekti. İblisin 
itirazı ve isyanı ise burada sadece bir ara sebep olarak sayılabilir. Yine akıllara gelen ikinci 
soru ise şu şekilde; 


2) İblis itiraz etmeseydi kötülük olacak mıydı, yoksa insanlar sürekli cennetteki gibi bir hayat 
mı sürecekti? 


Yeni varlık(insan) da cinler gibi irade sahibi olacağı için aynı şekilde iyilik de kötülük de 
olacaktı. Ana sebep açısından bakarsak Nisa 78 ayetinde geçtiği gibi; iyilik de kötülük de 
Allah tarafından yaratılmıştır. İblisin kötülük ile sembolleşmiş olması kötülüğün yaratıcısı 
olduğu anlamına gelmez. Bakara 30 ayetinde meleklerin, “bozgunculuk yapacak, kan dökecek 
birini mi yaratacaksın” şeklinde bir soru sorduğuna değinmiştik. Bu ayetten de yola çıkılarak 
akıllara şu şekilde iki soru daha geliyor; 


3) Melekler, insanın kan dökecek, bozgunluk yapacak bir varlık olduğunu nerden biliyorlardı, 
gaybı mı biliyordu? 


4) Melekler bu soruyu sorarak, İblis gibi Allah'a itiraz etmiş olmuyorlar mı? 


İlk iddia ile başlayalım; Melekler “insanın kan dökecek biri” olduğunu düşünmesi gaybı 
bildiği anlamına gelmez ki bilmiyorlar zaten. Nitekim bakara 30 ayetinin sonundaki “ben 
sizin bilmediklerinizi bilirim” kısmından da meleklerin herşeyi yada gaybı bilmediğini de 
anlıyoruz. Melekler insandan daha önce yaratılmış irade sahibi bir varlığın yaptıklarına 
bakarak böyle bir sonuca ulaşmış olabilirler; insanlardan önce irade sahibi olan cinler vardı, 
nitekim iblis de cinlerdendir. İrade sahibi bu varlıkların kötülük yapıyor olmasından insanın 
da kötülük yapacağı sonucuna varabilirler. Ki öncesinde cinler yaratılmış olmasaydı da, irade 


sonucuna varılabilir. İlgili ayet için Seyyid Kutub şöyle der; 


Melekler ya sezgilerine ya yeryüzünde yaşanmış eski tecrübelere veya basiretlerinin sağladığı 
ilhama dayanarak “insan” adı verilen bu yeni varlığın yaratılışı veya yeryüzünde geçireceği 
hayat hakkında bazı bilgi kırıntılarına sahiptiler. Bu bilgi kırıntılarına dayanarak insanoğlunun 
yeryüzünde kargaşa çıkaracağını ve kan dökeceğini öngörüyor, ya da bekliyorlardı. Bunun 
yanında Melekler salt iyilikten ve yaygın barıştan başka hiçbir şey düşünmeyen bir yaratılışta 
olduğunu biliyoruz! (1) 


Peki melekler bu soruyu hangi amaçla sordu? 


Soru sormak her zaman itiraz anlamına gelmez bazen onay alma yada yeni birşey öğrenme 
maksadı ile de sorulabilir. Melekler geçmiş tecrübelerine yada sezgilerine dayanarak sadece 
bir durum tespiti yapmışlar ve tespitlerinin doğru olup olmadığını öğrenmek maksadı ile bir 
soru soruyorlar. Bu tıpkı çantasını hazırlayan çocuğa “okula mı gideceksin” sorusuna benzer. 
Ki sadece “Allah'ın emrine uymakla” programlanmış meleklerin Allah'a itiraz ettiği 
düşünülemez. Bu yüzden meleklerin bu sorusu İblisin isyanı, itirazı ile bir tutulamaz. Nitekim 
bakara 30 ayetinin devamında, meleklerin Allah'ı yücelettiğine değinilir; 
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Allah, Adem'e bütün isimleri öğretti. Sonra bütün nesneleri meleklere göstererek, “Haydi, 
eğer davanızda haklı iseniz, bunların isimlerini bana söyleyin ” dedi. (Bakara 31) 


Melekler “Ya Rabbi, sen yücesin, bizim senin bize öğrettiklerin dışında hiçbir bilgimiz 
yoktur, hiç şüphesiz sen herşeyi bilirsin ve her yaptığın yerindedir” dediler. (Bakara 32) 


Kaynakça 
1)Seyyid Kutup, Fi zilalil Kuran, Bakara 30 tefsiri 
İLAHİ ADALET (6): KÖTÜLÜK SORUNU (4): SAVAŞLARIN SEBEBİ DİN Mİ? 


Gökhan-http://sorguluyorum.net/savaslarin-nedeni-dinler-mi/ 


Sıkça öne sürülen iddialardan biri de dünyadaki savaşların dinler yüzünden çıktığı. Sanki eğer 
din olmasaydı insanlar savaş çıkarmazlardı huzur içinde olurlardı gibi iddialarda bulunuluyor. 


Önceki yazı: Allah neden kötülüklere izin veriyor? 


Madde 4e. Savaşların sebebi din mi? 


Bu başlıktaki iddialardan biri de bu. Burada iki şeyi birbirinden ayırmak gerekiyor. İnsanların 
dini araçsallaştırıp savaşmaları ile dinin kendisinin bizatihi savaş nedeni olması arasında 
önemli bir fark var. 


Din ile ilişkilendirilebilecek belki birçok savaş yaşanmış olabilir geçmişte. Ancak bunlara 
bakıldığında, içlerinde meşru olmayan, insanların dini farklı yorumlayarak, siyasi amaçlarına 
ulaşma anlamında dini kullandığı da bir çok olay olmuştur. Kabul etmek gerekir ki, din 
insanlar üzerinde çok önemli bir etkiye sahip. Bu nedenledir ki, tarihte bir çok insan dini 
kendi emellerine alet etmek için kullanmıştır. 


Savaşlarla ilgili yapılan kapsamlı bir araştırmadan da bahsetmek istiyorum. Charles 
Phillips and Alan Axelrod, Savaşlar ansiklopedisi'nde tarihteki 1723 savaşı incelemiş ve 
bunların nedenlerini ortaya koymuştur. Bu esere göre, bu savaşların sadece 123 tanesinin 
(907) din kaynaklı olduğunu söylemişlerdir. 


(Bkz. https://en.wikipedia.org/wiki/Religious war) 


Birçok masum insanın ölmesine neden olan savaşlar, aslında, dinlere baktığımızda 
savunulacak yanı olmayan olaylar. Ancak insanlar, güçlerini artırmak, daha çok toprağa sahip 
olmak, egemen olmak, varlıklı olmak gibi gerekçelerle savaşlar çıkarmışlardır. 


Bunların bir kısmında da belki dini, motive edici, insanları birleştirici bir unsur olarak 
kullanmışlardır. Buradan hareketle, savaşlar dinler nedeniyle oluyor demek pek anlamı 
değildir. Zira, bunların arkasında, insanın doyumsuz yanı o yatmaktadır. 
Örneğin, futbolu düşünelim. Dinle herhangi bir bağlantısı yok öyle değil mi? Hatta normal 
şartlarda bir eğlence ve spor alanı. 


Peki öyleyse neden bir çok şiddet içeren eylemi de içinde barındırıyor çoğu zaman. Bunun 
nedeni insanın kendini kontrol edememesi, hırslı olması, tahammülsüz olması, acımasız 
olması. Demek oluyor ki, asıl kaynak insan. 
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Herkes ateist olsa yine de savaslar olur muydu? 


Dünyadaki tüm kötülüklerin kaynağı dinlerdir diyenler aslında insanın içinde, köreltemediği 
açgözlülüğü görmezden gelirler. Size bir düşünce egzersizi olarak sunmak istediğim bir 
animasyon videosu var bu konuda. Videoyu ben de ilk izlediğimde başta tuhaf gelmişti ama 
kurulan mantık aslında savaşların asıl kaynağının din değil insanlar olduğunu anlamamıza 
yardım ediyor. 


Bir başka deyişle, eğer dünyada herkes ateist olsa acaba savaşlar bitecek midir bu soruya biraz 
absürd bir bakış açısıyla cevap arıyor denilebilir. (http://youtu.be/eyDYshPnAxl — Yaklaşık 
20 dk) 


Özetle bu konuda şunu belirtmek gerek, gerçek din ve bizim açımızdan Kur'an'daki din, 
savunma amaçlı, aşırıya kaçılmayan bir savaşı meşru kılmaktadır. (Derin bir konu olduğundan 
başka bir yazıda ele almak üzere bunun ispatını geçiyorum) Bunun dışındaki din temelli 
olduğu iddia edilen savaşlar, insanların, ekonomik, politik, siyasi ve diğer nedenlerle, dini 
motive edici unsur olarak kullandıkları savaşlardır ya da tamamen dinden bağımsız 
gerçekleşen savaşlardır. 


Örneğin, dinlerin en az etkili olduğu 20. yüzyılda, tarihte bilinen en çok insanın (hem sayı 
hem dünya nüfusuna oranla) öldüğü savaşlar gerçekleşmiştir (Örneğin I. ve II. Dünya 
savaşları). Bu durumda savaşların kaynağının din olduğunu söylemek çok kolaya kaçarak dini 
suçlamak olacaktır. 


İnsanın savaş çıkaracağını Allah biliyordu 


Olaya Kur'an açısından baktığımızda ise özellikle Bakara süresindeki birkaç ayete burada 
değinmek istiyorum. Bakara 30-34 arası ayetlerde, insanın dünyada halife olmasından evvel 
meleklerin insan hakkında yaptığı yoruma şahit oluyoruz. Melekler açık bir şekilde, Allah'ın 
neden dünyada savaşlar çıkaracak bir varlık yarattığını anlamıyor. Açıkçası, şu an bizim 
sorduğumuz sorunun aynısını soruyorlar Allah'a: 


“Hani, Rabbin meleklere, “Ben yeryüzünde bir halife yaratacağım” demişti. Melekler, 
“Biz seni övgüyle yücelterek takdis edip sana saygı gösterip dururken, orada 
bozgunculuk yapacak ve kan dökecek birisini mi yaratacaksın?” dediler...” (2/Bakara- 
30) 


Çok enteresan aslında değil mi? Tam da bizim anlamlandırmaya çalıştığımız soruyu 
meleklerin Allah'a yönelttiğini görüyoruz. Bu ayet aslında biz insanların düşünmesi için 
Allah'ın bize bildirdiği bir konu. Yani bize bunun hikmetlerine ait ipuçları veriyor Allah. 
Ayetin devamında Allah şöyle cevap veriyor: 


“...Ben sizin bilmediğinizi bilirim..” (2/Bakara-30) 


Buradan özetle anladığımız şey Allah'ın bunu bilerek ve isteyerek yaptığıdır. Yani Allah 
insanların kiminin özgür iradesini yanlış kullanarak hata yapacağını ve kan dökeceğini 
biliyor. Devam eden ayetlerde, Allah'ın meleklerden daha üstün bir canlı yaratmak istediğini 
ve bu canlıda “özgür irade? olacağına dair işaretler veriyor. 


Buradan çıkarılması gereken ders bence şu, Allah özgür iradesi olan bir canlı yaratıyor. 
Özgür irade de, insanın iyi ya da kötüden herhangi birini yapabilmesine olanak tanıyor. Bu 
durumda, yapılan kötülükler Allah'ın değil, insanın seçimidir. Allah sadece insanın bunu 
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yapabilmesine olanak tanımış oluyor. Bu da geçici bir süre için, test için ve herkesin 
hakkını alacağı bir son için. 


İLAHİ ADALET (7) : KÖTÜLÜK SORUNU (5: ALLAH ÇOCUKLARA YAPILAN 
KÖTÜLÜKLERE NEDEN İZİN VERİYOR? 


Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


Allah çocuklara ve masumlara karşı işlenen kötülüklere neden izin veriyor? Merhametli 
Allah'ın bu tür kötülükleri engellemesi gerekmez miydi? 


Önceki yazı: Savaşların sebebi dinler mi? 


Madde 4f. Merhametli bir Tanrı, çocuklara karşı işlenen haksızlıklara neden izin verir? 


İnsan olarak içimizi sızlatan ve es geçemeyeceğimiz diğer bir konu, çocuklara ve kendini 
korumaktan yoksun olanlara karşı işlenen kötülüklerdir. Hemen hepimiz, bu tarz manzaralar 
karşısında duygulanır ve üzülürüz. 


Bazılarımız ise, “hadi reşit birinin başına gelenler, onun yaptıkları sonucudur veya 
imtihan içindir? ya da ‘Tanrı çocukların başına kötü olaylar gelmesine neden izin 
veriyor‘ diyerek bu konudaki bir nevi serzenişlerini dile getirirler. 


Olayın verdiği acı ile bu duyguyu yaşamamız normal olabilir, ancak bizim rasyonel ve 
objektif olarak meseleye bakmamız gerekiyor. 


Beklentimiz nedir? 


Ben her bu tarz sorularda öncelikle şunu düşünürüm. Beklenti nedir? “Tanrı madem iyi, 
öyleyse çocukların acı çekmesine izin vermemeliydi? bu beklentiden hareketle bir an için 
böyle olduğunu düşünelim. Yani çocuklara karşı kötülük yapılamayan bir dünya olmuş 
olsaydı böyle bir hayat nasıl olurdu. 


Mesela, bir insan küçük bir çocuğu bıçaklamak istediğinde bıçak çocuğa girmeyecek miydi, 
kanını akıtmayacak mıydı? Böyle bir durum, fizik ve biyoloji kurallarına aykırı olacağından 
zaten kimse özgür iradesini kullanarak bu suçu işleyemez hale gelmiş olurdu. O durumda 
imtihan edilmek geçersiz hale gelirdi. 


Evet, çocuklara ve akli dengesi yerinde olmayanlara karşı yapılan kötülükler hepimizin içini 
acıtır ama burada suçlu, fizik kurallarını ve insanı bu şekilde yaratan Tanrı mıdır, yoksa 
iradesiyle bunu yapmaya niyet eden insan mı? 


Suçu işleyen insan olduğundan Tanrı'ya yönlendirebileceğimiz belki tek soru “neden insanı 
özgür iradeli bir varlık olarak (yani bu suçu işleyebilecek şekilde) yarattı” sorusu olabilir. (Bu 
sorunun cevabına Tanrı insanları neden yarattı yazısı içinde ve Madde 4d'de değindim) 


Bir de Kur'an bu konuda bize ne diyor ona bakalım. Kur'an, çocuklarımızın ve mallarımızın 
bizim için birer imtihan aracı olduğunu söylüyor. (8/Enfal-28, 64/Tegabun-15) Demek 
oluyior ki, geçici ve test alanı olan dünya hayatında çocukların da başına birşeyler gelmesi, 
öncelikle ebeveynlerin özgür iradelerinin test edilebilmesi için gerekli. 


Yani, birisi özgür iradesini yanlış yönde kullanarak bir çocuğa kötülük yapmışsa, bunun 
karşılığını görecek, çocuğun ailesi de sabrederek bunu karşılığında mükafatını görecek. Allah 
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bizim sabrediyor olup olmadığımızı denemek için bir nevi test alanında olduğumuzu 
Kur'an'da sürekli söylüyor. (2/Bakara-155) 


Hoşumuza gitmiyor olsa da, şunu biliyoruz, insan ancak zor durumlarda gerçek niyetini 
belli eder. Bu nedenle, belki bu tarz olaylar bizi çok etkiliyor ama işte zaten öyle 
durumlardaki tavrımız, Allah'a bağlılığımız, bizim imtihanımızdır. 


Çocuğun günahı ne? 


Peki ya çocuk? Çocuğun ne günahı var ki? Çocuk, (sarhoş birinin araç kullanarak birini 
yaralamasında olduğu gibi) bu olayda suçu olmasa da sonuçlarına katlanmak zorunda kalan 
kişi. Bu açıdan talihsiz bir durum olarak değerlendirilebilir. Ama unutulmamalı ki, başımıza 
zorluklar gelmesinin kaçınılmaz olduğu ve hatta sistemin bu şekilde kurulduğu bir yerdeyiz. 


Eğer cennet diye, kederin ve üzüntünün olmadığı ebedi bir yaşam alanını var etmemiş olsaydı 
Tanrı, o zaman, bu çocuğun başına gelenlere haksızlık, adaletsizlik diyebilirdik. Tek bir 
hayatı vardı onda da çok büyük acılar yaşadı derdik. 


Ama eğer, başımıza gelenlere sabredip doğru yolda kalabilmek için irademizi kullanıyorsak 
ve bunun mükafatını alacaksak, çocuk da bu başına gelenleri hatırlamayacağı mutlu bir 
yaşama kavuşacaksa, o zaman bunların hepsine sınav sürecince dökülen birkaç damla ter 
olarak bakmalıyız. 


Başımıza gelen kötülükler, yaşamımızı yönlendiren birer imtihan zincirinden başka bir şey 
değildir. Eğer bir çocuk, küçük yaşta bir olay yaşamışsa ve ölmüşse o zaten reşit 
olmadığından hesaba çekilmeyecektir. 


Bu konuda Kur'an'da çeşitli ayetlerde, Allah'ın insanlara, Ey Akıl Sahipleri diye seslendiği, 
“aklınızı kullanmaz mısınız? diye sorduğunu (Bkz. ilgili yazı) ve 17/Isra-15‘te “Biz, bir 
peygamber göndermedikçe azap edici değiliz.” dediğini görmekteyiz. 


Buna göre, akıl olarak yeterli düzeye erişmemiş ve peygamber mesajını anlayamayacak 
düzeyde olan çocuk ve akli dengesi yerinde olmayan kişilerin azaba çekilmeyeceğini 
söyleyebiliriz. 


Küçük yaşta başına bir olay gelip, ömrünün geri kalanında bunun izlerini taşıyan insanlar da 
olabilir. Her ne kadar kişinin kendi iradesi dışında başına gelen kötülükler duygusal olarak 
canımızı acıtsa da, kabul etmemiz gereken gerçek dünyanın imtihan yeri olduğu ve özellikle 
bize zor gelen şeylerle sınanacak olduğumuzun bize bildirildiğidir. (3/Ali İmran-186, 3/Ali 
İmran -142, 18/Kehf — 7 , 67/Mülk-2) 


Bu kötü olaylar kimimize yaşamının önceki dönemlerinde gelebilir, kimimize sonraki 
dönemlerde. Ama illa ki bir şekilde herkes kendi imtihanından geçmek zorundadır. Ayrıca, bu 
tarz olaylar, toplumsal vicdanın gelişmesi açısından faydalı olmakla birlikte diğer insanlara 
ibret verici de olabilmektedir. 


Diğer yandan, Mutezile çocukların çektikleri elemlerin çeşitli yönlerden iyi olduğunu söyler: 
— Elemler, onlardan daha büyük zararları giderir. — Onların çektikleri elemlerin ahirette 
karşılığını verilecektir. — Ayrıca bunlar insanlar için ibret verici ve uyarıcı niteliktedir (el-Cü- 
veyni, 2010, 226-227.) 
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Sonuc: 


Allah'ın varlığını kabul etmeden bir şeye objektif olarak iyi ya da kötü demek mümkün 
değildir. 

Allah bazı kötülükleri dünya hayatında bizim irademizi sınamak için göndermektedir. 
Bazı kötülükler insana verilen iradenin kötü yönde kullanılması sonucu insanlar tarafından 
ortaya çıkarılmaktadır. 

Savaşlar islamda sadece savunma amaçlı ve aşırıya gitmeyecek şekilde olmalıdır. Diğer 
bazı savaşlar insanların dini kendilerine alet etmeleri sonucu olmaktadır. 

Dünyada yaşanan kötülükler geçici bir hayat için başımıza gelmektedir. Herkes iyi ya da 
kötü yaptıklarının karşılığını göreceği gerçek hayata ulaşacaktır. 


Bizim tek yapmamız gereken, bu olaylar karşısında sabretmek ve Allah'a sığınarak imtihanı 
en az hasarla tamamlamaya çalışmak. 


İMANSIZLIĞIN 6 ŞARTI — İNSAN NEDEN ATEİST OLUR? 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


Bir insanı ateizme doğru sürükleyen birtakım hayat anlayışları mevcut. Bu yazı dizisinde, 
tipik bir ateist hayata nasıl bakar, 6 maddede bunları özetlemeye çalıştım. 


Öncelikle şunu belirtmeliyim. Ateistleri hor gören biri değilimdir. Aksine ateist, dini daha iyi 
anlama noktasında inananı sorgulamaya iten önemli bir etken. Kimbilir hatta belki içlerinden 
birçoğu daha sonra inanabilir de. 


Ateistlerin, inananları dogmatik bir inanca sahip olmakla itham ettiklerini görebilirsiniz. 
Kendileri ise, objektif düşünen, arınmış bir zihne sahip, cesur yürekli ve bilimi esas almış 
birey oldukları inancındadırlar. 


Oysa, daha yakından baktığımızda, hayata belli bazı filtrelerin arkasından baktıklarını 
görebilirsiniz. Bu filtreleri çıkarmadan da gerçeği çarpık görmekten kurtulmaları maalesef 
zordur. 


Her ne kadar, ateizmin bir inanç olmadığını, aksine bir inançsızlık olduğunu iddia etseler de, 
detayda, ateistlerin de inançsızlıkta kalabilmeleri için bazı şeylere inandıklarını görmeniz zor 
değil. 

Bu inanışlar, her zaman dile getirilen şeyler olmayabilir. Bazıları içe işlemiş, o kişiyle 
özdeşleşmiş doğal bir bakış açısı da olabilir. Tıpkı balığın denizde olduğunu bilmemesi gibi. 


Bazıları ise, sıradan bir mantığın ortalama bir akla söyleteceği şeyi kabul etmek yerine, en zor 
seçeneği onlara kabul ettiren müthiş bir zorlama da olabilir. 


Gelin bu yazıda gözlemlediğim kadarıyla ve Kur'an'da tarif edildiği haliyle, ateistlerin evrene 
bakışındaki ortak unsurları biraz olsun resmedelim. 


Tıpkı imanın şartları şeklinde belirtilen unsurlarda olduğu gibi, ateistlerin ortak bakış 
açılarını, imansızlığın şartları olarak vermeyi düşündüm. Zira ateist olmak gerçekten ciddi 
bir aksi iman gerektiriyor. 
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Not: Bu yazıda, Tanrının varlığı konusunda kısmen bazı temel argümanlara deginilse de, 
Tanrının varlığı veya ateizmin neden yanlış olduğu fikri savunulmayacaktır. Sadece tipik bir 
ateistin dünya algısı ifade edilecektir. 


İmansızlığın 6 Şartı 


6, Aka 
an . 


e? 
© 

İmansızlığın 6 şartını listeleyerek başlayalım. Üzerine tıklayarak ilgili yazıya gidebilirsiniz. 

1- Kendine iman — Kendi kendine yeter olduğunu düşünme (kibirlenme) 

2- Zanna iman — Gerçeklere dayalı değil, zanna dayalı düşünme 

3- Dünyaya iman — Dünyanın sadece kendini tatmin için var olduğunu düşünme 

4- Bilime iman — Bilginin tek kaynağının bilim olduğunu düşünme 

5- Tesadüflere iman — Evrenin ve yaşamın tesadüflere dayalı olduğunu düşünme 


6- Akla iman — Bilinçsiz bir sürecin sonucu oluşan aklın güvenilir olduğunu düşünme 
Başlıklar tek başına açıklayıcı olmayabilir o nedenle içeriklerine bakmanızı tavsiye ederim. 
İMANSIZLIĞIN 6 ŞARTI : (1) KENDİNE İMAN 

Gökhan-http://sorguluyorum.net/ 


1-Kendine iman : Kendi kendine yeter olduğunu düşünme (kibirlenme) 


Kur'an'ın indirilen ilk Suresi olan Alak süresinin 6. ve 7. ayetlerinde Allah şöyle diyor: 
Hayır, insan kendini yeterli gördüğü için mutlaka azgınlık eder. Alak, 6-7 


Azgınlık etmek, insanın haddini aşması, kendine verileni yanlış yönde kullanması, 
kibirlenmesi ve büyüklük taslaması olarak algılanmalı. 


Dikkat ederseniz, çevrenizdeki çoğu insanın robotik olarak yaşadığını farkedersiniz. Yerler, 
gülerler, eğlenirler, ağlarlar, gezerler, spor yaparlar vs. ama bütün bunları yaparken aslında 
çok azı, kendi kazanımı olmayan bir bedeni ve zekayı kullandığının farkındadır. Sanki 
kendimizinmiş gibi, hak ederek kazanmışız gibi kullanırız bunları. Hem de hor kullanırız. 


Yemek yeriz ve vücudumuzu beslediğimizi düşünür, keyif alır ve hayatta kalmamızın kendi 
yeteneğimiz olduğunu sanırız. 


İş bulur çalışırız ve bunun kendi zeka ve emeklerimiz sonucunda tamamen kendi başarımız 
olduğunu sanırız. 


Çocuk sahibi oluruz ve bunun yine kendi başardığımız olduğunu sanır ve gurur duyarız. 
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Örnekleri çoğaltmak zor değil. Kısacası, aklımıza, zekamıza, bedenimize ve yeteneklerimize 
güveniriz. Onlar üstünde yükseliriz. Kazandıklarımızı, başarılarımızı hep kendi emeklerimiz 
soncu elde ettiğimizi düşünür ve kendimizle övünürüz. 


Halbuki tüm bunları ne yaparak elde ettim diye kendimize sormayız. 


İnsana bir zarar dokunduğunda bize yalvarır. Sonra ona tarafımızdan bir nimet verdiğimizde, 
“Bu, bana ancak bilgim sayesinde verilmiştir” der. Hayır, o bir imtihandır. Fakat onların çoğu 
bilmezler. Zümer, 49 


Bizim dediğimiz şeyler ne kadar bizim? 


Yakından baktığımızda, insan olarak bu dünyaya gelişimize biz karar vermedik, nasıl bir 
bedene sahip olacağımıza biz karar vermedik, nasıl bir ailede dünyaya geleceğimize biz karar 
vermedik, nasıl bir coğrafyada doğacağımıza biz karar vermedik. Kısacası en baştan hayat 
bulmamızla ilgili en küçük müdahalemiz yok. 


Daha sonra anne karnında geçirdiğimiz sürelerde gelişen olaylara biz karar vermedik, anne- 
babamız da o süreci yönetmedi. Belirli bir yaşa gelene kadar kendimiz üzerinde hiç bir 
tasarrufumuz dahi yok. 


Sürekli kullandığımız ve zaman zaman üstünlüğü ile başkalarına karşı böbürlendiğimiz 
aklımızı da kendimiz icat etmedik. Sadece bize verileni kullanıyoruz. Evet, nasıl 
kullandığımıza dair irademiz de önemli ama burada vurguladığım, donanım olarak biz 
esasında hiçbir şeye sahip varlıklar değiliz. 


Hayatta başımıza gelen birçok şeye etkimiz yok. Sadece çok az bir kısmını yönetebiliyoruz. 
En büyük kısmı bizim etki alanımız dışında. 


Dünyaya gelişimizi tayin edemediğimiz gibi, bu dünyadan nasıl, nerede, ne zaman 
gideceğimiz ile ilgili de bir bilgimiz ve etkimiz de yok. 


İster yaratılışa inan, ister inanma sonuçta, insanın aslında kendi bedeni ve yaşamı 
üzerindeki etkisinin çok çok düşük olduğu bir gerçek. 


Hatta inanmayan birinin , dünyaya gelişini tamamen tesadüfi süreçlere bağladığı halde, 
kendisine verilen bedenin güzelliği, zekasının keskinliği ile övünmesinin ne anlamsız 
olduğunu takdir edebilirsiniz. 


Tamamen tesadüf eseri var olan ve ölünce sonsuza kadar yok olacak olan bir varlık ne 
kadar değerli olabilir ki? Bu ancak kendini kandırmadır. 


Yeryüzünde ve kendi nefislerinizde uğradığınız hiçbir musibet yoktur ki, biz onu yaratmadan 
önce, bir kitapta (Levh-i Mahfuz'da) yazılmış olmasın. Şüphesiz bu, Allah'a göre 

kolaydır. Elinizden çıkana üzülmeyesiniz ve Allah?ın size verdiği nimetlerle 
şımarmayasınız diye (böyle yaptık.) Çünkü Allah, kendini beğenip övünen hiçbir 
kimseyi sevmez. Hadid, 22-23 


Muhtaç olmadığını sanmak 


İnsanı, yaratıcının varlığı fikrinden uzaklaştıran yanılgılardan biri, kişinin aciz bir 
varlık olduğunu idrak edememesidir. 
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Bir diğer deyişle kibirlenmesidir. Bu bakış, öyle bir zehirler ki insanı, “elde ettiklerim kendi 
kazanımımdır? düşüncesini körükler. 


Elbette ki muhtaç olmadığını sanan herkes hemen bir yaratıcı yoktur fikrine sarılmaz. 
Lakin, yaratıcının olmadığı bir hayata doğru yönelmeye başlamıştır. 


Diyelim ki güzel bir yemek yedik. “Yemek yedim? deriz. Oysa yemeği, ağzımıza atmak 
işinden başka bir şey yapmamışızdır. 


Oysa o besini yetiştiren toprak bizim eserimiz değil, o tohum bizim eserimiz değil, yağmur 
bizim değil, hava bizim değil. Ağzımıza besini attığımızda, enzimleri biz salgılatmıyoruz, 
mide asidini biz yönetmiyoruz, bağırsaklara biz komut vermiyoruz, kalbimizin atışına, 
kanımızın akışına dahi bir hükmümüz yok. 


Ey insanlar! Siz Allah'a muhtaçsınız. Allah ise her bakımdan sınırsız zengin olandır, 
övülmeye hakkıyla lâyık olandır. Fatır 15 


“Benim bedenim‘ diye hemen de sahiplendigimiz bu bedenin üzerinde ne kadar da az 
tasarrufumuz var bir görebilsek. Trilyonlarca hücre var vücudumuzda, bunların hepsi birer 
makine gibi gece-gündüz sessizce çalışıyor. Hangi birinden haberimiz var? Bu çalışmayı 
bizim yönettiğimiz söylenebilir mi? 


Öyleyse bu bedeni ve hayatı, bir emek karşılığında elde etmişcesine, bu denli 
sahiplenmek neden? Bu övünme neden? 


İlk ve en büyük günah: KİBİR 


Hani meleklere, “Âdem için saygı ile eğilin” demiştik de İblis hariç bütün melekler 
hemen saygı ile eğilmişler, İblis (bundan) kaçınmış, büyüklük taslamış ve kâfirlerden 
olmuştu. Bakara, 34 


İlk kibir günahını şeytan işledi. O günden beri insanları aynı günaha sevk etmek için 
uğraşıyor. Onların kulaklarına fısıldıyor, ‘bak sen ne yaptıysan kendinden, O Allah mı seni bu 
okula soktu, o Allah mı sana bu nimetleri verdi, herkes kendi yaptığının karşılığını alır, öyle 
görünmeyen şeylere inanmak aptalliktir’ diyerek. 


Ateistlerin çoğunun içinde de, farkında olmasalar da böyle bir hissiyat var. Zira, acizliğini 
idrak eden bir insan, gönlünü hakikat dünyasına açmakta zorlanmaz. Ben bu kadar acizken, 
bu koca evreni evirip çeviren nedir diye bir arayışa girer. 


Elbette ki, bu his yaratıcının varlığını insana ispatlamaz. Bu his varsa Allah demek ki var gibi 
bir iddiada değilim. 


Ancak, aciz olduğunu anlamak, insanın mütevazi bir gözle etrafına şöyle bir kez daha 
bakmasının yolunu açar. Bilimden faydalanacaksa ona ayrı bir bakar, Kur'an okuyacaksa ona 
ayrı bir bakar. Allah'ın işaretlerini fark etmesi mümkün olur. 


“Üstten bakan? bir insan ancak kendi boyu ölçüsündeki bir alanı görür. Lakin yukarı 
bakan insanın bakışı göklere uzanır. 
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Sizin ilâhınız tek bir ilâhtır. Ahirete inanmayanların kalpleri bunu inkâr etmekte, 
kendileri de büyüklük taslamaktadirlar. Nahl, 22 


Acizliğini anlamak insanın gözünü açar 
Sürekli oradan oraya koşturuyoruz, değişik arzu ve hevesler peşindeyiz ama küçücük bir 


hastalık bizi yere yatırıyor. Hatta öyle ki, bazen, o çok sevdiğimiz hayattan bizi öyle bir 
uzaklaştırıyor ki, normalde hiç düşünmediği şeyleri düşünmeye başlıyor insan. 


Madem o kadar kendine yetiyor insan, neden kendi kendini iyileştiremiyor? Ne yazık ki, bunu 
düşünmeden, yürüyor, yiyor, içiyor, geziyoruz. 


Dilediğiniz an kalkıp yürüyebilmeyi ayakları olmayan birine sorun bakalım.. Konuşabilmeyi 
dilsiz birine sorun bakalım... İstediğini yeyip içebilmenin ne olduğunu bir şeker hastasına 
sorun bakalım.. Ya da rahatça tuvalete bile gidebilmeyi böbrek hastası olan birine sorun 
bakalım.. 


Günlük hayatta bunları yaparken üzerine hiç düşünmüyoruz. Son derece doğal bunlara sahip 
olmamız bize göre. 


Normal hayatın içinde hiç umrunda olmuyor insanın aslında ne kadar aciz biri olduğu. 
Ta ki sahip olduğunuzu sandığınız şeyler eksilene kadar.. 


Sonuç 


İnsan aciz olduğunu, ihtiyaç duyan bir varlık olduğunu anladığında hayatı sorgulamaya 
başlıyor. Sürekli istediği o dünyevi hazların bir kıymeti olmadığını idrak ediyor. 
Hayatın başıboş olup olmadığını sorguluyor. 


Ben şu kocaman evrendeki bir nokta kadar bile değilim ama düşünce dünyamdaki bu kadar 
büyük zenginlikler ile ben evreni anlayabiliyorum. Bu kadar acizlik içinde bu kadar gelişmiş 
bir zihne sahibim. Bu nasıl mümkün olabiliyor? 


İnsan aç kalınca, dertler basınca, hastalanınca, dara düşünce anlıyor ne kadar da aciz bir varlık 
olduğunu. Aslında hiçbir şeyin kendi elinde olmadığını. Muhtaç olduğunu. 


Hatta bu denli bir acizlikle nasıl hayatta kaldığına hayret edecek derecede anlıyor ve soruyor: 
Ben bu kadar aciz, zayıf bir varlıkken beni yaşatan nedir? 


Buna karşın, kendi varoluşunda rolün olmadığı halde, kendini bu kadar sahiplenip, övünen bir 
insan, Allah'ın varlığını kendine yediremez bir vaziyette, gurur içinde dolaşıyor. Özgür olma 
arzusu, kimseden emir almama arzusu, başıboş olma arzusu, asıl sahibin kim olduğunu 
görmesine engel oluyor. 


İnsanın kendine bu kadar bağlanması, Allah’a bağlanmasını engelliyor. 


Kendimizi çok üstün sanıp Allah'a sırtımızı dönerek, muhtaçlığımızı görmezden gelirsek, 
korkarım ki bizi güzel bir son beklemeyecek. O yüzden insan acizliğini anlayarak, rabbine 
yönelmeli. 


Tat bakalım (cehennemi)! Hani sen kendince çok üstün, çok şerefli bir kimse idin. 
Duhan, 49 
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IMANSIZLIGIN 6 SARTI: (2) ZANNA IMAN 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


2- Zanna İman : Gerçek verilere dayalı değil, zanna dayalı düşünme 


Genellikle ateist, deist ve agnostiklerin derin derin düşünerek, felsefi argümanları ve bilimsel 
verileri değerlendirerek bu görüşleri seçtiğini sanırız. Oysa inanmayan birçok kişi, psikolojik 
bazı süreçlerin sonucunda bu görüşleri benimsemişlerdir. 


Elbette içlerinde, derinlemesine düşünerek bu görüşü seçmiş olanlar da vardır, ancak genel 
gözlemim, insanları, dinden soğutan unsurların oluşu ve insanların akıllarındaki sorulara 
doğru cevaplar bulamaması/bulamayacaklarına inanmaları. 


Hayat içinde geçirdiğimiz birçok evre, tıpkı türbülanslı bir uçak yolculuğu bizi sarsıyor. Bu 
sarsıntıların bazıları düşüncelerimizi etkiliyor ve bizi farklı bir yola sevkedebiliyor. 


İnsanları, özellikle gençlik çağından itibaren, ateizme doğru sürükleyen bazı nedenleri aşağıda 
kısaca listelemeye çalıştım. Her birinin neden yanlış olduğunu savunmuyorum, sadece genel 
bakış açısını yansıtmak amacım. 


Çünkü, gerçek bilgiye değil, belirli bir zanna inanarak dinden soğumuş çok insan var. Hem de 
çok iyi bildiklerini zannederek. 


Dediler ki: “Dünya hayatımızdan başka hayat yoktur. Ölürüz ve yaşarız. Bizi ancak 
zaman yok eder.” Bu hususta onların bir bilgisi yoktur. Onlar sadece zanda 
bulunuyorlar. Casiye, 45 


a-Aile Ortamı 


Birey olarak bizi öncelikli olarak şekillendiren ailedir. Ailenin, sadece dini konularda değil, 
birçok konuda bireyin hayata bakışı üzerinde önemli etkileri var. Din konusunda da, o ailede 
islamın ne kadar iyi algılandığı, yaşandığı ve aktarıldığına bağlı olarak çocuklar daha 
küçükten etkilenmeye başlıyorlar. 


-Dindar, baskıcı aile modeli 


Ateizme yönelen gençlerin genellikle dinsiz ailelerde yetiştiği düşünülür. Oysa, çoğu 
zaman bunun tam tersi olduğunu görmek zor değil. Birçok ateistin, neden ateist olduğunu 
açıklarken anlattıklarında, benim babam hafizdi, annem çok dindardı, dedem şu 
cemaattendi gibi ifadelerini görürsünüz. 


Dini konuların çocuklara aktarılmasındaki başarısızlık ve çocukların/gençlerin üzerindeki 
ciddi aile baskısı, onları tam tersi yöndeki arayışlara doğru itiyor. Tıpkı genç kızlara aşırı 
korumacı, kısıtlayıcı, yargılayıcı, cezalandırıcı tavrın onları erkeklere daha çok yakınlaştırdığı 
gibi, dini konulardaki baskılar, zoraki uygulamalar, kınamalar gençleri dinden uzaklaştırıyor. 


Ateistlerin, dindar aileden geldiklerini vurgulamalarındaki bir neden ise, “Bakın ben dini 
bilmeyen bir insan değilim. Bana anlatmayın. Ben çok iyi bildiğim için zaten uzaklaştım‘ 
mesajını vermek istemeleridir. 


-Ateist aile modeli 


Ateist bir ailede doğan biri de, dini sorgulamadan, dinsizliği seçiyor olabilir. Tıpkı dindar bir 
ailede doğanın pek çok kişinin, dini sorgulamadan, dindar olması gibi. Burada da, doğal ve 
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hayata uygun olan tercihin dinsiz bir yaşam olduğu algısı ile yetişir çocuk. Hatta dinle ilgisi o 
kadar azdır ki, böyle bir sorgulamanın yapılması gerektiğini bile fazla düşünmez. 


-Dinden bağımsız (seküler) aile modeli 


Bunların dışında bir de müslüman olan (ben bu yazıda müslüman bakış açısını ele aldım, 
diğer dinler de düşünülebilir) ancak din ile uzaktan yakından bir ilgisi olmadan, tamamen 
dünya eksenli yaşayan aileler var. 


Böyle bir ailede, öncelikli amaçlar, iyi bir meslek, iyi bir kazanç, varlık elde etmek, karizma, 
eğlence, mutluluk, iyi bir eş vb. unsurlar olduğundan, çocuk hayatta önemli olan şeylerin 
bunlar olduğunu düşünür ve ötesinde bir şeyler aramaya girişmez. 


Görüldüğü üzere, bu şekilde çocuklukta ve gençlikte hatalı yönlendirmeler ve baskıyla 
uzaklaşan insanlar, psikolojik açıdan ateizme daha yakın hissetmeye çoktan başlamışlardır. 
Tek gereken, gerisini getirecek diğer etmenlerdir. 


b-Dinin uygulanmasındaki bazı yanlışlar 


Din deyince, tek bir din algısının olmadığını kabul etmek gerek. Zaman içinde dine yapılmış 
birçok ekleme, din denilen şeyi başkalaştırmış ve çarpık bir din anlayışını kültürle 
birleştirerek bize kadar gelmiştir. 


-Gelenekteki hurafe ve çelişkili rivayetler 


Daha önceki bir yazımda gerçek dinden bizi uzakaştıran unsurları yazmıştım. (İlgilenenler bu 
yazıya bakabilir) Sıradan akıl sahibi bir insan, din adına literatürdeki birçok hurafe, uydurma 
hadis ve geleneksel yaklaşımlara bakarak, bunlardaki yadsınamaz çelişkiyi görür ve “bunda 
bir yanlışlık var‘ demeye başlar. 


Bu düşünce doğru olabilir ama bu, dinin yanlış olduğu anlamına gelmez. 
-Mezhepçilik 


Günümüzde müslüman olmanın tek başına yetmediği bize öğretilir. İllaki bir mezhebe tabi 
olmalısınızdır. İşin kötüsü, aynı dinden ama başka mezhepten olanlar birbirlerini düşman 
olarak tanımlamaya hatta kafir olarak tanımlamaya başlarlar. Bu yaklaşım, genç dimağları 
karıştırmak için fazlasıyla yetmektedir. Zira mezhep dinin önüne geçmiştir. 


-Cemaatçilik 


Dini anlamak için en iyi yolun kendi cemaatleri olduğunu iddia edenleri de görüyoruz. 
Nitekim, birçok genç arkadaş, bu cemaatlerin içinde yer almış ya da alıyor olabiliyor. Hatta, 
onların içinde olanlar, bazı yanlışlıkları farkederek, “demek ki din bana göre değil? gibi bir 
sonuca gidebiliyor. 


Zira cemaatçilikte, tek bir insanın yanılmaz, sorgulanmaz olduğu ve hatta seçilmiş, özel 
kişiler olduğu anlayışı akla ve mantığa ters gelmektedir. 


-Şekilciliğin iman esaslarının önüne geçmesi 


İslam, içinde çok güzel bir ahlakı barındırır. Lakin, islamdaki bu güzel ahlak, ne yazık ki 
ilmihal islamcılığı ile köreltilmiş durumda. İnsanlar Ramazan ayının ruhuna nasıl kavuşurum, 
nasıl içimde daha fazla hissederimin heyecanı yerine, her sene sakız çiğnemek orucu bozar mı 
gibi sorular soruyorlar. Namazla, abdestle ilgili sorular bir türlü bitmiyor. 
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Bu sorulardan geriye bir fazla bir alan kalmadığı için, gerçek islamın güzelliği topluma 
yansımıyor. (Bkz Kur'an'a göre ideal insan profili ile ilgili yazı) 


c-Müslümanların Durumu 


Sanırım, insanları dinden soğutan en önemli etkeni müslümanların tutumu ve günümüz 
dünyasındaki konumu. Bunları da belki birkaç başlıkta inceleyebiliriz. 


-Müslümanların bilime ilgisizliği 


Dini çoğunlukla televizyona çıkan din adamlarından öğreniyoruz. Onları dinledikçe sanki 
dinin bilimle hiç ilgisi yokmuş gibi bir durum ortaya çıkıyor. Sonra, bilim adamlarını 
izliyoruz, onlara göre de, bilim dinsiz olmalıdır. Bu iki ayrık duruş, çoğumuzun zihninde 
bilim ve dini kökten ayırdı. 


Oysa, evreni yaratan, bizi de yaratan Allah'sa bu ikisi arasında çelişki görmemiz beklenmez. 
Aksine, bu ikisine de hakim olmak, birbirini tamamlayıcı olabilir. 


Maalesef, dini, bilimden o kadar koparınca, müslüman ile bilim birlikte anılmaz oldu. Batının 
bu konuda önde olması, bazı insanların “acaba bu bağnaz düşünceleri bırakıp, bilimle 
ilgilenmek daha mı mantıklı‘ demesine neden olabiliyor. 


Müslümanların dogmatik inanca sahip olması 


Ateistlerin en büyük iddiaları, inananların hiç sorgulamadan inanıyor olması üzerine. Onlara 
göre, inananlar, aileden müslüman oldukları için inanıyorlar. “Azıcık, kafalarını kaldırıp 
sorgulasalar, bu çarpıklıkları dindarlar da görecekler‘ düşüncesindeler. 


Oysa, Kur'an bize aklımızı kullanmamızı vurguluyor sürekli. Aklı kullanmanın Allah'tan 
uzaklaştıran değil, aksine Allah'a yakınlaştıran bir unsur olduğunu bize anlatıyor. (Bununla 
ilgili bakınız ilgili yazı) 


-Müslümanların dünyadaki yeri 


Bilimle ilgili durumda olduğu gibi, dünya üzerindeki güçlü ekonomiler, egemen güçler daha 
çok batı ülkeleri veya komünizme yakın ülkeler. Müslüman ülkelere baktığımızda, kendi 
içlerinde savaşan, ekonomi olarak geri, gelişmemiş ülkeler olduğunu gören insan, “islam iyi 
bir şey olsaydı, müslüman ülkeler daha iyi durumda olmaz mıydı' diyerek dinden 
uzaklaşıyor. 


-Müslümanların terörizmle anılması 


Her gün televizyonlarda terör saldırılarını izliyoruz. Son derece vahşi bir şekilde masum 
insanları öldüren bu caniler, ne yazık ki kendilerini müslüman olarak tanıtıyorlar. Bunun 
mümkün olup olamayacağı ile kimse ilgilenmiyor. 


Bunu yaymak isteyen birçok medya örgütü de üzerine eklenince, bu algıyı yaymak zor değil. 
Kimse islam gerçekten böyle mi diye araştırma gereği duymuyor, TV aracılığı ile verileni 
otomatık olarak alıyor. 


İslamla ilgili bilgisi çok zayıf bir insan, bu gelişmeleri görünce ‘islam ne çirkin bir din‘ 
demekten kendini alamıyor. Maalesef uydurulmuş birçok hadisin de bu konuda yadsınamaz 
bir etkisi var. 
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-Müslümanların huri/cennet amacıyla iyi olmaları 


Ateistlerin müslümanları eleştirdikleri önemli bir diğer husus ise ahlakla ilgili. Ateistler, 
hiçbir karşılık beklemeden iyi olmanın daha erdemli olduğuyla kendilerini tatmin etmeye 
çalışırlar. Buna mukabil, müslümanların cennet ve huri için iyi olduklarını, bunun da çok 
düşük bir amaç olduğunu savunurlar. Oysa bu düşünce biçiminde çatlaklar mevcuttur. Kur'an, 
insanın ahlaklı olmasının ana motivasyonunu huri/cennet olarak değil, kendisine her şeyi 
veren, her şeyin yaratıcısı Allah'ın rızası olarak sunar. 


Gelecekte, Ahlak üzerine ayrı bir yazı yazmak istediğimden burada fazla detaya girmiyorum. 


ç-Kötülük Sorunu 


Dünyada insanların acı çekmeleri de ateizme iten önemli nedenlerden. İnsanlar dinin temel 
unsurlarını kavrayamadıklarından, dünya hayatını tek ve gerçek hayat olarak algılıyor ve buna 
bağlı olarak dünyada acıların olmasını makul karşılayamıyorlar. (Kötülük sorunu ile ilgili 
bakınız ilgili yazılar) 


-Dünyada acı ve sıkıntıların olması 


Dünyada açlık, hastalık, zorbalık gibi birçok sıkıntı bulunuyor. Belki başkalarının başına 
geldiklerinde bunların ne denli zor olduğunu algılayamıyoruz. Ancak, annesini her gün döven 
bir babaya sahip çocuk için, bu durum, hayatın görmezden gelinemez gerçeğidir. Çocuğu 
amansız bir hastalığa kapılan bir anneye bunun imtihan olduğunu anlatmak elbette çok güçtür. 


Bu tarz durumlar altında, biraz da duygusal bir etkiyle, “merhametli bir Tanrı olsaydı 
bunlara izin vermezdi‘ gibi bir inanışa kapılabiliyorlar. 


-Dünyada Savaşların olması 


Kötülükler ve olumsuzluklar her zaman daha fazla dikkat çeker ve haber olma niteliği taşır. 
Esasında dünyada kötü olan insandan çok belki iyi olan insan var, insan öldürenden çok, 
öldürmeyen var. Lakin olumsuzluklar bizim, topyekün her şey kötü dememize neden oluyor. 


Elbette dünyada kötülük olmadığını savunmuyorum. Bir çok savaş yaşanmış insanlık 
tarihinde. Özellikle dine inanmayanlar, savaşların çoğunun dinler nedeniyle çıktığını 
savunurlar. Dinlerin, insanları savaşa sürüklediğini söylerler. Bu da, insanları ateizme iten 
nedenlerden biri olarak karşımıza çıkıyor. 


Buradaki temel etki noktası, “Tanrı var olsaydı bu kötülüklere izin vermezdi‘ beklentisi ya 
da Tanrı savaşmayı emretmezdi düşüncesi oluyor. 


Not: İslamda savaş konulu ayetlerle ilgili ilerde bir yazı yazmak istiyorum. 


d-Eksik Kur'an Okuma 


Ateizme yönelenlerin bir kısmı, Kur'an'ı okuduklarını ve bunu bir yaratıcının yazmış 
olamayacağı kanaatine vardıklarını söylerler. Bunun bana göre belli başlı nedenleri var. 
Burada, hepsi olmasa bir kısmına değinmek istiyorum. 


-Kur'an'ı metodolojik olarak okumama 


Kur'an bir roman değil. Elime alayım dümdüz baştan sona okuyayım derseniz, görecekleriniz 
sadece eskiden yaşamış insanların başından geçen bir takım olaylar, Allah'ın cehennemle bizi 
korkutması, bazı çelişkiler (!) olur. 
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Oysa Kur'an'ın kendine göre bir metodolojisi var. Kur'an kendi kendini açıklayan bir kitap. 
Kur'an'da konular, hep okumaya alıştığınız bilgi kitaplarındaki gibi hiyerarşik ve kategorik 
bir şekilde verilmemiştir. Aksine, bir konu ile ilgili, değişik yerlere dağıtılmış, birbirini 
tamamlayan ayetler yer almaktadır. 


Kur'an size en başta açılmaz. Sabrederseniz bakış açınızı kökten değiştirir. Bütüncül manaya 
ulaşmak için Kur'anı kendi metodolojisine uygun okumak gerekir. 


Bkz. Sıradan bir müslüman Kuran'ı hangi mealden ve nasıl okumalı? 


-Kur’an’1 eksik/kopuk okuma 


Yapılan hatalardan biri de, Kur'an'daki ayetleri bağlamından kopararak, cımbızlamak ve bu 
şekilde anlamaya çalışmak. Örneğin Tevde 5 ayetini tek başına alırsanız. ‘Miisrikleri 
yakaladığınız yerde öldürün‘ yazdığını görürsünüz. Oysa, tüm metni okusanız, orada tüm 
müşriklerden bahsedilmediğini, anlaşmayı bozan, bozgunluk çıkaran belirli müşriklere karşı 
savunma amaçlı bir saldırı olduğunu anlardınız. 


Sadece belirli bir noktaya odaklanarak ya da Kur'an bu konuda diğer ayetlerde ne diyor diye 
bakmadan anlamaya çalışarak varacağınız nokta, Kur'an'ın bir insan tarafından yazılmış 
olacağı sonucu olabilir. 


-Kur’an’1 hata bulmak amacıyla okuma 


Bazı kişiler, Kur'an'ı okumaya başlamadan önce zaten islamla ilgili çoktan olumsuz bazı 
düşüncelere ulaşmışlardır. Yukarıda, bahsi geçen unsurların bunda etkisi vardır. Bu noktada 
kişi, o ana kadar geldiği noktayı teyit etmek amacıyla Kur'an'ı okur. Yani zaten baştan hatalar 
bulacağını düşünerek içine girer. 


Acaba bunun benim anlamadığım bir açıklaması olabilir mi diye düşünmeden hemen kanıya 
varır. 


-Kur'an'ın kendisi yerine meallerdeki hatalara odaklanma 


Eğer Arapça bilmiyorsak doğal olarak Kur'an'ı anlamak için meallerden faydalanırız. Ancak, 
meallerle ilgili baştan kabul edilmesi gereken noktanın, insan hatasına açık olduğudur. Çünkü 
insanlar, çeviri yaparken kendi tam olarak ne anlıyorsa, onu Türkçeleştiriyor. Bu çeviri de, 
doğal olarak kelime kelime çeviri olmuyor, anlamı tamamlayıcı şekilde bir çeviri yapılıyor. 


Bu tüm dillerdeki çevirilerde böyledir. 40’a yakın meali karşılaştırarak bile okusanız, 5 
ayet için bile 5 kişinin tıpa tıp aynı kelimelerle çeviri yapmadığını göreceksiniz. Bu 
demek oluyor ki, çeviri, aslını yüzde yüz yansıtmayabilir. 


Ateist veya aday ateist, Kur'an'ı bu meallerden okuduğunda rastladığı anlamsızlıkları 
mealdeki hatadan değil, Kur'an'dan sanabiliyor. Meal hatalarını kabul etse de, o kadar insan 
yanlış anlamış olamaz diyerek yine kendince bir mantık bulmaya çalışabiliyor. 


Oysa insanın çevirisi Kur'an'ı anlama becerisidir. Örneğin, Zariyat 46'de geçen evrenin 
genişlemesi meselesini birçok mealci, semanın genişlemesini idrak edemeyerek, kelimenin ilk 
anlamı yerine yan anlamlarını kullanmışlardır. 


Bunu gören ateistler, bilimsel keşif olduktan sonra ayeti kıvırıyorsunuz iddiasında bulunur. 
Oysa yüzyıllar öncesindeki tefsirlerde (Taberani) kelime tam manasıyla genişletmek olarak 
kullanılmıştır. 
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Kısacası, meal hatalarının olabileceğini kabul etmek gerekir. Bu Kur'an hatası değildir. 


-Kur’an’da kadın, savaş vb. konuların yorumlanması 


Kur'an'da bazı tema konular var ki, bu konular üzerinden çok fazla spekülasyon yapılıyor. 
Örneğin, islamda kadının yeri bunlardan biri. 


Birçok kadın, bu ayetlere bakarak kendisine haksızlık yapan bir dine tabi olmama kararı 
verebiliyor. Bu şekilde daha özgür ve saygıdeğer yaşayacağına inanıyor. 


Bkz. İslama Göre Kadın İkinci Planda mı? 


-Kutsal kitapları taraflı yorumlayanlardan öğrenme 


Bu başlıkta son söylemek istediğim şey. Kur'an'ı öğrenmeye taraflı yorumlarla başlamak. 
Birçok internet sitesinde Kur'an ayetlerinin eleştirildiğini görmeniz mümkün. Kur'an 
okumaya buralardan başlayan birinin, onu yanlış anlaması kaçınılmaz hale gelir. Daha sonra, 
kendisi de gidip okumak istese bile bakışı çoktan kirlenmiştir. 


Örneğin, Kur'an'ın daha önceki kitaplara benzediği iddiası çok ortaya atılır. Tevrat'ın ve 
İncil'in taklidi olduğu söylenir. Bilse ki, Kur'an zaten kendisini önceki kitapları tasdik eden 
bir kitap olarak tanımlıyor ve aynı dinin devamı niteliğinde bir kitap olduğunu söylüyor, o 
zaman neden Kur'an önceki kitaplara benziyor gibi bir iddianın anlamsız olduğunu anlardı. 
Bu sadece bir örnek. 


e-Sosyal Ortam ve Popülarite 


Özellikle genç yaşlarda neyin daha popüler olduğu bizi etkiler. Bu, sadece felsefi konular için 
böyle değildir, sporla ilgili de olsa, kötü alışkanlıklar da olsa bu şekildedir. Kendi düşüncemiz 
olduğunu sanarak başkalarının düşüncelerine kapılıyor olabiliriz. 


-Arkadaş Ortamı 


Arkadaş ortamı kişinin, düşünce dünyasının şekillenmesinde ciddi önem taşır. Özellikle 
etrafımızda, felsefi konularak meraklı ve ateizmi savunan kişiler varsa, onların bilgi düzeyi 
etkileyici olabilir. Bu tip kişiler bilgi seviyesi az ve önceden düşünmemiş kişileri etkileyebilir. 


-Düşünen, araştıran insan olmanın sosyal statü sağlaması 


Okuyan, düşünen, entelektüel bir tip olmak her zaman daha çekici gelir. Aslında araştıran biri 
olmakta pek de sorun yoktur lakin bazen sıra dışı olma arzusu insanı cezbedebilir. O yüzden 
inanan biri olmaktansa, çoğunluğun gittiği yönün aksine gitmek daha çekici gelebilir. Bu 
durum altında bazı genç dimağlar ateizmi savunanların daha entelektüel ve çağdaş olduğunu 
sanabilirler. 


-Ateistlerin karşısında kendini yetersiz hissetme 


Bir kısım gençlik ise felsefi ve bilimsel argümanlara yeterince hakim olamadığından, bazı 
iddiaları onların önlerine seren ateistler karşılarına çıkınca cevap veremezler. Bu cevap 
veremeyiş kendilerini yetersiz ve eksik hissetmelerine neden olur. Böyle bir durumdaki insan, 
“adam doğru söylüyor? düşüncesine girebiliyor ya da en azından gemide bir delik açılmasına 
yetebiliyor. 
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Örneğin, her şeyi Allah yarattıysa Allah'ı kim yarattı sorusu gibi ya da Allah 
kaldıramayacağı taş yaratabilir mi gibi sorularla, Allah inancını yerlebir ettiğini sanan 
insanlardan, bu soruları ilk defa duyanlar ekilenebiliyor. 


Eğer yeryüzündekilerin çoğuna uyarsan seni Allah yolundan saptırırlar. Onlar ancak 
zanna uyuyorlar ve onlar sadece yalan uyduruyorlar. En’am, 116 


Sonuç 


Dikkat ederseniz, yukarıda saydıklarımın birçoğu, gerçek islamdan çok, algılanan islama karşı 
takınılan tavırdan kaynaklanmaktadır. Bu durum felsefede “korkuluk mantık hatası? (straw 
man fallacy) olarak adlandırılır. Örneğin siz, din adına işlendiği iddia edilen terörizm 
eylemlerini göstererek “bakın din ne kadar kötü” derseniz, bu, gerçekten dinin kötü olduğunun 
ispatı değildir. 


Diğer bir durum, psikolojik bazı süreçlerin etkisiyle dinden uzaklaşma yönündedir. Aile 
baskısı, arkadaş çevresi veya kötülükler sizi dinin kötü, insan doğasına aykırı bir şey olduğu 
fikrine götürebilir. Bu da rasyonel bir yaklaşım değildir. 


Bunların dışında ateistler bir de, “insanlar inanmaya ihtiyaç duydukları için 
inanıyorlar” tezini savunurlar. Oysa bu da bir zandan başka bir şey değildir. Zira, bir şeyin 
kökenini göstererek onu yalanlayamazsınız. Buna felsefede kökensel mantık hatası — 
Genetic Fallacy adı verilir. 


Yukarıda saydıklarımın etkisiyle ateizme yönelen ciddi bir kesim var. Ancak bu kişiler, derin 
bir zan içinde olduklarının farkında değiller. “Zan ise hakikat namına hiçbir şey ifade 
etmez‘ 


Hâlbuki onların bu hususta hiçbir bilgileri yoktur. Onlar sadece zanna uyuyorlar. Şüphesiz 
zan, hakikat namına hiçbir şey ifade etmez. Necm, 28 


IMANSIZLIGIN 6 ŞARTI: (3) DÜNYA HAYATINA İMAN 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


3-Dünya hayatına iman:Dünyanın sadece kendini tatmin için var olduğunu düşünme 


Dünya hayatı insanı türlü şeylerle cezbeder. O kadar inandırır ki tek gerçeğin kendisi 
olduğuna, insan da ötesini düşünmeyi bırakır, bu dünya için yaşamaya başlar. 


Öyle bir çark ki bu, dişlileri arasına kapıldığınız anda, çıktığınız nokta ancak yaşlılık 
olabiliyor. İster inansın, ister inanmasın, çoğu insanın dünya hayatında gaflet içinde 
yaşadığını söylemek zor değil. Çünkü Allah'a inansak da inanmasak da ölüm diye bir gerçek 
var ve biz sanki yokmuş gibi yaşıyoruz. 


Eflatun’a sormuşlar; 
-“İnsanoğlunun sizi en çok şaşırtan davranışları nelerdir?..” 
Eflatun tek tek sıralamış; 


-“Çocukken sıkılırlar, büyümek için acele ederler... Ne var ki çocukluklarını özlerler... 
Para kazanmak için sağlıklarını yitirirler... Ama sağlıklarını geri almak için para 
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öderler... Yarından endişe ederken bugünü unuturlar... Dolayısıyla ne bugünü ne 
yarını yaşarlar... Ancak hiç yaşamamış gibi ölürler...” 


İnsan gerçekte neyi istediğini bilmezcesine önüne sunulana saldırır. Bunun başı ne, sonu ne 
diye pek düşünmez. 


Dünya hayatının kısalığı 


İnsan ne zaman öleceğini bilmediği için önünde çok uzun seneler olduğu zannıyla 
yaşar. Halbuki ölüm herkese eşit mesafededir. 


Gençlere hitap ederken “daha önünde uzuuun yıllar var‘ gibi lafların edildiğini duyunca hep 
şaşırıyorum. 80-90 yaşına kadar ömür garantisi var mı o ayrı mesele ama benim asıl 
takıldığım şey 80-90 sene ömrün uzun olduğunun sanılması. 


Dünya hayatına bakınca, ömrün büyük bir bölümünün uyku, temizlik vb. gibi işlerle 
harcandığını.. Kalan zamanın çoğunun mesaide geçtiğini.. Ondan kalan zamanın büyük 
kısmının dert, sıkıntı, hastalık, tartışma vb. şeylerle geçtiğini görmek zor değil. 


Gaflet içindeki insan da, bütün bunlardan kalan zamanı en iyi şekilde eğlenerek, haz alarak 
geçirmek için kendini paralar. Oysa hayat göz açıp kapayana kadar geçer. Hangi yaşlıya 
sorsanız, gençliğini daha dün gibiydi diyerek anlatır. 


Diğer rastladığım husus ‘iyi vakit geçirmek tabiri. Vakit esasında geçmesini istediğimiz bir 
şey değildir oysa. Biz istemesek de geçecek bari güzel geçsin diye düşünülebilir lakin bu da 
bana anlamsız gelir. Sınırsız vaktimiz varmış gibi onu nasıl harcasak derdinde olmak bana 
göre gaflet içinde olmaktır. 


Her saniye ölüme bir adım yaklaşırız düşüncesi de bana hatalı gelir. Esasında biz her saniye 
ölmekteyiz. 


Bu dünya hayatı ancak bir eğlence ve oyundan ibarettir. Ahiret yurduna gelince, işte 
gerçek hayat odur. Keşke bilselerdi! Ankebut, 64 


Mutlak Mutluluk Arzusu 


Dünya hayatını baz alan insan, kendine mutlak mutluluk amacını edinir. Yani, sürekli 
sorunların giderilmesi, hastalıkların defedilmesi, başarının sağlanması, karşı cinsten biriyle 
olunması, iyi mevki elde edilmesi gibi hedefler peşinde koşar. 


Dertleri minimize etme, mutluluğu maksimize etme olarak tanımlayabileceğim Mutlak 
Mutluluk Arzusu, yaşam felsefesi haline gelmiştir. Oysa dünya hayatında sorunları sıfırlama 
beklentisi hayal kırıklığına uğratan bir uğraştır. Bu nedenledir ki, çoğu insan acılarla baş 
etmekte zorlanır. 


Mutlak mutluluk beklentsi dünyanın gerçeklerine aykırıdır. 


Modem insanın sürekli bu çaba içinde bocaladığını ancak arzuladığı o mutlak mutluluk 
seviyesine bir türlü ulaşamadığını görürsünüz. Bu durum birçok psikolojik rahatsızlıkların da 
doğmasına neden olur. 


Allah, rızkı dilediğine bol verir, (dilediğine de) kısar. Onlar ise dünya hayatı ile 
sevinmektedirler. Hâlbuki dünya hayatı, ahiretin yanında çok az bir yararlanmadan 
ibarettir. Rad, 26 
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İnsanın hayatı harcaması 


İnanan insanlar için hayatın boş şeylerle harcanması kadar, inanmayanlar için de bu 
geçerlidir. İnanan insan, belki hayatta bazı hatalar yapacaktır ama ölümden sonra bir hayata 
inandığı için affedilmeyi ümit edebilir. Buna karşın, inanmayan insan, öldüğünde yok 
olacağına inanır. 


Bu durumda, inanmayan insanın bir saniyesini bile boşa harcaması büyük aptallık olmaz 
mı? 


Ona rağmen, daha güzel görünmek için ömrünün büyük bir kısmını harcar insan. Karşı cinsle 
yakın olmak için tüm zekasını kullanır ve bunların çoğu acı ile biter. Spor aktivitelerine 
yorum yapmak için saatlerini harcar. Konsol oyunları ile kendini kaptırır gider. Daha birçok 


şey.. 


Hayatı böylece geçirip, yokluğa doğru adım adım yaklaşmak mı rasyoneldir, yoksa hayatın 
anlamını sorgulamak m1? 


İnkâr edenlere dünya hayatı süslü gösterildi. Onlar iman edenlerle alay etmektedirler. 
Allah'a karşı gelmekten sakınanlar ise, kıyamet günü bunların üstündedir. Allah, 
dilediğine hesapsız rızık verir. Bakara, 212 


Arzuların peşinden gitmek ve Bilişsel Çelişki 


Arzularla ilgili daha önce bir yazı yazmıştım. (Bkz ilgili yazı) İnsan arzularının peşinden 
gittikçe, geriye dönüşü ciddi manada zorlaşır. Artık bir noktadan sonra, Allah'ın var 
olmasından çok, yok olmasını istemeye başlar. 


Düşünün, dünya hayatının tüm cazibesi sizi içine doğru çekiyor ve kendinizi bu girdap içinde 
kaybediyor gibi hissediyorsunuz. Eğer hala inanan biriyseniz, Bilişsel Çelişki kuramına göre, 
inandığınız şey ile yaşantınız farklılık içerdiğinde, zihninizde rahatsızlıklar oluşmaya başlıyor 
ve bu rahatsızlığı gidermek için de bir şeyler yapmanız gerekiyor. 


Bunu düzeltmek için, ya inandığınız şekilde yaşamanız gerekiyor ya da yaşadığınız şekilde 
inanmak. Bu ikisinden birini yapmadıkça durumun dengeye gelmesi zor. 


Ateist olmaya meyilli olan insan, Allah'ın varlığını zihninde bitirerek, bu çelişkiyi de 
gidermiş oluyor. Zira eğer Allah yoksa, hesap da yok, günah-sevap da yok, haramlar da yok. 
Bunu düşünmek, zaten ateizmin eşiğine gelmiş biri için hiç de zor olmayacaktır. 


Bu sayede artık vicdan azabı çekmeden dünya hayatının güzelliklerinden 
faydalanabilecektir. 


Nefsinin arzusunu ilâh edinen, Allah'ın; (hâlini) bildiği için saptırdığı ve kulağını ve 
kalbini mühürlediği, gözüne de perde çektiği kimseyi gördün mü? Şimdi onu Allah'tan 
başka kim doğru yola eriştirebilir? Hâlâ düşünüp ibret almayacak mısınız?, Casiye, 23 
Zaman aleyhimize işler 


Hayat öyle bir şeydir ki, doğduğumuz an zaman işlemeye başlar ve her saniye aleyhimize 
işler. Ne var ki, insanların büyük kısmı bu gerçeği düşünmeden yaşarlar. 


Sanki ölümsüzlermiş gibi hayatlarına devam ederler. Özellikle inanmayan biri bu düşünceden 
kaçar. 
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Bazılarının yok olacağını kabullendigini beyan ettiklerini görebilirsiniz. Bunu, gerçekçi 
olmak, cesur olmak gibi sunarlar. Ancak iç dünyalarında ben bu kadar kendileriyle barışık 
olduklarını sanmıyorum. Çünkü her insanda sonsuza kadar yaşama arzusu var. (Bkz. İlgili 
Yazı) 


Ahirete inanmayan insanın dünya hayatına saplanması kaçınılmazdır. Lakin bu çoğu 
zaman tersine işler. Yani, dünya hayatına saplanan kişi ahireti reddetmeye başlar. 


Onlar dinlerini oyun ve eğlence edinmişler ve dünya hayatı da kendilerini 
aldatmıştı. İşte onlar bu günlerine kavuşacaklarını nasıl unuttular ve âyetlerimizi nasıl 
inkâr edip durdularsa, biz de onları bugün öyle unuturuz. A'raf, 51 


Tek ve Gerçek Hayat Olarak Dünya 


Tarih boyunca birçok insan yeniden yaratılma fikrini saçma bulmuştur. Günümüzde 
materyalizm çoğumuza empoze edildiğinden, bunun sonucu olarak, sadece gördüklerimize 
inanır hale geliyoruz. O yüzden tek gerçek bu hayat gibi yaşıyoruz. 


(Onlar derler ki) “Hayat, bu dünya hayatından ibarettir. Ölürüz ve yaşarız. Biz tekrar 
diriltilecek değiliz.” Muminun, 37 


Dünyaya geliyoruz, bakıyoruz ki, inanılmaz derecede kompleks bir vücudumuz var, inanılmaz 
derecede kompleks bir evren var, inanılmaz derecede kompleks bir iç dünyamız var. 


Tüm bu komplekslik içinde insan, bunlar üzerine düşünüp anlam çıkarmaktansa, sanki her şey 
çok basit ve anlamsızmış gibi yaşamayı tercih ediyor. Zihnini öyle bir boşaltıyor ki, tıpkı bir 
hayvan gibi, sadece yaşamını sürdürmek ve arzularını tatmin etmek üzere yaşamaya başlıyor. 


Onlar dünya hayatının ancak dış yönünü bilirler. Ahiret konusunda ise tamamen 
gaflettedirler. Rum, 7 


Bu şekilde yaşayan insan, emeklerinin sonucunu anında aldığı şeylere yoğunlaşıyor ve bu 
sonuçları aldıkça da, tek gerçeğin dünya olduğu fikri güçleniyor. 


Kim yalnız dünya hayatını ve onun zinetini isterse, biz onlara yaptıklarının karşılığını 
orada tastamam öderiz. Orada onlar bir eksikliğe uğratılmazlar. Hud, 15 


Allah Kur'an'da bize basit bir mantık sunuyor. Eğer siz bir yaratıcının olduğunu idrak 
edebilirseniz, onları yeniden yaratacak olduğuna da inanabilirsiniz. 


Bir de kendi yaratılışını unutarak bize bir örnek getirdi. Dedi ki: “Çürümüşlerken 
kemikleri kim diriltecek?” De ki: “Onları ilk defa var eden diriltecektir. O, her 
yaratılmışı hakkıyla bilendir.” Yasin, 78-79 


Yok Olacaksan Bu hırs neden? 


Her şey bir gün yok olacaksa, öyleyse bu kazanma hırsı neden? Hiç dünyaya gelmemiş gibi 
yok olacaksak, dünyanın tüm arzularını tatsak bile ne manası var? 


Bir haz almanın en güzel yanı, sonra onu hatırlayabilmektir. Sen yok olacak isen, haz alsan 
da, dünyayı çok güzel bir şekilde geçirsen de bunun ne önemi var? 


Yok olacağını bile bile, sanki hep var olacakmış hırsıyla yaşamak bir gaflet ve boşa çaba 
değil mi? 
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Yok olacağına inanan bir insanın, yıllarca egitim alacak kadar, bir işte ömrünü tüketecek 
kadar, karizma/para/mevki gibi şeylerden gurur duyacak kadar kendini önemsemesi ne yaman 
çelişkidir. 


Tesadüfen var olup, her saniye hiçliğe doğru sürüklendiğine inanan insan kendini fazla 
önemsemiş olmuyor mu? 


Sonuç 


Birçok sosyolojik ve psikolojik nedenden ötürü arzularının esiri haline gelmiş günümüz 
insanı, dünya hayatının tek ve gerçek hayat olduğu fikrine kökten inanmış durumda 
yaşamaktadır. Ancak birçoğu, bu yaşamı, sorgulayarak seçmiş de değildir. Tam aksine 
sorgulama yapmaksızın hatta farkında olmaksızın bu şekilde yaşamaktadır. 


Bu şekilde bir yaşam, zaman içinde otomatik olarak, dünya ötesi bir hayatın varlığını 
zihnimizden siler. Öte yandan, bu denli, dünyaya saplanmış ve dünyanın cazibesine kendini 
kaptırmış bir insan, ister istemez, ahiret hayatının olmamasını istemeye başlar ve yaratıcının 
reddinin, bu hayat tarzı için en kolay seçenek olduğu fikrine kapılır. 


Bu durum, bilinçli bir seçim değil, aksine gerçeklere gözünü kapatıp, yakın zamanda elde 
edeceklerine odaklanmadır. 


Bilin ki, dünya hayatı ancak bir oyun, bir eğlence, bir süs, aranızda karşılıklı bir övünme, çok 
mal ve evlat sahibi olma yarışından ibarettir. (Nihayet hepsi yok olur gider). Tıpkı şöyle: Bir 
yağmur ki, bitirdiği bitki çiftçilerin hoşuna gider. Sonra kurumaya yüz tutar da sen onu 
sararmış olarak görürsün. Sonra da çer çöp olur. Ahirette ise (dünyadaki amele göre ya) çetin 
bir azap ve(ya) Allah'ın mağfiret ve rızası vardır. Dünya hayatı, aldanış metaından başka bir 
şey değildir. Hadid, 20 


(O gün Allah, şöyle diyecektir:) “Ey cin ve insan topluluğu! İçinizden size âyetlerimi anlatan 
ve bu gününüzün gelip çatacağı hakkında sizi uyaran peygamberler gelmedi mi?” Onlar şöyle 
diyecekler: “Biz kendi aleyhimize şahitlik ederiz.” Dünya hayatı onları aldattı ve kâfir 
olduklarına dair kendi aleyhlerine şahitlik ettiler. En'am, 130 


İMANSIZLIĞIN 6 ŞARTI: (4) BİLİME İMAN 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 
4-Bilime iman : Tek bilgi kaynağı bilimdir diye düşünme 


İnsanın en temel sorularına, yani, “neden hiçbir şey yerine bir şeyler var‘, ‘ben niye 
varım‘, ‘nereden geldim‘, “ölünce bana ne olacak‘ gibi sorulara cevaplarken neyi baz 
almalıyız? 


Bilim bu sorulara cevap vermek için yeterli midir? Yoksa, bu sorular ilgilenmemiz için 
yeterince önemli değil midir? 


Esasında bu sorulara cevap bulabilmek için hem bilim, hem din hem de felsefeye başvurmak 
durumundayız. Ancak modern dünyada bu üç alan sanki birbirinden çok farklı ve birbirine 
etki etmeyen alanlar olarak bize sunuluyor. 
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Bilim-Din- Felsefe İlişkisi 


Oysa bilimin ayrı, dinin ayrı, felsefenin ayrı gerçekleri olamaz. Eğer Allah evrenin yaratıcısı 
ise, evrende gözlediğimiz yasalar ve düzen bize bunu göstermeli. Bize dini gönderen de aynı 
yaratıcı ise, vahiy ile bilimsel veriler çelişmiyor olmalıdır. Aynı şekilde, aklı da yaratan Allah 
olduğunda göre, akıl yürütmelerle varacağımız sonuç da din ve bilimin sonuçlarıyla uyumlu 
olmalıdır. 


Eğer Allah varsa, bu üç alan arasındaki çelişki iddiaları, yanlış din anlayışından, hatalı felsefi 
argümanlardan veya eksik bilimden kaynaklanabilir. 


Bilimin metodoloji olarak natüralizmi benimsemesi 
Günümüz bilim anlayışı natüralizm (doğalcılık) üzerinden ilerlediği için, evrenin 
açıklamalarında, bahsi geçen sorulara bilim içinde rastlamanız da mümkün değil. 


Doğalcılık kısaca doğa dışında hiçbir şeyin olmadığı görüşü olarak tarif edilebilir. 


İçinde bulunduğumuz dönemde çok etkili olmuş ateist düşünürler olan Richard Dawkins, 
Daniel Dennett, Sam Harris, Stephen Hawking gibi isimler materyalist-ateistlerdir. 
Materyalizmi doğalcılığın bir alt kategorisi olarak düşünebiliriz. 


Bunun sonucu olarak, bu kişilerin insanlara sunacakları gerçekler de, yalnızca maddeden, yani 
elle tutulur, gözle görülür şeylerden ibaret olacaktır. Gerçeğin yegane kaynağını bilimde 
arayan beyinler de, bu gibi kişilerin izinden giderek ateist olacaktır. 


Bilim gerçekten bilginin tek kaynağı mı? 


Bilim elbette, insanın evrenin nasıl çalıştığını anlama faaliyeti olarak önemli bir araçtır. 
Ancak her şey bilimle anlaşılır gibi bir ifadenin kendisi en başta bilimsel değildir. 


Tıpkı ateistlerin, inananları dogmatik olmakla suçlamaları gibi, bu görüşü savunan ateistler de 
dogmatik bir bilim anlayışına sahip olmuş olurlar. Buna da bilimcilik adı verilir. 


Oysa bilim, insanın doğasından gelen bir çok soruya cevap vermekte ve günlük hayatla ilgili 
birçok konuda yetersizdir. Siz bu sorulara cevap ararken, bilimin sınırlarının dışına çıkıp 
felsefenin ve diğer disiplinlerin alanına girmek zorundasınızdır. 


Örneğin bilim, estetik gibi, etik gibi, mantık gibi günlük hayatta sıkça kullandığımız şeylerle 
ilgilenmez. 


Ünlü felsefeci William Lane Craig Bilimcilik hakkında ne diyor bir 
bakalım(https://youtu.be/9-xdFPIzK60) 


Bilim insanlarının iyi felsefeci olmaması 


Ne yazık ki, ilgiyle takip ettiğimiz bilim insanları, ne zaman bilimsel, ne zaman feslefi 
konuştuklarının farkında değiller çoğu zaman. Günümüz ateistlerinin kendilerine örnek 
aldıkları Hawking, Krauss ya da Dawkins gibi ünlü fizikçiler için de bu durum aynıdır. 


Aşağıda ünlü matematikçi ve felsefeci John Lennox‘un Hawking'in kitabına yaptığı 
eleştirilerden kısa iki pasaj sunuyorum. 


https://youtu.be/3HbFMnwsSito 
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https://youtu.be/3HbFMnwsSito 


Bu konuda ikinci bir örnek daha vermek istiyorum. İTÜ Fizik bölümü öğretim üyesi Kerem 
Cankoçak, yaptığı bir konuşmasında felsefenin alanına girdiğinin farkında olmadan, bilimsel 
konuştuğunu sanıyor. 


https://youtu.be/724wMBr5n98 
https://youtu.be/t4SiOyL2jdE 
Not: “Evren tasarlanamaz’ konusunu daha sonra ele almak üzere burada değinmiyorum. 


Yasalara İman — Doğa yasaları neden var? 


Bilimin konusuna baktığımızda, içinde evreni tarif etme gayreti olduğunu görüyoruz. Fizik 
gibi, kimya gibi, biyoloji gibi bilimler, bize evrenin, canlıların nasıl işlediğine dair bilgiler 
veriyor. Oysa, insanların içlerinden gelen ortak sorular, sadece sistemin nasıl işlediği ile ilgili 
değil. 


İnsan, sistemin neden böyle olduğunu da sorguluyor? Neden kaos yerine doğa yasaları var? 
Böyle olması bir zorunluluk muydu? Neden yasalar evrenin her yerinde aynı? Neden 
matematik evrene uyuyor? Neden insan zihni evreni kavrayabilecek şekilde? 


Bilim insanları bilim yaparken, evrenin bir düzene sahip olduğu ön kabulü ile hareket 
ederler. Bu düzenin sırlarını çözmeye çalışırlar ancak neden bu düzenin olduğu ile 
ilgilenmezler. 


Ateistler de aynı şekilde, zihinlerinde farkında olmadıkları ön kabullerle düşünürler. Evrende 
yasaların olması sanki zorunluymuş ya da tesadüfi bir sonuçmuş gibi düşünürler. (Tesadüf 
kısmını sonraki yazıya bırakıyorum) 


Evren, pekala hiçbir yasanın olmadığı, canlılığın olmadığı bir şekilde de var olabilirdi ya da 
evren yine böyle kompleks olurdu ama insan zihni evreni kavrayabilecek şekilde 
olmayabilirdi. 


Nasıl oluyor da bu ikisi hem kendi içinde düzenli, hem de birbiriyle ilişkiye girebilecek 
şekilde uyumlu olabiliyor? Nasıl oluyor da, evrendeki matematik, insandaki mantıkla 
uyumlu? (Burada metematik keşif olarak değerlendirilmiştir. İcat olduğu görüşünü savunanlar 
da var) 


gokhanyilmaz.com 


Evren ve insan zihninin uyumu 


Ateistler, bu uyumun neden olduğunu pek düşünmeden insanın ve evrenin böyle olduğunu 
doğal kabul ederler. Bu, bilimi bilginin tek kaynağı kabul ederken, bilimin dayandığı yasalara 
dogmatik bir inanç gerektirir. 


John Lennox’un bu konudaki görüşleri (2.5 dk) 
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“Bosluklarin Tanrısı” ne demek? 


Ateistlerin, inananlar üzerindeki en temel eleştirilerinden biri ‘Bosluklarin Tanrısı — God of 
the gaps‘ argümanıdır. Örneğin, inanan insan, henüz açıklanamayan bir fenomeni görür ve 
“işte bu Tanrının sayesinde? der. Oysa, bilim ilerde bunu açıkladığında bu iddia da çökmüş 
olur. 


Örneğin, ezan çiçeği olarak bilinen Oenothera Biennis, akşam saatinde açar. İnananlar bunu, 
çiçeğin ezan okunduğu için açtığına bağlar. Esasında çiçek ezan okunmayan yerde de akşam 
saatinde açıp öğlene doğru kapanmaktadır. Bu durum boşlukların tanrısı tanımına uymaktadır. 


Ateistlerin bu iddiaları bir takım hususlar için doğru olsa da, bu, Tanrının olmadığının ispatı 
da değildir. Bu sadece, inananların sağlam olmayan argümanları kullanarak da iman 
edebileceklerini gösteren bir argümandır. 


Benzer şekilde ateistler, bir şeyin varlığı için delil yoksa, o şey yoktur şeklinde bir kabul 
içindedirler. Esasında bu da, boşlukların tanrısı argümanına benzer bir durumdur. Boşlukların 
tanrısı argümanında, açıklaması bilinmeyen bir fenomen Tanrı ile dolduruluyordu. 


Ateistlerin yaptığı da, açıklaması henüz bilinmeyen bir şeyi Tanrısızlık ile doldurmak. Böyle 
bir durumda en azından agnostik olmaları beklenirdi. 


Bu durumu William Craig şöyle eleştiriyor (2dk): https://youtu.be/EY lo2yuZk6l 


“Her şeyin Teorisi” 


Boşlukarın Tanrısı argümanına benzer durum ‘Her şeyin teorisi‘ argümanı için de geçerlidir. 
Örneğin, evrendeki hassas ayarların yaratıcının varlığına işaret ettiğini söylediğinizde, ateist, 
ilerde bir gün gelecek bilim bunun neden böyle olduğunu keşfedecek, o yüzden bunun Tanrıyı 
işaret ettiğini söyleyemeyiz der. 


Örneğin, Big Bang teorisi evrenin ezeli olmadığını bize göstermektedir. Uzay ve zamanın bir 
başlangıcı varsa ve yoktan var olmuşsa bunu Tanrının varlığına bir işaret olarak sunabilirsiniz 
(Bkz. Kelam Kozmolojik Argümanı) fakat ateistler buna sıcak bakmaz. Buradaki 
bilinmezliğin ilerde açıklanacağını ve Tanrı açıklamasına gitmenin gereksiz olduğunu öne 
sürerler. 


Örneğin, belki de ilerde, evrenin döngüsel bir şekilde kapanıp açıldığı ispat edilecek, bu 
durumda yine ezeli evren modeline dönülecek şeklinde bir iddia da bulunabilirler. 


Burada ateist birkaç varsayım yapmaktadır. Ancak bu varsayımların hepsi doğru ise ateist 
haklı olabilecektir. Lakin, ne bu varsayımlarım tamamı yüzde yüz doğrudur, ne de bu 
varsayımlar bilimseldir. 


Bir gün bilim her şeyin açıklamasını bulacaktır/bulabilir. 

Bilim, bir şeyi açıklıyorsa, o şey artık olağan, sıradan, şaşırılmaması gereken bir şeydir. 
Bir şeyin nasıl işlediğinin açıklanması, onun neden böyle olduğunun da açıklamasıdır. 
Bilim bir şeyin açıklamasını bulduğunda, artık o bulunan şeyin de açıklanmasına gerek 
kalmaz. 


https://youtu.be/7E4Yp7eVrgY 
https://youtu.be/uDnWdKUnVgM 


36 


Din Bilime Düşman mı? 


Çoğu ateist, yeterince bilimle ilgilenen birinin ateist olmasının kaçınılmaz olduğunu düşünür. 
“Müslümanlar bilimle ilgilenmedikleri için körü körüne inanıyorlar‘ şeklinde düşünceye 
sahiptirler. 


Ne yazık ki, bu şekilde düşünen bir tek ateistler değil, inananların da bir kısmı, yeterince 
bilimin ya da felsefenin insanı ateist yapacağı endişesini taşıyabiliyor. 


Oysa, din (islam), insanı bilimden uzaklaşmaya değil, tam tersi, Allah'ın yeryüzündeki 
ayetlerini aramaya yönlendiriyor: 


Göklerin ve yerin yaratılışında, gece ile gündüzün birbiri ardınca gelip gidişinde selim 
akıl sahipleri için elbette ibretler vardır. Al-i İmran, 190 


Varlığımızın delillerini, (kâinattaki uçsuz bucaksız) ufuklarda ve kendi nefislerinde 
onlara göstereceğiz ki, o Kur'an'ın gerçek olduğu onlara iyice belli olsun. Rabbinin, her şeye 
şâhit olması yetmez mi? Fussilet, 53 


De ki: “Yeryüzünde dolaşın da Allah'ın başlangıçta yaratmayı nasıl yaptığına 
bakın. Sonra Allah (aynı şekilde) sonraki yaratmayı da yapacaktır. (Kıyametten sonra her 
şeyi tekrar yaratacaktır) Şüphesiz Allah'ın gücü her şeye hakkıyla yeter.” Ankebut, 20 


Kesin olarak inananlar için yeryüzünde ve kendi nefislerinizde birçok alametler vardır. 
Hâlâ görmüyor musunuz? Zariyat, 20-21 


Sonuç 


Bilim, evreni anlama çabası olarak çok önemli bir araçtır, ancak materyalistlerin ya da 
natüralistlerin iddia ettiği gibi her şeyin açıklaması bilimde değildir. 


Ateistler, inananları ön kabul ile inanmakla suçlamalarına rağmen kendileri, bilimi tek gerçek 
olarak kabul ederek, bilimsel olmayan, felsefi bir ön kabule girmiş olurlar. 


Bunun yanında, doğa yasalarının varlığını ve insanın evreni anlayabilme kapasitesini ve 
evrenin anlaşılabilir olmasını varsayılan olarak kabul ederler. Neden böyle olduğu ile ilgili 
ciddi bir açıklama getiremezler. 


Ateistlerin bilimi öne sürerek ortaya attıkları Boşlukların Tanrısı ya da Her Şeyin 

Teorisi gibi argümanlar, Allah'ın olmadığın gösteren argümanlar değildir. Bu argümanların 
da altında, bilime körü körüne inanma ve bunun dışında her şeyi baştan reddetme anlayışı 
bulunmaktadır. 


Tüm bunlara bakınca ateislerin, bilimin yegane savunucusu, temsilcisi olduğunu söylemekten 
ziyade, kafalarını bilime gömüp, gerçeği görmemeye çalıştıklarını söylemek yanlış 
olmayacaktır. 


Zira bilimle, ancak maddesel varlıklar tespit edilebilir. Oysa, Allah'ın, tanımı gereği fiziksel 
bir varlık olmasını beklememiz anlamsızdır. O nedenle bilimci ateistler, bilimin ortaya attığı 
hiçbir delille Allah'ı bulamazlar. 


Çünkü, Allah'ın varlığı, bilimsel delillerle temellendirilebilmekle birlikte, felsefi akıl 
yürütmeler üzerine ispatlanabilir. 
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Bilimci ateistler, bu tutumları nedeniyle, ne delil görürlerse görsünler, bunu bilime havale 
edecekler ve hiç bir zaman Allah'ı kabul etmeyeceklerdir. Ta ki bu tutumlarını fark edene 
kadar. 


Göklerde ve yerde nice deliller vardır ki yanlarına uğrarlar da onlardan yüzlerini çevirerek 
geçerler. Yusuf, 105 


İMANSIZLIĞIN 6 ŞARTI: (5) TESADÜFLERE İMAN 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


5-Tesadüflere iman: Evrenin ve yaşamın kendi kendine oluşabileceğini düşünme 


Önümüzde kocaman bir evren durmaktadır. Bu evren içinde, yüz milyarlarca galaksi, bunların 
içinde sayısız yıldız ve gezegen yer almaktadır. Bunların içinde küçücük yer kaplayan 
dünyamızda, sayısız türde canlı ve bitki bulunmaktadır. 


Bu canlılar içinden insanda, kendinin farkında olma, yani bilinç gibi sadece atomlarla 
açıklanamayacak özellikler zuhur etmiştir. 


İnsanoğlu, binlerce yıl içinde, ilkel hayattan, medeniyetler, kültürler ve teknolojiler meydana 
getirecek bir donanıma sahiptir. Hatta insan, evrende zerre kadar kapladığı alana rağmen, 
zekası ve aklıyla, bütün evreni anlayabilecek kapasiteye sahiptir. 


Peki tüm bunlar ateistlerin iddia ettiği gibi kendi kendine, tesadüfen mi meydana 
gelmiştir? 


Modem bilim bize, evrenle ilgili birçok yeni bilgi sağlamaktadır. Bilimin bize sunduklarını, 
insanlığın gelmiş geçmiş en önemli felsefi sorularına cevap bulmakta kullanabilir miyiz? 


Neden hiçbir şey yerine bir şeyler var? Evreni tasarlayan bir zihin var mı? İnsan 
tesadüfen mi var oldu yoksa bir yaratıcı var mı? 


Not: Bu yazıda amacım, tasarım delilini savunmaktan ziyade, ateislerin tesadüflere nasıl körü 
körüne inandığını göstermek. Bunu yapabilmek için bir nebze olsun konu hakkında bilgi 
vermem de gerekecek. Bunu yaparken, daha etkili olacağı düşüncesiyle videolardan 
faydalandım. Yabancı kaynaklardan da video paylaşmak isterdim ancak herkesin anlaması 
için Türkçe kaynakları tercih ettim. 


Hakikate ulaşmada en uygun yol nedir? 


Günümüzde, hakikate ulaşma metodu olarak kullanılan en temel iki 
yöntem Tümevarım ve En İyi Açıklama metodlarıdır. 


“En iyi açıklama olarak çıkarım” (inference to the best explanation ) veya “en iyi hipoteze 
indergeme” (abduction) alternatif açıklamalar içinden akla en uygununu seçmeye dayanır. 


“Birleşmeli tümevarım” (consilience of induction) ise, farklı alanlardan gelen delillerin aynı 
sonuca götürmesi yoluyla sonuca gitme yöntemidir. 


Özellikle felsefi sorulara cevap arıyorken, bu iki metodu kullanarak akla en uygun gelen 
sonucun seçilmesi esas olmalıdır. Bilimde de bu metotlar kullanılmaktadır. 


Bu iki yaklaşımın sonucu da eğer tasarıma işaret ediyorsa, hala aksinde diretmek, objektif 
olmak mıdır yoksa ideolojik bir seçim midir? Bunu incelemeye çalışalım. 
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Evren ezeli mi? 


Aristodan beri asırlardır birçok insan, ezeli evren modelini savunmuşlardır. Bunun karşısında 
teistler ise evrenin yaratıcısı olduğu fikrini savundular. 


Örneğin ünlü felsefeci George Politzer, big bang teorisinden önce, evrenin ezeli olduğunu ve 
yaratıcının olmadığını savunarak şunu demiştir: 


Evren yaratılmış olsaydı, belirli bir anda Allah tarafından yoktan var edilmiş olması 
gerekirdi. 


Nitekim inananlar zaten Kur'an'ın bunu ifade ettiğini biliyordu: 
O, gökleri ve yeri örnekleri yokken yaratandır. En'am, 101 
20. yüzyıla gelinince bilim de bunu kabul etmek zorunda kalacaktı. 


Evrenin Bir Başlangıcı Var: Big Bang Teorisi ve Entropi Yasası 


Bilimsel gelişmeler, önce entropi yasası ile sonra big bang teorisi ile evrenin bir başlangıcı 
olduğunu ortaya koydu. 


ee = = Evrenin kökeni ile ilgili günümüzde en çok kabul gören 
teori, Big Bang teorisidir. Bu teoriye göre, evren sürekli genişlemektedir ve bu genişlemeyi 
geriye doğru sardığınızda, uzay ve zamanın belli bir noktada tekillik anında olduğu, yani bir 
başlangıcı olduğu anlaşılır. (Bkz. Big Bang Teorisi) 


Big Bang teorisinin yanısıra, Entropi yasası gereği de evrenin ezeli olamayacağı çıkarımı 
yapılıyordu. Entropi yasası, termodinamiğin ikinci yasası olarak bilinir. Bu yasaya göre 
evrende düzensizlik sürekli artmaktadır ve bu tek yönlü, tersine döndürülemez bir süreçtir. 
(Bkz Entropi Yasası) 


Düzensizliğin sürekli arttığı bir evren ezelden geliyor olamaz. Örneğin, bilim insanları 
güneşin bir gün sonunun geleceğini biliyor. Eğer güneş ezelden geliyor olsaydı çoktan yok 
olmuş olması gerekirdi. Demek ki bir başlangıcı var. 


Buraya kadar bir sıkıntı yok. Zira, bu iki konu, fizikçilerin hemen hemen üzerinde ittifak 
ettikleri hususlar. Sorun, bunun felsefi sonuçlarının değerlendirilmesinde ortaya çıkıyor. 
Çünkü evrenin bir başlangıcının olmasının felsefi sonuçları çok büyük öneme sahip. 


20. yüzyılda ortaya atılan Big bang teorisinden asırlar evvel Kur’an bize başlangıçta her 
şeyin bir arada olduğunu ve sonradan ayrıştığını ve hatta evrenin genişlemekte olduğunu 
bildiriyordu: 
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İnkâr edenler, göklerle yer bitişikken, bizim onları ayırdığımızı ve diri olan her şeyi sudan 
meydana getirdiğimizi görmediler mi? Hâlâ inanmayacaklar mı? Enbiya, 30 

Biz göğü ‘büyük bir kudretle’ bina ettik ve şüphesiz Biz, (onu) genişleticiyiz. Zariyat, 47 
Peki, Kur'an bize evrenin başlangıcı olduğunu söylüyorsa, bilim de bunu tasdik ediyorsa, bu, 
yaratılış fikrine en azından sıcak bakmaya yetmez mi? 


Çoğu ateist için maalesef yetmiyor. 


Yokluktan bir şeyler çıkmasına inanmak 
Önceleri ateistler, evrenin ezeli olduğu fikrini savunarak yaratıcının olması fikrini 


reddediyorlardı. 


Evrenin başlangıcı olduğu ortaya çıktıktan sonra, ateistin, görüşünü savunmaya devam 
edebilmesi için, ya evrenin kendini yarattığını söylemesi gerekir ya da çoklu evrenler, paralel 
evrenler, döngüsel evren gibi alternatif ezeli evren iddialarına gitmesi gerekir. 


Nitekim, yoktan bir şeylerin var olabileceğini iddia eden fizikçiler de mevcuttur. Örneğin 
ABD'li kozmolog Lawrence Krauss, evrenin yokluktan oluşabileceğini iddia etmiştir. Çağın 
önde gelen ateistlerinden Richard Dawkins de bu fikri desteklemektedir. 


Peki bu ne kadar mümkündür? 


Esasında Krauss’un “yokluk olara tanımladığı, bizim felsefi olarak tanımladığımız “hiçlik: 
anlamında değildir. Krauss'un yokluktan kastı, Kuantum Alanı'dır. Yani ortada, hala fizik 
yasalarının geçerli olduğu, potansiyel taşıyan bir alan vardır. Buna gerçek manada yokluk 
demek mümkün değildir. Çünkü bu fizik yasaları neden var diye hala sormamız gerekir? 


Krauss ve Dawkins’in bu konuda ne dediğine ve ona verilen cevaba kısaca göz atalım: 
Lawrence Krauss — Hiçlikten gelen evren (1 dk):https://youtu.be/Tph6 gOBCdA 
Lawrence’! savunan Dawkins’in aldığı cevap (3 dk): https://youtu.be/dXW3AMm0TwY 


Not: 2. videoda geçen, felsefeci David Albert tarafından Lawrence Krauss'un iddialarını 
çürütmek için yazılmış New York Times makalesine buradan ulaşabilirsiniz. 


Dikkat ederseniz, bir yaratıcı var demekten kaçınabilmek için ateistler tüm yolları deniyorlar. 
Yani, yaratıcı olması imkansız gelirken, yokluktan bu denli kurallı bir evren çıkabilmesine 
imkan tanıyabilmekteler. 


Hamd, gökleri ve yeri yaratan, karanlıkları ve aydınlığı var eden Allah'a 

mahsustur. Böyle iken inkâr edenler başka şeyleri Rablerine denk tutuyorlar. En'am, 1 
Evrenin Hassas Ayarlı Olması 

Evrenin bir başlangıcı olduğunun ortaya çıkmasından sonra, bilim insanları bu alandaki 


çalışmalarını geliştirdiler. Fark ettikleri şey gerçekten şaşırtıcıydı. 


Çünkü, Big Bang’in daha ilk anlarından itibaren inanılmaz derecede hassas bazı ayarların 
bulunması gerekiyordu ki, evren günümüzdeki gibi olabilsin ve yaşam oluşturabilecek bir 
yapıya kavuşabilsin. 
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Peki evrenin böyle hassas ayarda olabilmesini neyle açıklayabiliriz? 


Seçenekler, evrenin böyle olmasının zorunluluk olduğu, şans eseri olduğu 

veya tasarım sonucu olduğudur. Zorunluluk olması için, doğa yasalarının kendi kendini var 
edip, yaşam oluşturacak bir evren için gayesel bir hareket içinde olması gerekirdi ki, bunu 
mantıklı bulmayız. 


Şans seçeneği ise saçmalık derecesinde naif olmayı gerektiriyor. Zira bu ayarlar, neredeyse 
aklımızın alabileceğinden daha düşük bir olasılıkta. 


Geriye en makul seçenek olan tasarım seçeneği kalıyor. 


Gelin hassas ayarların ne olduğuna bu kısa videoda göz atalım (6 dk): 
https://youtu.be/xo8yNoPmi9k 


Tespit edilen bu bilimsel veriler, yine Kur'an'ı tasdik ediyor. Allah'ın evreni hassas bir 
ayarda yarattığını asırlar öncesinden biliyorduk. 


Gerçekten biz, her şeyi bir ölçü ve dengede yarattık. Kamer, 49 


Not: Hassas evrenlere ilişkin bir çok karşı argüman da (çoklu evren, paralel evren gibi) 
üretilmiştir ama yazının amacından sapmaması için bunları burada ele almadım. İlgilenenler 
bu iki videoya göz atabilir. Video 1 Video 2 


Bilimde her zaman yüzde yüz kesinlik var mı? 


“Ben sadece bilime inanırım gerisi boş diyenler” için başka bir bakış açısı daha sunmak 
istiyorum. Acaba “ben sadece bilime inanırım? derken, bilimsel keşiflerin yüzde yüz kesinlikte 
ve asla aksi mümkün olmayacak şekilde olduğunu mu sanıyoruz. Bunu düşünmek, bilimden 
habersiz olmak anlamına gelirdi. 


Örnek olarak, yakın zamanın en önemli keşiflerinden olan Tanrı Parçacığı, asıl adıyla, Higgs 
Bozonunu vermek istiyorum. 


CERN deneylerinde bilim insanlarının, daha önce matematiksel olarak ortaya koyulan Higgs 
bozonunu keşfettiklerini duyurduklarını biliyoruz. Peki bu keşif nasıl olmuştu? 


Bilimsel gözlemlerde elde edilen sonuçlarda standart sapma 1 sigma ise bu, rastgele sonuç, 3 
sigma ise gözlem, 5 sigma ise keşif olduğu kabul edilir. Higgs Bozonu ise yaklaşık 5.9 sigma 
seviyesinde tespit edilmiştir. 


Örneğin, deney sonucuna göre, Higgs bozonunun var olmama ihtimali 550 milyonda 
bir civarında, yani çok küçük olduğundan, var olarak kabul edilir. (Bkz. CERN ilgili sayfa) 


Yani, bilim kesin bilgiye ulaşma kaynağımız denilirken aslında burada da 
nihayetinde, istatistiki/akli bir sonuç çıkarımı yapıldığını ve çok küçük ihtimalin 
gerçekleşmeyeceğinin varsayıldığını belirtmek zorundayız. 


En başta dediğimiz gibi, sonuca giderken akla aykırı derecedeki küçük ihtimaller elimine 
edilir. 
Evrenin kendi kendine olduğuna inanmak rasyonel mi? 


Peki, bilimi tek bilgi kaynağı kabul eden ateistler, 550 milyonda bir olasılığın 
gerçekleşmesine ihtimal vermiyorlarsa, bundan çok çok çok daha küçük olasılıklarda olan 
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evrendeki hassas ayarların “tesadüfen var olma” seçeneğini nasil da hemen kabul 
edebiliyorlar? 


Gelin ne denli zor bir şeye inandıklarını aşağıdaki videoda izleyelim (5 dk) 
https://youtu.be/ZzH7g8giNuJ8 
Bu kadar Şüpheci Biri Normal Hayat Yaşayabilir mi? 


Bütün bu düşük olasılıklara rağmen, fikrinden dönmekte zorlanan bir ateist, tüm bunların 
arkasında bir zihin ve irade olduğu seçeneğini reddedip, bu kadar düşük olasılıkların 
kendiliğinden gerçekleşeceğine inanabilir mi? Diyelim ki inandı, bu durumda tutarlı bir 
halde yaşaması mümkün mü? 


Eğer biz bu kadar küçük olasılıkların tesadüf eseri meydana geldiği ya da gelebildiğini 
kabullenirsek, o zaman hayat içindeki hiçbir şey için bir kesinlikten bahsedemez hale geliriz. 


Yani, Allah'ın varlığı konusunda bu olasılıkların tesadüfi olarak oluşabileceğini söyleyip, 
günlük hayatta binde bir gerçekleşme olasılığı olan ihtimalleri bile zihnimizde eliyorsak o 
zaman çelişki içinde oluruz. 


Eğer Allah'ın varlığı konusunda bilinemezci bir yaklaşım sergiliyorsa biri, tutarlı olması için, 
hayatta tüm diğer konularda da bu yaklaşımını sürdürmesi gerekir. 


Şunu örnek olarak düşünebilirsiniz. DNA testinin sonucu bize 9099.99 oranında kesinlik verir. 
Yani aslında on binde bir oranında yanılma payı mevcut. Biri eğer rahatça herhangi bir 
hassas ayarda bulunan 10°°’de 1 gibi imkansız derecesindeki bir olasılık için ‘ya olmuştur 
işte” diyebiliyorsa, kendi babasının kim olduğu konusunda bile şüphe etmesi gerekmez mi? 


O zaman, aklımıza dahi güvenemez duruma geliriz ve hayattaki hiçbir bilgi güvenilmez, 
inanılmaz hale gelir ki bu şekilde yaşanmaz. 


Sonuç 


Önümüzde, ateist bilim insanlarının bile kabul ettiği hassas ayarlı bir evren varken ve bu 
evrenin tesadüfle bu hale gelmiş olması akıl almaz derecede düşük bir olasılığa sahipken, 
buna en iyi açıklamayı getiren tasarıma inanmayıp, elle tutulur bir alternatif açıklama yokken, 
neden hala tesadüfi açıklamayı savunmaya çalışalım? 


Bence, bu durumda hala tesadüflere inanmak, Allah'a imandan katbekat fazla iman 
gerektirir. 


Eğer objektif bakabiliyorsak, şu anki veriler ışığında akla en uygun olan tasarım seçeneğini 
seçmemiz beklenir. Tıpkı ömrünün büyük bir kısmını ateist olarak geçiren Anthony 
Flew gibi, kararımızdan dönecek cesareti göstermemiz gerekir. 


İnananların akıllarını kullanmayıp, ön kabullere göre hareket ettiğini söyleyen ateistler, 
kendileri ön kabuller içinde, gerçekleşmesi akla, mantığa uymayan olasılıkları tercih 
ettiklerini farkedip akıllarını kullanabilecek mi? 


Bu Kur'an; kendisiyle uyarılsınlar, Allah'ın ancak tek ilâh olduğunu bilsinler ve akıl 
sahipleri düşünüp öğüt alsınlar diye insanlara bir bildiridir. Nisa, 82 


Şüphesiz bunda düşünüp görebilen kimseler için ibretler vardır. Hicr, 75 
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IMANSIZLIGIN 6 SARTI: (6) AKLA IMAN 
Gokhan-http://sorguluyorum.net/ 


6-Akla iman: Bilinçsiz bir sürecin sonucu oluşan aklın güvenilir olduğunu düşünme 


Burada, akla iman ile kastedilen, ateist bir insanın, tesadüfi süreçler sonucu elde ettiğini 
düşündüğü akıl, irade ve bilinç gibi özellikleri, varsayılan olarak kabul etmesi ve Allah 
yoksa bu özellikleri temellendiremeyeceğinin farkında olmadan, yine bu özellikleri kullanarak 
körü körüne Allah'ı reddetmesidir. 


Daha önceki yazılarda, ateistlerin her zaman felsefi ve bilimsel bir sorgulama sonucunda 
ateizmi seçmediğine değinmiştim. 


Diyekim ki bu sorgulama faaliyetine girdi, bu sorgulamayı yapmak için aklını kullanması 
gerekiyor. 


Peki akıl dediğimiz şey nedir? İnsan aklına ne kadar güvenebilir? Algıldığımız dış dünyanın 
gerçekliğinden nasıl emin olabiliriz? 


Akıl, irade ve bilinç gibi, insana ait özellikler gerçekten var mıdır? Gerçekten varsa, tesadüfi 
süreçler sonucunda mı oluşmuştur yoksa arkasında Allah'ın zihni mi vardır? 


Ateizmi seçen birçok insan, insandaki bu özellikleri veri olarak kabul ederek, üzerine 
düşünmeden kullanıyor. Oysa, insanın bu özelliklere sahip olması, en iyi, Allah'ın varlığı ile 
açıklanabilir. 


Beyin aklı açıklayabilir mi? 


Materyalist ateistler metafizik bir varlığı reddettiklerinden, insan aklını/zihnini beynin 
fonksiyonları olarak açıklarlar. Bunun karşısında, Platon ve Descartes gibi, insanda ruh 
denilen, bedenden ayrı bir t6z/cevher olduğunu savunanlar olmuştur. Bu 

görüşe dualizm deniyor. 


Dualizmi savunmadan da, zihnin, fiziksel beyne indirgenemeyeceği görüşünü savunanlar 
olmuştur. Buna göre, beynimiz, çeşitli moleküllerden oluşmaktadır ancak bu moleküllere 
indirgenemeyecek özellikler taşımaktadır. Örneğin, acı duymak, mutlu olmak gibi, 
bilincimizle tecrübe ettiğimiz durumlar, maddeye indirgenemez. Bur durumdaki zihne ise 
zuhur eden (emergent) zihin denilir. 


Şu sıralar teknolojinin gelişmesiyle yapay zekalı bilgisayarlar üzerinde çalışıldığını biliyoruz. 
Bu bilgisayarlara kendi kendini programlama yeteneği yüklenmeye çalışılıyor. 


Ancak, zuhur eden bilinç görüşünü savunanlara göre, insandaki zihnin mahiyeti gereği, 
bilgisayarda hiçbir zaman bir insandaki gibi bir zihin bulunamaz. 


John Searle Çin odası örneği vererek, bilgisayarın insan zihnini taklit edebileceğini, ancak 
insan gibi hislere sahip olamayacağını savunur. Zihnin, sadece fiziksel beyin ile 
açıklanamayacağı ile ilgili linkteki videoya göz atabilirsiniz. (Bkz. ilgili video — ingilizce) 


Harvard'lı Psikiyatr Robert Stickgold'a göre de zihin, her ne kadar beynin bir ürünü olsa da, 
zihni tek başına beyin ile açıklamamız mümkün değil. Bu durum, “Bütün, kendini oluşturan 
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parçalardan daha fazla bir şeydir ve kendini oluşturan parçalarla açıklanamaz” şeklinde 
özetlenebilir. 


Zihnin tesadüfen oluşması ne demek? 


Materyalist ateistler, insan zihninin tesadüfi süreçler sonucunda oluştuğunu söyleyeceklerdir. 
Adım adım gidecek olursak, bunu iddia ettiklerinde aşağıdaki süreçlerin de tesadüf eseri 
olduğunu iddia etmiş olurlar: 


Peki bir ateist bu şekilde bir kabulde bulunduğunda ne demiş oluyor. Evrenin, tesadüfen zihin 
sahibi olan bir parçası, evrenin kendisini anlayabilir hale gelmiştir. Yani, evren (fiziksel 
madde) tesadüf sonucu, kendi kendini anlamlandırabilir hale gelmiştir. 


Bunu şöyle düşünebilirsiniz. Diyelim ki bir yanardağ var, buradan lavlar fışkırıyor. Zamanla 
bu lavlar soğuyor ve şekil alıyor. Sonra bir şekilde, soğuyan lavlar çok uzun bir süreçte 
canlılık kazanıyor ve zihne sahip oluyor ve bu zihinle yanardağı görüp onun nasıl çalıştığını, 
nasıl jeolojik kurallara tabi olduğunu kavrıyor. 


Yani, bir şekilde, bilinci ve iradesi olmayan yanardağ, tesadüfen bilinç kazanıp, kendini 
tanıyabilir hale gelmiş oluyor. 


Eğer, evren ve insanın kendi kendine olduğunu iddia edersek, aşağı yukarı buna benzer 
anlamsız bir tabloyu savunmak zorunda kalırız. 


Bilinç, Hakkındalık ve Gayesellik 


Bilinç , “İçebakış” yoluyla zihnin kendi deneyimlerinin gerçekliğini kavraması olarak 
tanımlanabilir. Evrimsel açıdan bakıldığında, insanda bilincin olması tamamen bir insan 
algısıdır. Yani, insanda sadece nörokimyasal bazı aktiviteler meydana gelmektedir ve biz bu 
aktiviteler sonucu “düşünce? dediğimiz şeyleri tecrübe ederiz. Oysa bu bir yanılsamadır. 


Bunun evrimsel olarak meydana gelişi, çoğu evrm biyoloğu tarafından “Mutlu biz kaza‘ 
olarak nitelendirilir. Yani tamamen tesadüf eseri, insan zekasının evrimine paralel bir şekilde, 
insanda bilinç denen olgu meydana gelmiştir. Hayvanlardaki zeka düzeyi düşük olduğundan 
onların bilince sahip olmadığını, içgüdüsel olarak hareket ettiklerini düşünmemiz bu zeka 
farklılığından kaynaklanmaktadır. 


Materyalist ateizmin bu görüşüne göre, insandaki bilinç tamamen bir sanrıdan ibarettir. Buna 
bağlı olarak insanda irade denen de bir mekanizma yoktur. Sadece, çeşitli tetikleyicilere karşı 
beyinde oluşan kimyasal aktivitelerin bir sonucu olarak eylemlerimizi gerçekleştiririz. 
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Peki, bilinçli bir benlik sahibi değilsek, içimizdeki “hakkında olma‘ ve ‘gayesellik‘ nasil 
izah edilebilir. Doğada bir maddenin diğeri hakkında olduğunu gözlemlemiyoruz. Örneğin bir 
masa bir sandalye hakkında düşünmez ya da bir futbol topu gol olmayı hedeflemez. 


Maddi varlıklarda hakkındalık, gayesellik ve öznellik gibi özellikleri gözlemiyoruz. Peki, 
tamamen maddesel olduğu ve tesadüfen evrimselleştiği düşünülen insanda bu özellikler nasıl 
ve neden var. Bunu içsel olarak sürekli tecrübe ediyoruz. 


Allah inancı bunu en iyi şekilde açıklayabilirken materyalizm bu konuda çelişki içinde 
kalıyor. Açıklayacak gibi de görünmüyor. 


İnsanda özgür irade var mı? 


İnsanın diğer bir fonksiyonu da özgür iradedir. Bu konuda da bilimsel olarak çeşitli iddialar 
ortaya atılmıştır. Halen daha tartışmalar devam ediyor. Tartışmaların devam ettiği iki boyut 
var: 


Bunlardan biri, materyalist düşünce tarafından da dile getirilen, insanda özgür irade olmadığı, 
yani insanın kendi tercihleri ile seçim yapmadığı, deterministik dünya görüşüdür. 


Diğeri ise, determinizmin belirsizlik ilkesine aykırı olduğundan hareketle, her şeyin önceden 
belirlenmiş bir şekilde işlemesinin mümkün olmadığına dayalı görüş. 


Yalnız tüm bu görüşlerden öte, bence insanın kendi içe bakışı ile edindiği tecrübenin, en 
kolay ve ikna edici olduğunu düşünüyorum. Zira, deterministik yaklaşımı savunan bilim 
insanları da, normal hayatları içinde verdikleri kararların kendilerine ait olmadığını iddia 
ederek yaşayamazlar. 


Öyle olsa, söylediklerinin ya da yaptıklarının, hatta ürettikleri bilimin bile bir anlamı 
kalmazdı. Örneğin, determinizmi savunan birinin eşini bir başkası öldürse, o kişiyi suçlar mı 
yoksa “senin bir iraden yok, o nedenle eşimi öldürdüğün için sana kizamam mı der’. Veya 
bilim insanı olma kararını aslında kendi vermediğini mi söyler? 


Özgür iradeden bahsetmişken, psikoloji alanında bu konuda yapılan deneylere de kısaca 
değinmek istiyorum. 


Libet deneyi ismi verilen bu deneylerle, MR altındaki insanlara istedikleri anda bir butona 
basmaları isteniyor. Butona basma kararını verdikleri an ve butona bastıkları an arasındaki 
zamanı inceliyorlar ve karar vermeden önce beyinde hangi butona basacaklarının 
görülebileceğini farkediyorlar. Bundan hareketle, insanda özgür irade olmadığı sonucunu 
çıkarıyorlar. 


Bu konuda yapılan başka deneyler de ise, aslında bu kararın bu kadar basit olmadığı, 
insanların bu deney için oraya geldikleri andan itibaren ne yapacakların bildikleri için butona 
basma kararının anlık olmadığını, geriye doğru uzandığını ortaya koyuyorlar. Bu da demek 
oluyor ki Libet deneyi özgür irade yok demek için yetersizdir. 


Özgür iradeyi ortadan kaldırdığınızda, benlik de ortadan kalkar. Çünkü iradeniz yoksa, sizi 
maddeden ayıran bir özellik de kalmaz. O durumda, insan bir toz zerresinden, bir rüzgardan, 
bir su damlasından farksız hale gelir. 
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Kaldı ki, insanlık tarihi boyunca -newton fiziginden sonra da- insanlar, yaptığı eylemlerden 
hep sorumlu tutulmuşlardır. Hukuk sistemi bunun üzerine gelişmiştir. Bunun aksi, insanın 
içsel tecrübelerine ve hayatın akışına ters gelen bir husustur. 


Eğer irade diye bir şey yoksa, işlediği bir suçtan ötürü o kişiyi yargılamamız da anlamsızlaşır. 
Madde dışı her şeyi reddetmenin felsefi sonuçları gerçekten de, insanı savunulması zor 
durumlara düşürebilir. 


Bu konuda Felsefeci Caner Taslaman'ın görüşlerini dinleyelim (7 dk): 
https://youtu.be/8sCAg9H8r40 


Ateistler kendi akıllarına güvenebilir mi? 


Materyalist ateistlerin, kendi beden ve akıllarını, maddenin tesadüfi süreçlere göre 
evrimleşmesine bağladıklarını görüyoruz. O halde, akıl olarak sahip olduklarını düşündükleri 
özellik, tamamen bir bilinçsiz, şuursuz, rastgele süreç sonucu oluşan bir atom yığını olmak 
zorunda. 


Bunu kabul edersek, bu kadar rastgele oluşmuş bir aklın yaptığı değerlendirmelere ve 
çıkarsamalara neden itimat edelim? 


Bu konuda John Lennox ve Enis Doko'nun değerlendirmelerinden kısa bölümler size 
sunmak istiyorum: 


https://youtu.be/n_E22T8TVUY 
https://youtu.be/5- rCOBLhuw 


Allah akılla kavranabilir mi? 


Çoğu ateistin, bilimsel olarak ispatlanmadığı sürece, Allah vardır sonucuna ulaşmayacaklarını 
önceki yazıda belirtmiştim. Peki, biz rasyonel olarak, yani aklımızı kullanarak Allah'ın 
varlığını anlayabilir miyiz yoksa Allah insan aklıyla kavranamaz mı? 


Buna iki açıdan yaklaşabiliriz. Birincisi, Allah'ın akılla kavranamayacağını savunur ama yine 
de inanabiliriz. Nitekim bu şekilde düşünen insanlar da var. İkincisi, Allah'ın akılla 
kavranamayacağını/açıklanamayacağını, yani akla aykırı olduğunu, bu nedenle Allah'ın yok 
olduğunu düşünebiliriz. Birçok ateist de bu şekilde düşünmektedir. 


Özetle ateist, açıklanamaz şeyler için Allah açıklamasını kullanmak 
mantıksızdır sonucuna gider. Zira ateist, gözüyle görebileceği bir kanıt beklemektedir 
inanmak için. 


Benim bu konudaki görüşüm, aklın Allah kavramını idrak edebileceği, ancak Allah?ın 
kendisini tam olarak idrak edemeyeceği yönünde. Yani, Allah'ın bize verdiği akıl, bir 
yaratıcı olduğunu algılayabilecek bir kapasitede, ancak Allah'ın kendisini tam idrak 
edebilecek bir kapasitede değil. 


Zira, Allah'ın kendisini tam idrak edebilmek için Allah olmamız gerekirdi. 


İnsan olarak belli sınırlarımız olduğu bir gerçek ama bu sınırlar, Allah'ı hiçbir şekilde 
anlayamayız, bilemeyiz anlamına da gelmemektedir. 


46 


Çünkü, günlük hayatta varlığına inandığımız şeyleri, her zaman görerek, duyarak, dokunarak 
tecrübe etmiyoruz. Çoğu zaman mantıksal akıl yürütme süreçlerinin bir sonucu olarak var 
olduklarına kanaat getiriyoruz ve var olduklarından da oldukça eminiz. 


Ateistler inanmak için nasıl bir delil beklemektedir? 


Tek bir delil değil, esasında Allah'ın varlığı, birbirinden bağımsız bir çok delilin ortak işaret 
ettiği bir husustur. Bu konuda birleşmeli tümevarım yöntemi ile Allah vardır diyebiliriz. 
Ancak, ne delil gelirse gelsin, ateist, bakışını genişletmediğinden, Allah yoktur demeye 
devam edecektir. 


Peki nasıl bir delil görünce ateistler Allah'ın varlığı akla daha uygun diyebilecektir? 


Bu noktada ateist şunu diyebilir: “Allah olmadığı için böyle bir delil de yok zaten’. Ama ben 
bunu sormuyorum, benim sorduğumu nasıl bir delil olmasını beklerlerdi Allah var diyebilmek 
için? 

Acaba kendilerine bu soruyu soruyorlar mı? Soruyorlarsa nasıl bir cevap veriyorlar? 


Bence ateistlerin buna cevap vermek isteyeceklerini sanmıyorum. Zira, bilimsel olarak 
bulabilecekleri ve gözlemleyebilecekleri hiç birşeye Allah demeyecekler, ki buna ben de 
katılıyorum. Çünkü, Allah?ın insan gözüyle görülebilen ya da deney sonucunda tespit 
edilebilen bir varlık olmasını beklemiyorum. 


Öyle olsaydı, bu, Allah'ı çok çok küçük bir alana indirgemiş olmak olurdu ki, bu Allah 
kavramı ile çelişirdi. 


İnsan gibi sınırlı bir varlık, Allah gibi sonsuz bir varlığı ancak sonuçlar üzerinden 
gözlemleyebilir.(GY) 


Gerek evrendeki, gerek iç dünyamızdaki bilgi ve tecrüblerimizi birleştirerek, bunları bir 
sonuca ulaşmak için kullanabiliriz. Bunu, günlük hayatta sürekli yapıp, hiç kuşku duymadan 
hayatımızı devam ettirebiliyorken, Allah için yapmamamız için hiçbir neden yok. 


Ateistler, nedense normalde akıllarına güvenerek yaptıkları çıkarsamaları, inatla Allah'ın 
varlığı konusunda yapmıyorlar. Allah'ın varlığı konusunda bilimsel olarak ispatlanabilir bir 
sonuç bekliyorlar. 


Oysa, metafizik bir varlık fizikle ispat edilemez. Zira, bu, fiziğin değil felsefenin konusudur. 
Felsefi olarak ise, bilimsel verileri de kullanarak akıl yürütmeleri yoluyla Allah'ın varlığını 
kavrayabiliriz. 


Varlığımızın delillerini, (kâinattaki uçsuz bucaksız) ufuklarda ve kendi nefislerinde 
onlara göstereceğiz ki, o Kur'an'ın gerçek olduğu onlara iyice belli olsun. Rabbinin, her şeye 
şâhit olması yetmez mi? Fussilet, 53 


Sonuç 
Akıl, irade ve bilinç gibi kavramları, Allah'la temellendirmedikçe, bu kavramların varlığını, 
ya inkar etmek zorundayızdır ya da tesadüfe bağlamak zorundayızdır. 


Eğer, inkar edersek, o halde çok garip çelişkiler yumağının içine girmiş oluruz. Bu durumda, 
“inkar etmek‘ bile anlamsızlaşır, zira inkar etmek için bile akıl ve irade sahibi olmanız 
gerekir. 
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Bu durumda, ateistlerin inkar etme gibi bir faaliyetin bile haliisinasyon oldugunu 
savunmaktan başka çareleri kalmaz. O durumda, sadece Allah’ in varlığı ile ilgili değil, günlük 
hayatta yaptıkları tüm eylem ve seçimler de birer halüsinasyon haline gelir. 


Bu gerçek dışı bir yaşam, insanın içsel deneyimlerine oldukça zıttır. Çünkü hiçbir ateistin, bir 
taşın üstüne oturup, bir yaprak gibi savrulmayı beklediğini görmeyiz. Aksine hergün binlerce 
karar verirler ve bu kararların da kendilerine ait olduğundan oldukça emindirler. 


Tesadüf olamaz mı? 


Hayır, tesadüfi olarak bende bu özellikler oluştu derseler, o zaman da yine çıkmazların içine 
girilmiş olur. Öncelikle, insanda maddeye indirgenemeyecek bilinç ve zihin gibi unsurların, 
sadece maddeden oluşan evrende nasıl maydana geldiğini açıklamaları gerekir. 


Bu durum boşlukların Tanrısı iddiasına girmez, zira bu bir mahiyet farkıdır. Bilim geliştikçe 
bunu açıklayacağız mantığı burada işlemez. Burada, fiziksel varlıktan metafizik bir zuhur 
etmenin izah edilmesi gerekir. 


Daha sonra, tesadüf eseri meydana gelmiş bir akılla, evreni anlamlandırabilecek donanımda 
olmalarını, akıl almaz derecede düşük bir olasılığa bağlamaları gerekir. Bu durum da, 
tesadüflere iman başlığında işlediğimiz üzere ciddi bir iman gerektirir. 


Sonra, nasıl oluyor da, itme-çekme, parçacık olma-dalga olma gibi özellikler taşıyan fiziksel 
madde, bir diğer madde ‘hakkinda‘ olabiliyor veya nasıl oluyor da fiziksel maddede 
“yönelim ve “gayesllik? oluyor bunu da izah etmeleri gerekir. 


Evrimsel olarak, bir ‘kaza‘ olarak tanımlanan bilincin, insanda neden var olduğunu ve bu 
kadar uzun süre bu türde kaldığını da izah etmeleri gerekir. Neden sadece insan geleceğe dair 
planlar yapar ve öleceğini bilir? 


Ve son olarak, bu denli rastgelelik içinde, tesadüfi savrulmalar sonucu oluşmuş bir akla, nasıl 
güvenerek yargıda bulunabildiklerini de açıklamaları gerekir ki bu ciddi bir tutarsızlıktır. 


Kesin olarak inananlar için yeryüzünde ve kendi nefislerinizde birçok alametler 
vardır. Hâlâ görmüyor musunuz? Zariyat, 20-21 


Özetle; 


Allah'ın varlığı inkar edildiğinde, akıl, bilinç ve irade gibi her an tecrübe ettiğimiz, 
kullandığmız, en içkin özelliklerimizi mantıklı bir şekilde temellendiremeyiz. Ateistler, hem 
bunları her an kullanıyor, hem de materyalizmi tercih etmenin sonucu olarak bunları 
reddetmek zorunda kalıyor. Bu ciddi bir çelişkidir. 


Ateistler, hem inananları akılsızlıkla suçluyorlar hem de tesadüfen sahip oldukları akıllarıyla 
gurur duyuyorlar. Bence bu durum, akla, akılsızca bir imanın sonucudur. (GY) 


Onlara, “İnsanların inandıkları gibi siz de inanın” denildiğinde ise, “Biz de akılsızlar gibi 
iman mı edelim?” derler. İyi bilin ki, asıl akılsızlar kendileridir, fakat bilmezler. Bakara, 13 


Son söz: 


Daha geniş açıdan bakabilmek, ön yargılarımızdan kurtulabilmek, günlük hayatta 
kullandığımız akıl yürütmeleri Allah'ın varlığı konusunda da kullanabilmek, daha detaylı 
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araştırmak ve bilimi tek bilgi kaynağı kabul etmeden tüm sonuçları değerlendirmek ümit 
ediyorum ki gerçeği farketmemize yarayacaktır. 


Umarım bu yazı dizisi bu konuda yardımcı olur. 
HER ŞEYİN ÜSTÜNDE 3 SORU VE 3 SIR 
http://sorguluyorum.net/3buyuksoru/ 


Bugün belki binlerce yıldır insanların aklını kurcalayan bir kaç meseleden bahsetmek 
istiyorum. Açıkçası bu meseleler benim de aklımı kurcaladı. Bana göre, sayacağım bu üç sırrı 
kavramadan hayatı tam ve doğru bir şekilde anlamlandırmak ve bu sorulara tam manasıyla 
cevap bulmak zor. 


Dünya üzerinde insan aklının düşünebileceği her şeyi bir piramidin içinde koyacak olsak, 
sanırım piramidin en üstünde “biz neden varız' sorusu gelirdi. 


Bu sorudan sonra liste, “bir yaratıcı var mr’ , ‘din var m1’, “ahiret ve hesap günü var mu”, “tanrı 
neden bizi bize sormadan yarattı”, “tanrının bizim ibadetimize ne ihtiyacı var’, “Madem bir 
tanrı var, dünyada bu kadar acı verici kötülük neden var? gibi sorularla uzar gider.. 


Bu ve buna benzer bir çok sorunun içinde kaybolup giden çok sayıda insan görmek mümkün. 
Böyle sorular sormak hep ayıplandı, sorular herkesin aklına geldi ama kimse soramadı. Bu 
yüzden de belki cevaplarını çoğu kişi bulamadı. Kafaları karışan insanlarsa, düşünmeyi 
bırakıp madde aleminde, sonucunu gözüyle görebileceği şeylerin peşinden gitti. 


Aslında tüm bu soruların cevaplarının bulunduğu dolabı açan 3 adet anahtar mevcut. Bu üç 
anahtar, belkide dünyada kazanabileceğimiz her türlü payeden daha kıymetli. Çünkü bize 
sonsuzluğun kapısını aralıyor. Tüm hakikati kucaklamayı ve aydınlanmayı sağlıyor. 


Şunu vurgulamak gerekir. Bu üç soru internette arama yapıldığında cevapları kolayca 
bulunabilen sorular. Lakin cevaplar bütüncül ve yeterince tatmin edici değil. Bu nedenle bu 3 
soru altında onlarca alt soruyu detaylıca inceleme gereği duydum. Kendimce elde ettiklerimi 
de sizinle paylaşmak istedim. 


Not: Bu yazı bir yaratıcı olduğu ve İslamın gerçek din olduğu varsayımı üzerine yazılmıştır. 
Bu iki hususu diğer yazılarda ayrıca ele almayı düşünüyorum. 


Soru ve cevap linklerini aşağıda bulabilirsiniz: 


Soru 1: Allah insanı neden yarattı? 


e Allah'ın insana ihtiyacı var mı? 

» Kur'an'a göre Allah insanı neden yarattı? 

e İbadet için melekler ve diğer varlıklar yok muydu? İnsana neden gerek var? 
e İnsan yaratılmayı istedi mi ki? 

e Allah neden bilinmek istesin ki? 

e Cemalini görmek ve göstermek istemek insana özgü bir istek değil mi? 

e Allah'ın insan gibi istekler taşımaması gerekmez mi? 

e Allah'ın yaratmasının hikmeti nedir? 


Soru 2: Allah Adil ve Merhametli mi? 


e 1. Adalet kavramından ne anlıyoruz? Allah adaletli olmak zorunda mı? 
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e 2. İnsanların yaratılışındaki (fiziksel ve psikolojik açıdan) farklılıklar adaletsizlik 
oluşturmuyor mu? 
e 3. Allah iyi ve merhametli ise dünyada kötülüklerin yaşanmasına neden izin veriyor? 
İyi ve masum insanların da acı çekmesi adil mi? 
e -Kötülük nedir? 
e İyi ve kötü diye yaptığımız tanımlamaların dayanağı nedir? 
e Kötülüklerin kaynağı nedir? 
e -Doğal kötülükler (sel, deprem, firtina vb.) neden var? 
e -Allah insanım kötülük yapmasına neden izin veriyor? 
e İnsan neden melek gibi yaratılmadı? 
e Neden kötülük seçeneği var edildi, hiç böyle bir seçenek olmasa olmaz mıydı? 
e Neden sorunsuz bir hayat arzumuz var? 
e -Savaşların nedeni din mi? 
» Herkes ateist olsa yine de savaşlar olur muydu? 
e İnsanın savaş çıkaracağını Allah biliyor muydu? 
e -Merhametli bir Tanrı, çocuklara/masumlara karşı işlenen haksızlıklara neden izin 
verir? 
e 4. Dünyadaki imtihan herkes için eşit şartlarda mı? Bazıları (örneğin müslüman 
ülkede doğanlar) daha avantajlı değil mi? 
e 5. Allah'ın dilediğine hidayet vereceğini söylemesi adaleti zedelemez mi? 
e 6. Allah'a şirk koşanlar neden ebedi cehennemle cezalandırılıyor? İnanmasa bile iyi 
olanların cehenneme gitmesi adil mi? 
e Cehennem neden gerekli? 
» Kimler ebedi cehenneme gidecek? 
e Allah'a Şirk koşmak ne demek? 
e İnanmayan insanlar neye göre iyi? 
e o İnsanda ahlak doğuştan gelen bir özellik mi? 
e oİnanmayıp iyi olan insanların iyilikleri ahirette neden geçersiz? 
e o İnanmayan ama dünyada iyilikler yapan kişi ahirette affedilmeyi talep edebilir mi? 
e oİnanmasa bile insanın yaptığı iyilikler karşılıksız mı kalacak? 
e Kaisa bir ömür ebedi cehennem cezası adaletsizlik değil mi? 
» Dünya hayatı imtihan için yeterli mi? 
e o Cehennemde herkes aynı derecede mi acı çekecek? 
e İnandım diyen herkes cennete mi gidecek? 
e 7. Cennette veya cehennemde herkes aynı yerde mi olacak? İnsanların yaptıklarına 
göre farklı derecelerde olması gerekmez mi? 
e 8. Allah'ın sistemi bu şekilde kurmasının sırrı nedir? 


Soru 3: Allah insanı neden İmtihan ediyor? 


e 1. İmtihan nedir? Allah insanı nelerle imtihan ediyor? 

e İmtihan nedir? 

e İmtihan bizim için beklenmeyen bir şey mi? 

e Allah insanı nelerle imtihan ediyor? 
e 2. Allah ne yapacağımızı biliyorsa imtihana ne gerek var? 

e İnsanın neden imtihan edilmesi gerekiyor? 

e Allah bizim ne yapacağımızı biliyorsa imtihana ne gerek var? 
e 3. Allah bizimrızamızı almadan neden bizi imtihan ediyor? 
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4. İnsan gibi aciz bir varlık için imtihan ve sıkıntılar ağır değil mi? 
5. İnsanların çoğu imtihanda neden başarısız? 


e Kur'an insanların çoğu ile ilgili ne söylüyor? 


e Allah neden bu kadar çok ayette insanların çoğunun yanlışta olduğunu söylüyor? 
e İnsanların çoğu yanlıştaysa karamsar mı olmalıyız? 


e Allah böyle dediği için mi insanlar yanlışta, yoksa insanların böyle olacağını bildiği için 
mi Allah bunları söylüyor? 


6. İnsanların çoğu cehennem için mi yaratıldı? 
7. Allah insanı yaratılış olarak günaha /cehenneme meyilli mi yarattı? 
8. Allah merhametliyse neden imtihanın zorluk derecesini daha çok insanın cennete 
gideceği şekilde ayarlamadı? İmtihan daha kolay olamaz mıydı? 
e İmtihan daha ne kadar kolay olabilirdi? 
e Nefis daha az zorlayıcı olamaz mıydı? 
» Şeytan insanı zorla yoldan çıkarabilir mi? 
9. Allah cehennemlikleri önceden biliyorsa neden yine de o insanları yarattı? 
e Allah zamana tabi mi? 
e Allah'ın zamana tabi olmaması ne demek? 
e Allah neden cehenneme gideceğini bildiği birini yaratmaktan vazgeçmiyor? 
10. Ceza olarak cehennem yerine yok olmak daha iyi olmaz mıydı? 
e İnsanda sonsuz yaşam arzusu var mı? 
e İnsan yok olmayı gerçekten ister mi? 
e o İnsan yokluğun daha iyi olduğuna kanaat getirilebilir mi? 
e Cehennemdekiler ne isteyecekler? 
e Allah cehennemi bir süre sonra yok edebilir mi? 
e Cehennem sonsuz mu? 
e Sonsuz cehennem ilahi adalete merhamete uygun mu? 


DİNLER SAVAŞ SEBEBİ Mİ? 


14 Haziran 2018- https://ateistlerecevap.org/dinler-savas-sebebi-mi/ 


Ateist ve Deistlerin iddilarından birisi de Dünya'da ki savaşların sebebinin Dinler 
olmasıymış(!). Bu yüzden Dinler topluma zarar veriyormuş(!) Ve ortadan kaldırılmaları 
lazımmış Kendilerinin iddiları bu yönde ama biz birde Gelin işin aslına astarına bir bakalım 
gerçektende böyle mi? 

Dünya'da bugüne kadar birçok savaş oldu kimisi din için, kimisi toprak için, kimisi kadın 
için, kimisi inat uğruna vs. Savaşların dışında aileler arası kavgalar. Akrabalar arası kavgalar. 
Sonucu ölümle ya da yaralanma ile biten birçok şiddet eylemi oldu. 

Bir kadının sebep olduğu savaşı (örn. Truva Savaşı) öne çıkarıp kadınlar ortadan kaldırılmalı 
diyen bir tane ateist-deist görmedim ben bu güne kadar. Ya da bir kadın başka birisiyle evlilik 
dışı ilişki yaşıyor ve bunu ailesi öğreniyor baba, eş yada abi-kardeş durumu kaldıramayıp hem 
o kadını hemde o erkeği öldürüyor ama sırf bu yüzden kadınları ortadan kaldıralım diyen 
ateist görmedimben hiç. Ya da genç bir kız sevgilisi ile evlilik dışı ilişkide bulunuyor bunu 
öğrenen baba ya kızı ya da çocuğu öldürüyor, bunu gören erkeğin ailesi de gidip kızın 
babasını öldürüyor ve aileler arası kavga çıkıyor ölümler oluyor vs. bir kısmı toprağa bir 
kısmı hapise gidiyor ama ben bu sebepten kızları ortadan kaldıralım diyen bir tane bile ateist 
görmedim bugüne kadar. 
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Ya da Diinya’da tecaviizler oluyor tacizler oluyor vs. Erkek kadina tecaviiz ediyor ya da taciz 
ediyor, az da olsa kadında erkeğe yapıyor. Bunu yapmalarının nedeni ne peki? çok çok azı 
dışında (Psikolojik) tek sebebi CİNSELLİK. Ama sırf bu sebepten dolayı herkesi hadım 
edelim cinselliği ortadan kaldıralım diyen bir tane bile ateist-deist görmedim ben. Ya da başka 
bir kavga sebebi toprak kavgası. Bu yüzden aileler birbiri ile adeta savaş içine girip 
birbirlerini öldürüyor yaralıyor. Kardeşler birbirini öldürüyor ama sırf bu yüzden özel mülkü 
yada mirası ortadan kaldıralım diyen ateist hiç görmedim. Başka bir savaş sebebi ise devlet ve 
toprakları aslında bunu anlatmaya bile gerek yok Dünya'da ki savaşların büyük bir bölümü bu 
yüzden çıktı. 

Örneğin 

1. Dünya savaşında 17 milyon 

1918-1922 yılları arasındaki Rus iç savaşında 3 milyon, 

1909-1916 yılları arasında Meksika iç savaşında 1 milyon, 

1936-1939 yılları arasındaki İspanya iç savaşında 600 bin, 

1914 öncesi çeşitli sömürge müdahalelerinde yaklaşık 1,5 milyon, 

İkinci Dünya Savaşı'nda yaklaşık 65-75 milyon, (Bu savaşlarda zarar gören yaralananları 
saymıyorum bile) 

Bu savaşları örnek gösterip insanlığı ya da devletleri milletleri ülke sınırlarını sınır 
güvenliğini vs. ortadan kaldıralım diyen bir ateist-deist görmedim hiç. ÇÜNKÜ savaş falan 
bahane tek dertleri DİN. 

Ya da büyük bir savaş sebebi de doğal kaynaklardır bu günümüzde bile devam ediyor. 
Örneğin Petrol yüzünden, altın yüzünden, diğer değerli madenler ve doağal kaynaklar 
yüzünden bir sürü insan ölüyor savaşlar çıkıyor insanlar evinden barkından ediliyor ama bunu 
sebep gösterip altını-petrolü-doğal kaynakları ortadan kaldıralım diyen hiç ateist-deist 
görmedim ben. Ya da en önemli kavga, savaş vs. sebebi PARA ama bunu delil gösterip sebep 
olarak öne çıkarıp haydi parayı ortadan kaldıralım diyen ateist-deist görmedim hiç bugüne 
kadar. Çünkü onların derdi doğrular değil, savaşlar bahane tek dertleri DIN(LER) (islam) 

Bu örnekler ve savaşlar daha uzaaaaaar gider. Ama siz ateistlerin-deistlerin bunları sebep 
gösterip saydığım şeyleri ortadan kaldırmak istediklerini göremezsiniz. Bide şuna bakalım 
gerçekten Diinya’da ki savaşların büyük çoğunluğunun sebebi DİN Mİ? Bu konuda Charles 
Phillips ve Alan Axelrod'un yazdığı savaşlar konusundaki en geniş ansiklopedilerden olan 
Encyclopedia of Wars’1 inceleyelim. Phillips ve Axelrod'un listelediği 1763 savaş içinden 
sadece 123 tanesinin -yani %7’sinden daha azının- nedenleri dini nedenler. Üstelik dini 
savaşların neden olduğu ölüm miktarı bu savaşlardaki toplam ölümlerin sadece %2’si. 

Bu %7’lik kısma bile tam anlamıyla din yüzünden çıkmış savaşlar diyemeyiz O dinin ana 
kaynağı pekala saptırılıp, ayetleri-kuralları bağlamından koparılıp, insanlar savaşa teşvik 
ettirilmiş de diyebiliriz. Zaten 07'lik oran ve bu savaşlarda ölen insanların kalan savaş 
türlerinde ölenlerin sayısının %2’si etmesi bile yeterli bu iddiayı çürütmeye. 

Ama dediğim gibi o kişiler dinlerini yanlış anlamış veya birileri onları saptırmış, kuralları 
bağlamından koparmış da olabilir o %7’lik savaşlarda. Kısacası olabilir, edebilir ihtimallerini 
yok saysak bile (ki bence saymamalıyız) savaşların çoğu din yüzünden çıkmamıştır. Bu 
iddiada yine çürüktür... https://youtu.be/7wThTjgDXIs 


Dinler savaş sebebi mi? 
Savaşların kaynağı din mi? 


Savaşların sebebi din mi? 
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ÖLÜMSÜZ DENİZANASI (TURRİTOPSİS DOHRNİİ) BU HAYVAN "HER CAN 
ÖLÜMÜ TADACAKTIR" AYETİNE ZIT DEĞİL Mİ? 


15.04.2018- ateistlerecevap.org/ 


Lütfen Yazıyı Sonuna kadar okuyun ya da aslında meselenin İslamla zıt olmadığını 
anladığınız yere kadar okuyun ( eğer fazla yazı okumaktan sıkılıyorsanız) eğer bu şekilde 
okumayacaksanız şimdiden okumayı bırakın. 
Cevap 1: 
“Bilim adamlarının, Turritopsis Dohrnii olarak adlandırdıkları bir tür denizanası, 
ölmüyor!” şeklindeki bilginin sınırlarını tespit etmek, yani bu ölümsüzlük süresinin ne 
anlama geldiğini söylemek zordur. Böyle bir denizanasının binlerce yıl yaşadığı tespit edilmiş 
midir? Böyle bir şeyin gerçek olması durumunda, Kur'an'la çelişir bir tarafının olup olmadığı 
hususuna gelelim: 
Kur'an şöyle buyuruyor: 

“Her nefis ölümü tadacaktır.” (Al-i İmran, 3/185; Enbiya, 21/35, Ankebut, 29/57) 
— “Allah'ın Zât-ı Akdesi dışında her şey helak/yok olacaktır. Hüküm O'nundur ve 
hepiniz O'nun huzuruna götürüleceksiniz.” (Kasas, 28/88). 

“Yerin üstünde bulunan herkes fânidir.” (Rahman, 55/26). 
Bu ve benzeri ayetlerde “bütün canlıların öleceği, her şeyin yok olacağı, sonra Allah'ın 
huzuruna varılacağı” hükümlerini görmekteyiz. 
— Bazı örneklerle, “bilimin gerçek verileriyle, Kur’an’in doğruları arasında asla bir 
çelişkinin olmayacağı” hükmünü pekiştirmeye çalışalım: 
a. Turritopsis Dohrnii adlı denizanasının hücre yapısını değiştirerek hayata devam etmesi, 
onun hiçbir zaman ölmeyeceği anlamına gelmez. İnsanlar da her zaman hücrelerini 
değiştiriyorlar. Altı ayda bir hücrelerinin büyük çoğunluğu, altı yılda bir de yaklaşık bütün 
hücreleri ölüp yeniden diriliyor ve bir haşir numunesini gösteriyorlar. 
b. Güneş de füzyon olayıyla ömrünü sürdürmektedir. Güneş'in yaşamının çoğunda enerji, 
proton — proton zincirleme tepkimesi diye adlandırılan aşamalardan oluşur. Bu aşamalarda 
hidrojeni helyuma çeviren nükleer füzyon meydana gelir. Çekirdek, füzyon ile önemli 
derecede ısı oluşturulan tek yerdir. Güneş enerjisinin %99’u burada oluşmaktadır. 
Güneş bir anakol yıldızı oluğu için şu anda korda nükleer yanma ile üretilen enerji, çekimsel 
çökmeyi tamamıyla durdurabilmektedir. Yani bir denge durumu vardır. Yıldız anakolda 
kaldığı sürece bu denge hali devam eder. Her saniye, on beş milyon derece sıcaklığındaki 
Güneş merkezinde, yaklaşık altı yüz ton hidrojen helyuma dönüşüyor. 
Ancak, bilimsel çalışmalar gösteriyor ki, her yıldızın belli bir ömrü olduğu gibi Güneş'in de 
belli bir ömrü vardır, sonsuza değin enerji yaymayacaktır, bir gün o da kendi konumuna göre 
bir nevi ölüme mahkum olacaktır (Uzay ve Astronomi). Turritopsis Dohrnii adlı 
denizanasının uzun ömürlü olması, onun ölümsüz olduğu anlamına gelmez. 
c. Göklerde, Hz. İsa, yerde Hz. Hızır, normal hayat standartlarının dışına çıkmış, binlerce 
yıldır hayatlarını sürdürmektedir, fakat yine de bir gün öleceklerdir. Turritopsis Dohrnii adlı 
denizanasını da bu standart çerçevesinde değerlendirmek gerekir. (Yrd. Doç. Dr. Niyazi Beki) 
Cevap 2: 
Denizanası grubundan Turritopsis Dohrnii türü, açık denizlerde ve okyanuslarda bulunuyor. 
Jelatinimsi bir vücut yapısına sahip olan bu denizanasının hayat devresi, kelebeğin veya 
eğrelti otlarının hayat devresini andırmaktadır. 
Nasıl ki, kelebeğin hayat devresi; yumurta ile başlayıp, bir tırtıl devresi geçirmekte ve 
sonunda kelebek olarak hayatını devam ettirmektedir. Kelebeğin ölümüyle hayatı son 
bulmamakta, yumurtasıyla bir bakıma onun hayatı devam etmektedir. 
Aynı şekilde, bir eğrelti otunun hayat devresi, sporla başlamakta, bu spor çimlenip 5-10 kuruş 
büyüklüğünde, protal adı verilen bitkiyi hasıl etmekte, o protalin üzerinde erkek ve dişi 
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organların gelişmesiyle sperm ve yumurta hücreleri teşekkül etmekte, bu sperm ve yumurta 
hücrelerinin birleşmesiyle de eğrelti otu bitkisi hasıl olmaktadır. Bu eğrelti otu spor 
vermesiyle hayat çemberi devam etmektedir. 

Bu denizanasının da hayat devresi, poliple başlamakta, daha sonra bundan medusa adı 
verilen ve serbedst yüzen deniz anaları teşekkül eder. Bu medusadan plamula adı verilen 
yapılar hasıl olmakta, bundan da stolonlu fertler hasıl olmakta, daha sonra bu stolonlu 
yapılar polip fertlerini vermekte, onlardan da toplu polipler teşekkül etmektedir. Böylece 
denizanasının hayat devresi tamamlanmış olmaktadır. 

Burada olgun fertlerin fıtri hayatının kesin süresi bilinemediğinden, ingilizce“Nearly 
immortal” (hemen hemen ölümsüz) tâbiri kullanılmaktadır. 

Bu konu medyada, “ölümsüz hayat” olarak takdim edildi. Bir de üstelik bunun, Kur'an-ı 
Kerim'deki “Her nefis ölümü tadacaktır” âyetine ters düştüğü dillendirilmeye çalışıldı. 
Bu denizanasının fitri ömrünün bilinmediği ifade ediliyor. Ancak, bu fertlerin başka canlılar 
tarafından yenmiş olmasıyla, onların her birinin hayatı son bulacaktır. 

Yukarıdaki âyetin mânâsı mutlaktır. Yani, her canlının öleceği ifade edilmekte, fakat 
bunun için belirli bir devir ve süre belirtilmemektedir. Dolayısıyla, kıyametin kopması 
esnasında canlıların hayatının son bulması halinde de bu âyetin işaret ettiği mânâ 
tahakkuk etmiş olacaktır. Bu bakımdan, bilimsel veriler olarak ileriye sürülen 
değerlendirmelerin, âyetin ruhuna aykırı bir tarafı yoktur. (Prof. Dr. Adem Tatlı) 


Phillipson Endgermenn dedi ki: 
8 Aralık 2019, 01:15 


Bir paragraf boyunca güneşle ilgili gereksiz bilimsel bilgiler verip son cümlede ” İşte bu 
yüzden denizanası ölümsüz olamaz.” diyorsunuz. Yine eğrelti otu, kelebekle ilgili konuyla 
alakasız bilgiler verip sonunda denizanasına bağlıyorsunuz. Ek olarak, kelebek ve eğrelti 
otunun yaşam döngüsünü denizanasınınki ile hiçbir benzerliği yoktur. Onların hayat 
döngüsünde mayoz bölünme, döllenme gibi genetik yapıyı değiştiren ve farklı bireyler 
oluşturan olaylar gerçekleşmesine rağmen, deniz anası polip formdan medüz forma-ya da tam 
tersi- geçerken tamamen mitoz bölünme geçirir yani genetik yapısı değişmez, deniz anası yine 
aynı denizanası olarak kalır. “Sözde” ateistlere tokat gibi cevap verdiğini iddia eden birçok 
site gibi, gereksiz karmaşık ve konuyla alakasız bilimsel bilgiler vererek sizi okuyan ve 
bilimsel konularla pek haşır neşir olmamış müslüman kesimi kandırıyorsunuz. Onlar da bu 
yazdıklarınızı okuyunca ” Vay be, gerçekten de bu béyleymis,ateistler cevabını aldı! ” 
tarzında söylemlere kapılıyor. Yazık,çok yazık! Sözlerimi Abby Buchanan Longstreet’ten bir 
alıntıyla bitireyim :”Beyinlerimiz savaşsın isterdim ama görüyorum ki silahsızsınız.” . 


EVRİM TERMİNOLOJİSİ 
Prof.Dr. Adem Tatlı-30.11.2020- https://ateistlerecevap.org/evrim-terminolojisi/ 


Evrim; değişme, başkalaşma, farklılaşma, ilerleme ve evolüsyon gibi, aralarında değişik 
nüanslar bulunan pek çok kelime, tâbir ve deyim yerine kullanılmaktadır. 

Tekâmül” manasında “evrim” kullanılıyorsa, bu manadaki evrim, teori değil, bir kanundur. 
Aynı şekilde, “evrim” terimiyle, tahavvül-ü zerrat, yani atomların hâl değiştirmesi 
kastediliyorsa, o da teori değil, bütün kâinatta cereyan eden umumi bir kanundur. 

Her bilim dalının kendine has ıslahat ve tabirleri olduğu gibi, evrimin de kendisine has 
terminolojisi vardır. Bu terminoloji üzerinde henüz tam ittifakın sağlanamamış olmasındandır 
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ki, aynı mana ve mefhumlar, farklı kimseler tarafından değişik anlamlarda kullanılmaktadır. 
Bu tabirlerin tam oturmamış olmasını, evrim teorisinin yeniliğinden başka, ilimdeki 
gelişmeye paralel olarak, bu teoriye zamanla yapılan tali ilavelerle kazandığı farklı manalarda 
aramak gerekir. Bir de buna “dili Türkçeleştirme” adı altında pek çok tabir ve kelimenin 
atılarak, o manaların tek kelimeyle ifade edilmeye çalışıldığını eklerseniz, meselenin güçlüğü 
anlaşılır. 

Yaygın kullanım alanı olan bazı Arapça ve Farsça terim ve tabirler, Türkçe ve Osmanlıca 
kaynaklarda bazen aynen, bazen de kısmen değişikliğe uğratılarak muhafaza edilmiştir. 
Geçmişe uzanan ilim tarihi içinde, değişme, farklılaşma, başkalaşma vs’ yi ifade için 
kullanılan tabirlere o zamanda yüklenilmiş olan manaların olduğu gibi bilinmesi önemlidir. 
Değilse, hem geçmişi iyi anlamama ve hem de hâldeki düşünceleri bütün berraklığıyla ortaya 
koyamama gibi bir durumla karşılaşırız. 

Burada evrimin karşılığı olarak alınan tabirlerden bazılarına yer verilecektir. Başlıcaları 
evrim, evolüsyon, tekâmül, istihale, tatavvur, tahavvül, tebdil, tebeddül, tağyir, tegayyür, 
terakki, sudur, zuhur, techid, ontojeni ve filojeni’dir. Bu mana farklılıkları birbirine yakın 
olmakla beraber, ayrı ayrı kavramları ifade etmektedir. Hâl böyle iken, bu ve daha burada yer 
vermediğimiz benzer tabirler yerine “evrim” kelimesi kullanılmaktadır. Dolayısıyla farklı 
manaların aynı terimle ifadesi, bu sahada çalışanların birbirini yanlış anlamasına sebep 
olmakta, bu konuda bir kavram kargaşasının varlığı dikkati çekmektedir. Bu bakımdan, 
geçmişte benzer veya farklı mefhumların ne şekilde ifade edildiğinin, yani evrim 
terminolojisinin bilinmesi zarureti vardır. 


Evrim 


Evrimle, bir değişiklik, başkalaşma veya bir farklılaşma ifade edilmeye çalışılır. Bir diğer 
söyleyişle evrim, kademeli olarak gelişme ve değişmeyi ifade eder. Lügat manası böyle 
olmakla beraber, biyolojideki kullanımında, bir türden başka bir türün veya bir varlıktan 
başka bir varlığın yavaş yavaş, zamanla ve tesadüfen meydana gelmesi anlatılmaya çalışılır. 
Bu kullanımda bir hudut veya sınırlama getirilmediği için, en küçük bir farklılıktan her türlü 
değişme ve başkalaşmaya ve yeni bir yapılanmaya varıncaya kadar her şey “evrim” 
kelimesiyle verilmek istenmektedir. Hatta “ilim ve fendeki ilerleme veya terakki” manasında 
bile “evrim” terimi tercih edilmektedir. Aslında biyoloji sahasında evrimin kullanılmasında 
bir sınırlamanın olmasına ihtiyaç vardır. Bu kelimeye günümüzde genelde yüklenen mananın 
“evolüsyon” karşılığında olduğu görülüyor. 


Evolüsyon 


“Evolüsyon” terimi, yüksek ve daha karmaşık yapılı hayvan ve bitkilerin, jeolojik zamanlar 
boyunca, evvelce mevcut olan ilkel atalardan, değişme ve farklılaşma ile tesadüfen meydana 
gelmelerini ifade eder. Dikkat edilirse, evolüsyonun iki temel kabule dayandığı görülür. 
Birisi, tek hücreli canlıdan yüksek yapılılara doğru canlıların soy ağacında mutlaka silsile 
hâlinde bir sonraki varlık, önceki atalarından meydana gelmiş olmalıdır. İkincisi de, bu 
canlının ortaya çıkışı ve zaman içerisinde değişmesi tamamen tesadüflere bağlıdır. 


Tekâmül 


“Tekâmül” kelimesine geçmişte birbirine tamamen zıt iki farklı mananın yüklendiğini 
görüyoruz. Birisi, herhangi bir varlığın zaman içinde belirli bir olgunluğa erişmesi, 
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mükemmel hale gelmesini ifade eder. Diğeri de, “evolüsyon” manasında, yani bir türden bir 
başkasının tesadüfen meydana geldiğini belirten evrim teorisi yerine kullanılmıştır. Geçmişte 
evrim teorisi yerine “Tekâmül Teorisi” dendiğini görüyoruz. Ancak tekâmülün evrim teorisi 
yerine kullanımı çok yaygın değildir. Çoğunlukla birinci manada, yani “bir varlığın 
mahiyetini değiştirmeden, bir başka söyleyişle, özelliğini yitirmeden, kendi yapısı içerisinde 
kemale ermesi, olgunlaşması” manasında ele alınmıştır. Bu yönüyle tekâmülün ifade ettiği 
mana, daha çok ontojeniye yakındır. Ontojeni manasında tekâmülün kullanımı, hem cansızlar 
âleminde hem de canlılar âleminde görülür. Meselâ yeryüzünün ilk şeklinin böyle olmadığı, 
başlangıçta güneşle birlikte bulunduğu, ondan ayrılıp uzaydaki yerini alarak zamanla soğuyup 
kabuk bağladığı belirtilerek bu kemale erme yönündeki değişmeler tekâmülle ifade edilmiş ve 
ilk yaratılışından itibaren yerkürenin, tekâmül ederek insan ve diğer canlıların yaşayabileceği 
günümüzdeki yapıya ulaştığına dikkat çekilmiştir. Yine de her an bu tedrici (yavaş yavaş) 
değişimin devam ettiği nazara verilmiştir. Bu yavaş yavaş değişimin, yani tedrici tekâmülün 
canlılar âleminde de yer aldığına vurgu yapılır. Meselâ bir elma çekirdeğinin ağaç hâline 
gelişi ya da bir embriyonun gelişerek kemale ermiş bir canlıyı hasıl edişi hep bu “tekâmül” 
kelimesiyle ifade edilmiştir. Bunu özetlersek: 


Bütün bunlar, geçmişte “tekâmül” terimiyle ifade edilmişlerdir. Yukarıdaki açıklamalardan da 
anlaşılacağı gibi, kâinattaki canlı ve cansız bütün varlıklar, bu manada kendi içlerinde, bir 
bakıma embriyodan olgun hâle gelinceye kadar gösterdikleri tedrici bir değişim kanununa 
tabidir. Dolayısıyla tekâmülün bu manada kullanımıteori değil, bir kanundur. 


Tahavvül 


Evrim konusundaki yanlış değerlendirmelere sebep olan kelimelerden birisi de “tahavvül”dür. 
Tahavvül, “hâl değiştirme”dir. Geçmişte, “bir molekül veya bileşiğin yapısını değiştirmesi” 
manasında kullanılmıştır. 

Günümüzde biliyoruz ki, elementler, hava, su ve toprak gibi ortamlardan iyon veya bileşikler 
şeklinde alınarak varlıkların meydana gelmesine sebep olmaktadır. Bu olay bir kanun şeklinde 
cereyan eder. Meselâ insan bünyesinde yer alan bir demir atomu, değişik bileşikler hâlinde 
çok farklı yolları takip ederek buraya ulaşmıştır. Demir atomu başlangıçta bir kayacın 
yapısındadır. Bu kayacın toprak şeklinde ayrışmasıyla onun içerisine geçecektir. Daha sonra 
bitki tarafından iyon ya da küçük bileşikler hâlinde alınacaktır. O bitkiyi hayvanın yemesi 
hâlinde hayvanın vücudunda bileşikler teşkil edecek, o hayvanın insan tarafından yenmesiyle 
de o demir atomu insana geçmiş olacaktır. 

On üçüncü asırda da, atom ve moleküllerin teşkil ettiği bileşikler ve bunların canlı veya 
cansızların yapısında yer almasında izlediği yol da, yukarıdakine benzer bir tarzda, fakat 
tahavvülle açıklanmaya çalışılmıştır. Binikiyüzlü yılların sonunda, bir ansiklopedi tarzındaki 
“Marifetname” adlı eserinde İbrahim Hakkı, bu meseleyi “atomların hâl değiştirmesi” şek- 
linde ifade eder ve şöyle der: “Allah'ın emriyle felekler ve yıldızlar hareket edip dört unsur 
(ateş, hava, su ve toprak) birbirlerine karışır. Bu karışım ve bileşimden önce madenler 
meydana gelir. Bundan da bitkiler, maden ve bitkilerin birleşmesinden de hayvanlar meydana 
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gelir ve hayvan soyu kemalini, en uygun şeklini bulunca insan hasıl olur”. 


İbrahim Hakkı burada atomların bir hâlden başka bir hâle geçtiğine işaret etmekte, bu 
elementlerin kademe kademe hangi canlı mertebelerinde görev aldığını belirtmektedir. 
Nitekim bir başka ifadesinde şöyle bir değerlendirme yapar. 


56 


“O akıcı vücut bitki âlemine girerken bazı afetler, hastalıklar ona saldırır ve bu yüzden bitki 
olamaz. Yahut bitki olurken kemale gelmeden, olgunlaşmadan evvel bozulur. Bitkilik vasfını 
kaybeder ve hayvanlara yem olmaktan çıkar. Bazen de bir hayvan, insanın yemesine elverişli 
bir duruma gelmişken yenmeden evvel bozulur ve bu yüzden hayvanı insan mertebesine 
naklettirmeye, dönüşmeye engel olur. Bazen de bozulmadan insan mertebesine naklolur” ?. 
İbrahim Hakkı'ya göre, topraktan bitki vasıtasıyla alınan, Meselâ bir sodyum atomu, çiçekte 
canlılık kazanmakta, koyunda daha hareketli bir hâle geçmekte, insan bünyesine gelince en 
yüksek mertebeye ulaşmış olmaktadır. Burada ifade edilmeye çalışılan olay, elementlerin 
varlıklar âlemindeki hareket seyridir. Atomların yapısında ve hareketindeki bu değişikliğin de 
evrim teorisiyle ifade edilmemesi gerekir. Çünkü atomların bu şekilde hâl değiştirmesi, 
eskilerin tabiriyle, “tahavvülat-ı zerrat” olarak belirtilir. Görüldüğü gibi bu hâl değiştirme bir 
teori değil, bütün canlılar âleminde cereyan eden bir kanundur. 


İstihale 


Geçmişte “istihale” ve “tekâmül” kelimelerinin “evolüsyon” ya da “evrim” manasında 
kullanılmış olduğunu anlıyoruz. Nitekim Hamdi Yazır bir eserinde, tekâmül ve istihaleyi 
müdafaa edenlerin görüşlerine itiraz ederek şöyle diyor: 


“Bütün hayvan vücutları mükemmel bir tasnif (sınıflandırma) ile tertip edildiği zaman 
görünüyor ki, aralarında noksanlıktan kemale (mükemmele) doğru, yani basitten mürekkebe 
(kompleks yapılıya) giden bir derecelenme vardır. Bununla beraber, her bir cinsin diğer 
cinsten hasıl olduğuna (meydana geldiğine) dair bir tecrübeye, bir şahide de rastlamıyoruz. 
İnsan insandan doğuyor; aslan aslandan, at attan, maymun maymundan... Böyle olmakla 
beraber, bu tecrübeye rağmen, aynı menşeyden (kökenden), yani topraktan gelmeye 
dayanılarak burada da bir mantık yapılıyor. Hayvan cinslerinin birbirine benzemesini, istihale 
veya tekâmülle basitten yüksek yapılının hasıl olduğuna bağlıyorlar. Bu suretle bir gün gelmiş 
ki, hayvanın biri ve Meselâ bir takdire göre, maymunun biri veya birkaçı insan doğuruvermiş 
ve insanlar bunlardan türemiş... Biz daima göğsümüzü gere gere ve ilmi yoldan hiç 
ayrılmayarak deriz ki: Aynı menşeyden (kökenden) gelme davası doğrudur. Evvela, bütün 
hayvanat için bu menşeyin aslı maddedir, basit unsurlar ve elementlerdir. Bir başka ifadeyle, 
topraktır. Bu maddeden hayvanatın meydana gelmesi ise ilim, irade, kuvvet, kudret sahibi 
harici bir sebebe bağlıdır ki, o basit şeyden canlı hasıl olabilsin. Çünkü noksandan kendi 
kendine bir kâmil hasıl olamaz. Meselâ bir okkalık bir sıklet (ağırlık), iki okkalık sıkleti 
sürükleyemez. Çıktığı, sürüklediği farz edilirse, bir şeyin yok iken sebepsiz, illetsiz hasıl 
olduğunu kabul etmek lazım gelir. O zaman akıl, ilim ve fen yoktur. Aralarında mertebe 
yakınlığı bulunan hayvan cinslerini, tecrübenin aksine olarak, birbirinden istihale ettirmek 
veya doğurtmak ne tabiidir, ne zaruridir. Kurbağalar balıktan doğmuş, demek için, görülmüş 
bir misale ihtiyaç vardır. Gözlenmiş bir numune olmadığı ve mantıki bir zaruret bulunmadığı 


hâlde böyle bir hüküm, elbette fenni ve felsefi bir hüküm değildir”. 


Tatavvur 


Esasen evrim yeni bir mefhum olduğu için Arapça'da da tam oturmuş bir karşılığı mevcut 
değildir. Bu sahadaki bazı otoriteler, evrimin karşılığı olarak “tavırdan tavıra geçme” 
manasında “tatavvur” kelimesinin kullanılabileceğini ileri sürerler. Darwin maddesinde bu 
teori “Tatavvur Teorisi” olarak adlandırılmıştır. Fakat ne Kamus'un tercümesinde ne de 
Arapça lügat Lisan-ül Arap’da “tatavvur” kelimesine yer verilmemiştir. 
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Tebdil 

Bir şeyin suretini şeklini değiştirme, yerine geçme/bedel olma. Tebdil-i kıyafet etme. 
Giyinişini değiştirme. 

Tebeddül 


Karşılıklı olarak yerine geçme, değişme. Bir şeyin yerine başkasının geçmesi. Sosyal alanda, 
bir âdetin yerine başka bir âdetin gelmesidir. Biyolojik alanda ise, “bir canlının yerini bir 
başka canlının alması” manasında kullanılır. 


Tağyir 
Olduğu hâlden bir başka hâle geçme. Başka hâle getirme. Süte su katarak değiştirmek. 


Tegayyür 
Hâlini değiştirmek. Rengin değişmesi, karşılıklı başkalaşma. 


Terakki 


Yükselme, yukarı kalkma, merhale, aşama. Maddi ya da manevi alanda basamak basamak 
yukarı çıkma, atlaya atlaya ilerleme, atılım. 


Sudur 


Ortaya çıkma, zahir olma, yaratılma. “Tecelli” kelimesiyle de ifade edilmiş olan bu tabir, 
“yokluktan varlık âlemine çıkarılma, yoktan yaratma” yerine kullanılmıştır. 


Zuhur 


Kelime olarak “ortaya çıkmak, belirtmek, görünmek, meydana gelmek” anlamındadır. Canlı 
ana türlerin kozmolojik evrimini ifade eder. 


Tecdit 


Yenilenme, yenilik kazanma. Nazzam tarafından, “bir türün bir hâlden başka bir hâle 
geçmesi” manasında kullanılmıştır. 


Ontojeni 


Bir canlının embriyodan itibaren olgun hâle gelinceye kadar geçirdiği safhaların tamamıdır. 
Bir bitki, zigottan itibaren gelişerek çok hücreli yapı ve dokuları verir. Bitkide gözlenen bu 
safhalar “filiz, fidan, ağaç ve meyveli ağaç” şeklinde, hayvanlarda “çok hücreli embriyodan 
yavru ve yetişkin bir hayvan,” insanda ise “bebek, çocuk, genç, olgun ve yaşlı” olarak 
şekillenir. Bitkiler, hayvanlar ve insanlar âleminde görülen bu gelişim bir kanun şeklinde 
kendini gösterir. Bu cihetiyle ontojeni, bir bakıma tekâmülün bir manasıyla terminoloji 
bakımından büyük oranda örtüşmektedir. 
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Filogeny 


Bir canlının ilk yaratılışından itibaren günümüze kadar geçirdiği farz edilen ve ilmi tetkikle 
açıklanmaya çalışılan safhalardır. Evrim düşüncesine göre, yeryüzünde ilk önce tek hücreli bir 
varlık teşekkül etmiş, bunun zaman içerisinde değişim ve başkalaşım geçirmesiyle silsile 
hâlinde ve tamamen tesadüflere bağlı olarak yüksek yapılı diğer canlılar ortaya çıkmıştır. İlk 
canlılar soy ağacının kökünü, daha sonrakiler gövdesini teşkil etmiş, bunlar da giderek ağacın 
dalları gibi ikiye ayrılmış, bir dalı bitkiler âlemini, diğer dalı da hayvanlar âlemini vermiştir. 
Bu soy ağacı “Filogenetik Soy Ağacı” olarak adlandırılır. 

Sonuç: Yukarıdaki açıklamalardan da anlaşılacağı gibi “evrim” kelimesi, değişme, 
başkalaşma, farklılaşma ve ilerleme gibi, aralarında değişik nüanslar bulunan pek çok kelime, 
tabir ve deyim yerine kullanılmanın yanında, bir türden bir başka türün ve dolayısıyla bu yolla 
bütün canlıların tesadüfen ortaya çıktığını da içine alan “evolüsyon” yerine de 
kullanılmaktadır. Bütün bu manalar “Evrim Teorisi” adı altında ifade edilmeye çalışılır. 
Hâlbuki “tekâmül” manasında “evrim” kullanılıyorsa, yani siz “evrim” terimiyle “tekâmül” 
manasını ifade ediyorsanız, bu manadaki evrim, teori değil, bir kanundur. Aynı şekilde, 
“evrim” terimiyle, tahavvül-ü zerrat, yani atomların hâl değiştirmesi kastediliyorsa, o da teori 
değil, bütün kâinatta cereyan eden umumi bir kanundur. 

Şunun da belirtilmesi gerekir ki, burada verilmeye ve açıklanmaya çalışılan birtakım Arapça, 
Farsça ya da Osmanlıca kelime ve tabirlerin verilmesinden maksat, bu kelimelerin 
kullanılmasını müdafaa etmek ya da o kelimeleri savunmak değildir; farklı manadaki 
kelimelerin tek kelimeyle ifadesinin nasıl mana kargaşasına yol açtığına dikkati çekmektir. 
“Tekâmül” kelimesini kullanmayacaksak, bunun yerine kullanacağımız tabirin başka manaları 
içerisine almaması gerekir. Aksi hâlde, şimdiki durumda olduğu gibi, karşımıza mana 
kargaşası çıkacaktır. 


Anorganik ve Organik Evrim 


Burada evrim, yine yaygın kullanılış manasıyla, yani yukarıda sözü edilen değişme, 
başkalaşma, farklılaşma, ilerleme ve evolüsyonu ifade eden bütün tabir ve kelimelerin yerine 
kullanılmıştır. Geniş manasıyla evrim, anorganik ve organik olmak üzere ikiye ayrılır. 


Anorganik evrim 


“Kâinattaki bütün cansız varlıkların nasıl ortaya çıktığı ve günümüze nasıl ulaşmış olduğu” 
hususu, anorganik evrimin konusunu teşkil eder. Bir başka ifadeyle, anorganik evrim, ilk 
maddenin nasıl ortaya çıktığını, galaksilerin yaratılışını ve dünyanın günümüzdeki şeklini 
alması için geçirdiği safhaları izaha çalışır. Görüldüğü gibi, mesele bir veya birkaç teoriyle 
geçiştirilemeyecek kadar şümullü olduğu gibi, ilimlerin pek çoğunun felsefi temelini de teşkil 
etmektedir. 


Kaynaklar: 


1. Hakkı, İ. Ma'rifetname. Ahmet Kamil Matbaası. Istanbul. 1297, s.28. 
2. Hakkı, İ.: a.g.e. 5.32. 
3. Yazır, H. Hak Dini — Kur'an Dili. 1971, c.1, s. 329 — 331. 
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Mütemadiyen dünyanın güncellenmiş yeni bir anlatısını icat etmekten söz açan Yuval Noah 
Harari'yi tekilciliğin cisimlenmiş hali gibi tahayyül edebiliriz. 


Günümüzde insanın geleceği, teknolojik değişim ile ilgili öngörüler bağlamında konuşulanları 
netleştirmek için sık sık başvurulan isimler arasında İsrailli tarihçi Yuval Noah Harari öne 
çıkıyor. Kamusallaşan yorumları arasında yapay zeka ve biyoteknoloji olsa da kendisi liberal 
dünya görüşünün ve demokrasinin yetersiz kaldığı meseleler hakkında çok genel ve 
karşılaştırmalı kanaatler ileri sürüyor. Kurguların ve mitlerin "üretilmesini" büyük tarihsel 
dönüşümlerin temeli kabul eden Harari'yi okuyanların hepsi çıkarımlarını aynı şekilde 
değerlendirmiyor; bazıları diğerlerine göre daha eleştirel bir tavır takınıyor. Fakat hepsinin 
üzerinde anlaştığı temel nokta, insanlığın tarihini William McNeill gibi tarihçilerden farklı 
yorumlayan metinlerinin ciddiye alınıp okunması ve tartışılması gerektiği. 


Bilimin dinin yerini alacak bir dünya görüşü olacağı hatta günün birinde bilimin tek bir 
değişmez bakış açısı sağlayacağı yaygın bir varsayımdır. Birçokları bugün farkında olmadan 
bilimsel materyalizmden daha donanımlı olan tekilci bir dünya görüşüne sahiptir. İnsanın 
kendi yazgısının efendisi olma umudunu bir türlü elden bırakamazlar. Böylece bilim 
alanındaki çalışmaların bir şekilde insan zihninin, kendi doğal durumunu oluşturan 
sınırlamaları aşmasını sağlayacağına inanırlar. Dünyanın büyük bölümünde, bilimin insana 
başka hiçbir yaratığın sahip olamayacağı bir özgürlük verebileceği inancı egemen din haline 
gelmiştir. 


İnsanın yazgısı ve tekilcilik 


Eserlerinden ve konuşmalardan hareketle Yuval Noah Harari'yi tekilciliğin cisimleşmiş hâli 
gibi tahayyül edebiliriz. Ray Kurzweil İnsanlık 2.0 (2016) kitabında tekilliği en temelde 
teknolojik değişim hızının insan yaşamını geri döndürülemez biçimde dönüştürecek kadar 
yüksek olacağı, değişimin etkilerinin de bir o kadar derinleşeceği, geleceğe ait bir dönem diye 
tanımlar. Tekilci kişiyi ise bu yüzyıldaki dönüşümleri kavrayan ve bunların kendi hayatındaki 
anlamları üzerinde düşünen kişi şeklinde tasvir eder. Bu yönüyle yeni teknolojik gerçeklikleri 
analiz eden Harari için tekilliği kavramış ve bunun kendi hayatına yansımalarını düşünmüş 
birisi olması hasebiyle rahatlıkla tekilci nitelemesinde bulunulabilir. 


Onun hakkında hayranlıkla çok yazılıp çizildi ama temel hümanist anlatıyı güncelleyip, 
insanlığın yeni gündeminin ölümsüzlük, mutluluk ve tanrısallık hedefleri olduğunu 
belirtmemesi üzerinde pek durulmadı. Sanki belli teknolojilere dair söylentilerin her yerden 
yayılması karşısında onun geleceğimizin tarihini yazdığına hemen inanıldı. Zaten kendisinin 
tarihe yaklaşımı, alan uzmanlarının çoğundan radikal biçimde farklı: "Tarihin bir hükmü 
yoksa ve gidişatını da tahmin edemiyorsak, neden tarih okuyoruz? Bilim geleceği 
öngörmekten ibaret değildir. Bilim insanları her alanda ufkumuzu genişleterek yeni ve 
bilinmeyen gelecekler yaratmanın peşindeler. Bu durum tarih için de geçerli. Tarihçiler zaman 
zaman kehanetlerle şanslarını deneyip (pek de başarılı olmasalar da) aslında 
değerlendiremeyeceğimiz seçeneklerin varlığından bizi haberdar etme amacı güderler. 


Tarihçiler geçmişi tekrar etmeyelim diye değil, geçmişten kendimizi kurtaralım diye geçmiş 
üzerinde çalışırlar." 
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Hâl gerçekten böyle ise Yuval Noah Harari'nin anlam arayışı ve ahlak çerçevesinde 
yazdıklarının ne anlama geldiği sorularına eğilmek için birtakım biyografik detaylara da 
ihtiyaç duyduğunuz yadsınamaz. Aksi takdirde dillendirdiklerinin kör noktasıyla yüzleşmek, 
içine düştüğü açmazın niteliklerini kavramak mümkün olamaz. Mesela Harari'nin 2000 
yılından beri günde iki saat meditasyon yapması ve her yıl bir ila iki ay arasında meditasyon 
inzivalarına çekilmesi durumu söz konusu. Kendisi bunların sağladığı odaklanma ve 
berraklıkla Sapiens ve Homo Deus'u yazdığını belirtir. Aslında ilk modem bilim insanları da 
benzer şekilde tutarsızdı. Doğrusu en cesur seküler düşünürlerin bile mistik dinin bir 
çeşitlemesine kapıldığını belirten filozof ne kadar haklıdır. 


Hiç şüphesiz belirli bir eleştirel bakış açısı, karşılaştırmalı bir çalışmanın sonucunda ortaya 
çıkar. Gelgelelim ilahiyatçılar, felsefeciler başta olmak üzere tarihçiler, ideologlar ve 
uzmanlar onun yazdıklarına ve insanın geleceğine dair görüşleri üzerine dikkate değer 
eleştiriler yazmadılar. Buna karşın liberalizmin kendince soğuk fakat adil bir eleştirisini de 
sunan Yuval Noah Harari liberal modeli, insanın sorunlarını çözmek ve modem dünyanın 
zorluklarıyla başa çıkmak için geliştirdiği şimdiye kadarki en başarılı ve kapsamlı siyasal 
yöntem olduğunu düşünmekte. Liberalizmin tüm insanlığı kutsayan yaklaşımının temellerini 
kitabi dinlerde bulan Harari'nin kitapları ve yazdıkları özellikle de en yakın tarihli çalışması 
okunduğunda bu durum net bir biçimde fark edilir. 


Ontolojik statünün ihmali 


Yuval Noah Harari'nin, "İnsan türünün kısa bir tarihi" alt başlığı ile yayımlanan Sapiens 
(2015) kitabı evrimci bir bakış açısıyla insanın dünyanın efendisi durumuna geliş serüvenini 
anlatır. Bu çalışmasında ailenin ve cemaatin çöküş yaşadığını, ebeveyn otoritesinin geri 
çekildiğini belirtir. İnsanlığın yarattığı değerler ve anlam arayışı konusunda çok tuhaf 
açıklamalar yapar. Ona göre insanların hayatlarına atfettiği her anlam düşseldir. Orta Çağ'da 
yaşayanların hayatlarında buldukları diğer dünyaya ait anlamlar modern hümanist, milliyetçi 
ve kapitalist anlamlar ölçüsünde düşseldir. Her tür anlatıyı düşsellikle açıklayan bu ve benzeri 
çıkarımları aslında insanın ayak basacağı zeminleri teker teker ortadan kaldırıyor. Bu 
çerçevede şu ifadeleri hayli önemli olsa gerek: "Yapmaya muktedir olduğumuz hayranlık 
uyandırıcı şeylere karşın hâlâ amaçlarımızdan emin değiliz ve her zamanki gibi huzursuzuz." 
Sapiens kitabının genel bir değerlendirmesini yapan Charles C. Mann gıpta edilesi bir eleştiri 
getirir. Mann'a göre "Bay Harari'nin kurgu gibi talihsiz bir kelimeyle adlandırdığı fikirlerin ve 
kurumların çok daha karmaşık bir ontolojik statüsü vardır". 


Yuval Noah Harari'nin bilimsel ilerlemelerin ve endüstriyel-kapitalist gelişmelerin yarattığı 
dünyaya ilişkin kuşkulu bakışını da içeren Sapiens emekleme aşamasındaki mutluluk 
araştırmalarından hareketle kapitalizmin mutluluğu maddi bollukla özdeşleştirmesini şüpheli 
kıldığını da vurgular. Geçmişten ve bugünkü sorunlardan kurtulmak şeklinde bir gelecek 
vizyonu sunan Harari Sapiens kitabının "İnsanlığın Birleşmesi" başlıklı bölümüyle 21. Yüzyıl 
İçin 21 Ders eserinin "Milliyetçilik" kısmında özetle milliyet odaklı müşterekliklerin sonunun 
geldiğini ileri sürer. Bu tez, muhtemelen yakın dönemde akademide vuku bulmuş 
milliyetçiliği yeniden düşünme çabalarına aşina olmayan okuyucular için çalışmalarının en 
sarsıcı hamlelerindendir. Ne var ki Mann'ın da belirttiği üzere Harari'nin bu yorumları 
milliyetçilik üzerine yapılan yeni çalışmalar ve çağımızın aktüel siyasal gerçekliği açısından 
tartışmaya açık bir tespit olmaktan öteye geçmez. 
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Ütopya hatta distopya fikrini akla getiren Homo Deus (2017) eseri ise hayatın uzun vadeli 
geleceğini sorgulayarak insanın Tanrılaşma ihtimalini, zeka ve bilincin nihai kaderinin ne 
olabileceğini ele alır. Temel düşüncesi insanın yarattığı teknolojinin değişim hızının ivme 
kazandığı, teknolojiye dayalı güçlerin üstel büyüme gösterdiğidir. Kitabının bir yerinde şöyle 
der mesela: "Kök hücre araştırmaları bir kez ucuz ve sınırsız insan embriyosu sağlamayı 
başarırsa, kendi DNA'nızı taşıyan, son derece doğal, hiçbir genetik mühendisliğe maruz 
kalmamış ihtimaller arasından en uygun bebeği seçebilirsiniz. Bu işlemi birkaç nesil devam 
ettirdiğinizde, kolaylıkla süper-insanlardan oluşan bir toplum kurabilirsiniz". Günümüzde 
Harari özelinde de gördüğümüz liberal hümanizm bir zamanlar dinlerin sahip olduğu yayılma 
gücüne sahip. Hümanistler dünya hakkında akılcı görüşlere sahip olduklarını düşünmeye 
bayılır; ancak onların ilerlemeye ve ölümsüzlüğe dönük temel inanışı boş inançtır. Kendisinin 
başka bir bağlamda dile getirdiklerinden hareketle söylersek Harari'nin tekillik övgüsü 
teknolojiyle ilgili fırtınaların koptuğu bir denizde çapa görevi görmeyi sürdürebilir ancak 
fırtınada yönünüzü bulabilmek için bir çapadan daha fazlasına, anlamlı bir haritaya ihtiyacınız 
var. 


Aktüel tartışmalardan geleceğe 


Güncel meseleler ve insanların yakın geleceğine odaklanan 21. Yüzyıl İçin 21 Ders (2018) 
adlı çalışması ise diğer ikisi gibi tarihsel bir anlatı şeklinde değil ders seçkisi olarak 
tasarlanmış. Durum böyle olunca uzun vadeli yüzyıllara değil daha acil toplumsal, ekonomik, 
siyasi ve fikri konulara yoğunlaşıyor. Elbette tarihçilik formasyonuyla diğer iki çalışmasına 
yansıyan birikimi ana hatlarıyla bu kitabındaki analizlerine de yansımakta. Günümüzün 
önemli tartışmalarını içeren çalışma, Tanrı, din, anlam, ahlak, göç, laiklik, medeniyet, eğitim, 
adalet, hakikat sonrası, iş, bilim kurgu, alçak gönüllük, terörizm, uyanış, savaş, topluluk, 
eşitlik, özgürlük, meditasyon hakkında hem gözlemler içeriyor hem de hükümler veriyor. 


Mütemadiyen dünyanın güncellenmiş yeni bir anlatısını icat etmekten söz açan Harairi 
teknolojik devrimlerin hız kazanacağı önümüzdeki yıllara dair yaptığı tespitler aynı zamanda 
bugün niçin kendisini dikkate almak gerektiğinin de cevabını verir nitelikte. Şöyle diyor: 
"İnsanlığı kendisine çekme amacı güden herhangi bir anlatı her şeyden önce bilişim ve 
biyoteknolojiden oluşan çifte devrimle başa çıkma yetisi üzerinden değerlendirilecek. 
Liberalizm, milliyetçilik, İslam veya yeni bir öğreti 2050'nin dünyasını şekillendirmek 
istiyorsa sadece yapay zekayı değil, büyük veri algoritmalarını ve biyomühendisliği de 
anlamlandırması ve bunları anlamlı bir yeni anlatının içine yedirmesi gerekecek." 


İnsanlık tarihine odaklanan Sapiens kitabında endüstriyel devrimin ekolojik ve insani 
maliyetleri yanında, güncel kapitalist-endüstriyel üretim tekniklerinin besi hayvanlarını 
mahkum ettiği korkunç şartları da anlatmıştı. Öte yandan akademik kariyerine Kudüs İbrani 
Üniversitesi'nde Orta Çağ tarihi ve askeri tarih okuyarak başlayan Harari'nin insanlığın 
binlerce yıldır kıtlık ve savaşlar yanında salgınla uğraştığını söylediği dikkate alınırsa 
ekseriyetle sol filozofların bakış açısını yansıtan tek boyutlu Koronavirüs odaklı yayınlarda 
kendisinden söz edilmemesi çok daha ilginç bir hâl alır. Muhtemelen bunun sebebi geçen 
yüzyıldaki büyük ideolojik kavgada "insancıl dinler"den komünizmin faşizmle beraber 
yenildiğini söylemesi ve liberal anlatıya büyük önem atfetmesidir. 


"Tanrı'yı ikame edecek teknolojik gelişmeler" 
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Kayda değer entelektüel niteliklere sahip Yuval Noah Harari'nin insanlıkla ilgili büyük 
meseleleri genel okuyucuyu da hedefleyen popüler bir dille sunmasındaki mahareti takdir 
edilmelidir. Sürükleyici anlatımı yanında disiplinlerarası yaklaşımıyla dikkat çeken 21. Yüzyıl 
İçin 21 Ders kitabının özellikle değerler, din ve laiklikle ilgili kısımları günümüzdeki 
tartışmaların yoğunlaştığı noktaları göstermektedir Onun dini, aileyi ve toplulukları 
yargılarken 21'nci yüzyılda yaşayan orta sınıf bir Batılının bakış açısından bakmanın 
ayartıcılığına kapıldığı söylenebilir. Bir kenara attığı Tanrı'yı ikame edecek arayışını 
teknolojik gelişmelere inancıyla sürdüren Harari, dini dünya görüşünü benimseyenlerin 
duymaktan hoşlanmayacağı sözler sarf eder. Zaten günümüzdeki ateistlerin önemli bir kısmı 
insanlığın daha iyi bir dünyaya doğru ilerlediğini savunan liberallerdir. Seküler liberal 
duyarlılıkları evrimci bir bakış açısıyla güçlendiren Harari'nin ahlak bahsinde şu sonuçlara 
varması şaşırtıcı değil: "Tanrılar bizi merhamet göstermeye yönlendirebilir ama dinsel inanç 
ahlaklı davranmak için ille de gerekli bir koşul değil. Ahlaklı davranmak için doğaüstü bir 
varlığa ihtiyaç olduğu fikri, ahlaka doğaüstü bir özellik yüklüyor.(...) Ahlak "ilahi buyruklara 
uymak" değil "çekilen acıları azaltmak" anlamına geliyor. Yani ahlaklı davranmak için bir 
mite ya da anlatıya inanmanız gerekmez, acıyı derinlemesine idrak etmeniz yeterlidir. (...) 
Son birkaç yüzyılın kanıtladığı gibi ahlaklı bir hayat sürmek için Tanrı'nın adını anmaya 
ihtiyacımız yok. Muhtaç olduğumuz tüm değerler laiklikte mevcuttur." 


Bu tuhaflıklarına karşın Yuval Noah Harari geniş bir kesimin hayranlığını kazandı. Onun yeni 
bir tekilliğe doğru dünyamıza anlam veren tüm kavramların geçersiz olacağını belirtirken 
tipik laik bir anlatıya dümen kırması şaşırtıcıdır. Harari'nin laiklik idealinin ve onun 
gereklilikleri şeklinde sıraladığı erdemlerin -hakikat, merhamet, sorumluluk- bir üst anlatı 
şeklinde dinsel bir değer içerdiği pekala söylenebilir. Meslektaşlarının aksine gelecek 
yönelimli bir tarihçilik anlayışını benimseyen Yuval Noah Harari'nin yazdıkları yerli yersiz 
bilgi yağmuruna tutulan her mecrada sürekli yeniden güncelleniyor. İnsanlığın geleceğinin 
kapısında duran tekilliğin insan hayatının her yönünü dönüştüreceğini ve bunların yeni ahlaki 
tartışmaları beraberinde getireceğini ileri sürüyor mesela. Bu yüzden kabul görmüş 
doktrinlerin karşısında duran fikirlerinden sıklıkla söz ediliyor. Öyleyse onun meydan 
okumasına karşı koymak için yapılması gereken, bilhassa her türden müşterekliğin zeminiyle 
alakalı olan çok veçheli meselelere dair söylediklerini kritiğe tabi tutmaktır. 


İSLAM DÜNYASININ YÜZ AKI: ASTRONOMİ VE RASATHANELER 
Seyfettin Kaya- 24.2.2022- www.lacivertdergi.com/ 


Ortaçağ astronomisinin şekillenmesinde Aristotales ve Batlamyus'un ileri sürdüğü Antik 
Yunan uygarlığına ait astronomi gelenekleri önemli bir rol oynar. Bu anlayışa göre Yer 
(dünya) evrenin merkezinde konuşlandırılır. Güneş'le birlikte diğer gök cisimleri ise Yer'in 
etrafında muazzam bir şekilde döner. Ancak ortak paydaları bu şekilde olmasına rağmen, 
Aristotales ve Batlamyus astronomisinin birbiriyle uyuşmadığı noktalar da bulunur. 
Aristotales kendi evren modelini fizik kurallarına dayandırırken, Batlamyus ise evren 
modelini matematik verilerine dayandırır. 


8'inci yüzyılda astronomiye ilişkin Aristotales ve Batlamyus'un ileri sürdüğü bu iddialar 
Abbasiler döneminde Beytii'l-Hikme (Bilgelik Evi) kurumunda yürütülen çeviri faaliyetleriyle 
birlikte İslam dünyasına girmeye başlar. Müslüman bilginler Batı dünyasına ait astronomi 
verilerine bu suretle hâkim olurlar. Ancak Aristotales ve Batlamyus'un ileri sürdüğü verilere 
Müslüman gökbilimciler körü körüne inanmazlar. 
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Batı astronomisine ait verilerin sağlamasını yapan Müslüman bilim insanları Aristotales ve 
Batlamyus'un ileri sürdüğü verilerde birtakım eksiklikler olduğunu fark ederler. İşte tam da bu 
noktada nihai gerçeğe yani Nikolas Kopernik'e gidecek yol açılmış olur. Bu eksiklikleri 
gidermek amacıyla Müslüman astronomlar yoğun bir çaba içerisine girerler. 


Doğu İslam dünyasında (Abbasiler, Fatımiler, Memlukler) Batlamyus astronomisindeki 
fiziksel eksiklikleri gidermeye çalışırken, Batı İslam dünyasında (Endülüs'te) Aristotales'in 
astronomi anlayışında bulunan bir takım matematiksel eksiklikleri önce eleştirmeye ve 
akabinde ise düzeltmeye çalışırlar. 


İbnü'i-Heysem, Fergâni, Battâni, Sabit b. Kurrâ, Harezmi, Abdurrahman es-Süfi, Zerkâli, İbn 
Rüşd, Bitruci, Câbir ibn Eflâh, Ömer Hayyâm, Birüni, Nasirüddin et-Tüsi, Mueyyidüddin el- 
Urdi, Kutbeddin eş-Şirâzi ve İbnü'ş-Şâtır gibi bilginler Aristotales ve Batlamyus 
astronomisini düzeltmek için çaba gösteren bilim insanları arasında ilk göze çarpanlar olarak 
gösterilebilir. 


Günümüzdekine yakın çıkarımlar 


Batlamyus astronomisinde bir takım eksiklikler olduğunu dile getiren ilk bilgin İbnü'l- 
Heysem olur. Bu haykırış Batlamyus'un astronomi anlayışında bulunan eksikliklerin dile 
getirilmesi noktasında bir domino etkisi yaratır. "Tüsi çifti denklemi" ile İlhanlılar döneminde 
Nasirüddin et-Tüsi Batlamyus'un tam olarak çözemediği gezegenlerin hareketleri problemini 
büyük oranda çözer. 


Mueyyidüddin el-Urdi ise "Urdi Yardımcı teoremi" ile yakın dostu ve mesai arkadaşı olan 
Nasirüddin et-Tüsi'nin çalışmalarını bir çıta daha yükseğe çıkarır. Bu çalışmalara Anadolu 
Selçuklu Devleti'nin ünlü bilim insanlarından biri olan Kutbeddin eş-Şirâzi'nin de katkılarını 
unutmamak gerekir. Hocası Nasirüddin et-Tüsi'nin gezegen modelini ve Tüsi çifti denklemini 


kullanan Kutbeddin eş-Şirâzi Merkür hariç tüm gezegenlerin hareketlerini açıklar ve Ay 
tutulmalarını günümüzdekine yakın bir şekilde izah eder. 


Bu çalışmalarda son sözü ise Memlukler döneminde yaşayan İbnü'ş-Şâtır söyler. 
Batlamyus'un gezegen modelinde yer alan eksiklikleri Tüsi çifti denklemini kullanarak çözüm 
arayan İbnü'ş-Şâtır, mükemmele yakın bir sonuca ulaşır. Bu modelde Merkür dâhil bütün 
gezegenlerin hareketlerini nihai gerçeğe yakın bir şekilde dile getirir. 


Batı astronomisinde bulunan hatalara bir taraftan İslam dünyasından bu şekilde tepkiler 
gelirken, bir taraftan da bu tepkilere Ömer Hayyâm ve Birüni gibi bilginler farklı bir boyut 
kazandırırlar. Ömer Hayyâm, Batlamyus'un "Yer sabittir, Güneş ve diğer gök cisimleri Yer'in 
etrafında dolanım yapmaktadır" iddiasının yanlış olduğunu ileri sürer ve yepyeni bir 
varsayımla astronomi bilimine ve nihai gerçeğe bir basamak katkı da kendisi sağlar. 


Buna göre Yer'in sabit olduğu iddiasını reddeden Ömer Hayyâm, bir odanın içinde inşa ettiği 
dönen yapay bir platformun üzerine oval bir cisim bırakarak onu döndürür ve "Yer'in sabit 
olmadığını, aksine kendi etrafında döndüğünü" Galileo'dan ve modem astro-fizikçilerden 
yüzyıllarca önce dile getirir. 


Bilim dünyasında yeni bir çığır 
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Birüni ise astronomi alanında iddia ettikleri ile Ortaçağ bilim dünyasında adeta bir çığır açar. 
Antik Yunan astronomi bilgisine hakim olan Birüni'nin Ortaçağ'da genel geçer bir şekilde 
kabul gören Yer merkezli evren modelini kabul etmediği, bunun yerine Güneş merkezli evren 
modelini Nikolas Kopernik'ten 600 yıl önce dile getirdiği iddia edilir. Ancak onu bu iddiasını 
savunmaktan yakın dostu İbn-i Sina'nın vazgeçirdiği de ileri sürülür. 


Ortaçağ İslam dünyasında astronomi alanında yaşanan bu başarılar dünyanın bilinen dört bir 
yanında yankı uyandırır. Rum ve Çinli bilim insanları İslam dünyasında astronomi alanında 
yaşanan bu olağanüstü gelişmeleri yakından takip etmek için Merâga ve Tebriz'de kurulan 
matematik-astronomi okuluna eğitim almaya gelirler. 


Bu bilim insanlarından en tanınmışlarından biri Bizanslı astronom Gregory Chioniades'dir. 
Gazan Han Rasathanesi'nde matematik-astronomi eğitimi almak için geldiği Tebriz'de 
öğrendiği bilgileri (Tüsi çifti denklemini) Trabzon üzerinden Bizans'a ve daha sonra Venedik 
ve İtalya'ya taşıması, Padova Üniversitesi'ne tıp eğitimi almak için İtalya'ya gelen Nikolas 
Kopernik'e astronomi alanında yepyeni bir ufuk açar. Bu suretle Doğu İslam dünyasının 
astronomi bilgilerini ve Tüsi çiftini öğrenen Nikolas Kopernik, nihai gerçek olan Güneş 
merkezli evren modeline ulaşmayı başarır. 


Nitekim Nikolas Kopernik'in çağdaş astronomiye sunduğu gezegen modelleri ile Merâga 
Matematik- Astronomi Okulu'nun gezegen modelleri arasında çok büyük oranda benzerlik 
olması şaşırtıcı olmamalıdır. Nihai gerçek olan Güneş merkezli evren modelinin ortaya 
çıkmasında İslam uygarlığının katkısı yüzyıllarca saklı kalmasına rağmen gizlenemeyecek ve 
inkâr edilemeyecek kadar büyük olduğu açıktır. 


İslam dünyasının rasathaneleri 


Ortaçağ İslam dünyasında yaşanan bu başarılar zamanla astronomi biliminin 
kurumsallaşmasına ve rasathane kurumunun açılmasına ortam hazırlar. Rasathane kurumunun 
ortaya çıkmasında Müslümanların ibadet vakitlerini dakik bir şekilde belirleme düşüncesi ve 
çeviri faaliyetleri sonucu İslam dünyasına aktarılan Antik Yunan verilerinin sağlamasını 
yapma arzusu etkili olur. 


Abbasi halifesi Me'mün döneminde Bağdat'ta Şemmasiyye ve Şam'da Kasiyün Dağı 
dolaylarında inşa edilen gözlemevleri dünya tarihinde kurulduğu bilinen ilk rasathaneler 
olarak tarihe geçer. Beytii'l-Hikme kurumu ile koordineli bir şekilde çalışan Şemmasiyye 
Rasathanesi bilim insanları Sincar Ovası'na yaptıkları çalışmalar sonucunda 1 derecelik 
meridyen yayının uzunluğundan yola çıkarak Dünya'nın çapı ve çevresini günümüzde kabul 
edilen değere çok yakın bir şekilde yüzde 3'lük bir yanılma payı ile hesaplarlar. 


65 


10. yüzyıldan sonra İslam dünyasında inşa edilen rasathaneler yeni bir süreci temsil etmeye 
başlar. Daha önce inşa edilen kamusal ve şahsi rasathanelerden farklı olan bu kurumlar, sabit 
konumlandırılarak belli bir rasat programı dâhilinde çalışmaya başlar ve hassas ölçümler 
yapan büyük boyutlu gözlem aletleri ile dakik sonuçlar almaya yönelirler. 


Ebatları büyütülen rasat aletleri ile daha uzak gök cisimleri gözlenmeye çalışılır ve bazen 
devlet fonları bazen de vakıf gelirleriyle desteklenmeye devam edilir. Çok sayıda bilim 
insanının istihdam edildiği uzmanlaşmış akademik kadroları ve araştırma yapmak amacıyla 
kurulan büyük kütüphaneleriyle bu rasathaneler tarihte hak etikleri yeri almaya başlamışlardır. 


Çok-uluslu eğitim kurumu gözlemevleri 


Büyük Selçuklular döneminde kurulan İsfahan Rasathanesi 10. yüzyıldan sonra İslam 
dünyasında inşa edilen rasathanelere ilk örneklerden biri olarak gösterilebilir. Birçok alanda 
ilklere imza atan İsfahan Rasathanesi Sultan Melikşah ve Nizâmü'l-Mülk'ün çabalarıyla 
kurulur ve başına Ömer Hayyâm tayin edilir. Sekiz kişilik bir kadro ile çalışmalara başlayan 
İsfahan Rasathanesi'nde ilk kez bir kütüphaneye yer verilir. Diğer kamu kuruluşlarından farklı 
olarak yalnızca astronomi alanında yaptığı çalışmalardan dolayı Büyük Selçukluların ilk 
ihtisas kurumu olarak görülebilir. 


Hazırlanacak bir takvim için Satürn'ün devinim süresi olan 30 yıllık bir sürece ihtiyaç olduğu 
ve eğer bu süre beklenmek istenmiyorsa bir devinimini 12 yılda tamamlayan Jüpiter'in 
hareketlerine de bakılabileceği ilk kez burada dile getirilir. Çalışma süresi bakımından da 
önceki gözlemevlerinden farklı olan İsfahan Rasathanesi, 18 yıl boyunca aktif bir şekilde 
faaliyet gösteren ilk rasathane olur. 


İlhanlılar Devleti'nde Hülâgü Han döneminde Merâga'da ve Gazân Mahmut Han döneminde 
Tebriz'de inşa edilen rasathaneler 10. yüzyılda inşa edilen büyük rasathanelere birer örnek 
olarak gösterilebilir. Rasathane tarihinde ilk kez vakıf gelirleriyle finanse edilen bu 
gözlemevleri, matematik ve astronomi okulu şeklinde eğitim vermeye başlar. Bu amaçla 
Bizans ve Çin başta olmak üzere dünyanın dört bir yanından gelen farklı dil, din ve ırktan 
öğrencilere eğitim verilir ve çok uluslu bir eğitim kurumu gibi 100'den fazla bilim insanı 
istihdam edilir. 


Matematikçi-astronom hükümdar 


Bir kampüs içinde inşa edilen bu rasathaneler gözlemevi binası, personel ve öğrenci 
yatakhanesi, kütüphanesi, camisi ve çalışma alanları ile bir külliye şeklinde planlanırlar. 
Gelişmiş hassas rasat aletleri ve daha evvelki rasat bilgileriyle kıyas yapabilmek için 400 bin 
cilt kaynaktan oluşan büyük bir kütüphaneyle donatılırlar. 


Timurlular döneminde inşa edilen Semerkant Rasathanesi ise Ortaçağ İslam dünyasının son 
büyük gözlemevi olarak aktarılabilir. Timurlu İmparatorluğu'nun 4. hükümdarı olan Uluğ Bey 
aynı zamanda bir bilim insanıdır. Matematik ve astronomi bilimlerine olan düşkünlüğüyle 
tanınır. 


Ayasofya Camii'nin yüksekliği kadar gözlem aletiyle (fahr-i sekstant) ihtişamlı görünen, vakıf 
gelirleriyle desteklenen, büyük rasat aletleri ile donatılan, bir kampüs alanı ile çevrelenen ve 
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sırasıyla Giyaseddin el-Kâşi, Kadizade Rimi, Ali Kuşçu gibi bilim insanlarının müdürlüğünü 
yaptığı bu rasathane 50 yıla yakın bir süre hizmet verir. 


Hülasa İslam dünyası ve Müslümanlar astronomi ve bu bilim dalının yeryüzünde 
kurumsallaşmış hali olan rasathaneler konusunda Ortaçağ'da yakaladıkları ivme dünyayı 
kıskandıracak düzeye ulaşır. Ancak İslam dünyası sonraki çağlarda yakaladığı bu ivmeyi 
sürdüremez. Bu durumun doğal bir sonucu olarak İslam dünyası ve Müslümanlar günümüzde 
teorik ve pratik uzay teknolojisi konusunda Batılı devletlerle yarışabilecek seviyeden hayli 
uzak kalmıştır. 


* Doç. Dr., Siirt Üniversitesi, Fen Edebiyat Fakültesi Tarih Bölümü Ortaçağ Tarihi öğretim 
görevlisi. 


ORTAÇAĞ, İSLAM DÜNYASININ ALTIN ÇAĞ'I MI? 
Cengiz Tomar- 17.2.2022 — lacivertdergi 


1980'li yıllarda ilk ve ortaöğretim kitaplarımızın önemli bir bölümü Avrupa tarihine has bir 
"Ortaçağ Karanlığı" bölümüne ayrılmıştı. Avrupa merkezli, göreceli olarak Hıristiyan tarih 
felsefesinden de etkilenen çizgisel ve aydınlanmacı tarih tezinde Kilise hegemonyası, 
engizisyon mahkemeleri, cadı avları, insanlara işkence edilerek cin çıkarma ayinleri, 
kitapların yakılması ve bilim insanlarının susturulması gibi pek çok örnekte temsil edilen 
Ortaçağ Avrupası adeta zifiri karanlıktı. 


Nihayet yine Avrupa'da başlayan Rönesans ve Reform hareketleriyle bu karanlık çağdan 
kurtulmuştuk. Bize anlatılan hikâye buydu. Hâlbuki İslam dünyasında çok farklı bir tecrübe 
yaşayan bizler, herhalde özellikle 18. yüzyıldan itibaren Avrupa karşısında bilim ve teknoloji 
alanındaki geri kalmamız ve Osmanlı Devleti'nin son dönemindeki sürekli yenilgiler 
nedeniyle kendimizden ileride gördüğümüz "muasır medeniyet"in son noktası olarak 
öykündüğümüz Avrupa ile özdeşleştirmiştik tarihimizi. Hâlbuki bu tarih anlatısı sadece 
Avrupa için geçerliydi ve ne Asya ve Çin ne de Ortadoğu ve İslam tarihi için böyle bir hikâye 
söz konusuydu. Gerçi bizim mutlak bir gerçeklik olarak kabul ettiğimiz "Ortaçağ Karanlığı" 
kavramı Avrupa tarihçileri açısından da tartışılan bir kavram. Pek çok Avrupa tarihçisi bu 
kavramın kendilerinden önceki dönemi kötülemek için Rönesans ve Aydınlanmacı tarihçiler 
tarafından abartılarak uydurulduğunu, aslında Rönesans'ın bilimsel kökenlerinin Ortaçağ'da 
olduğunu ifade ederler. 


ail! 


İşin garibi Ortaçağ'a "İslam'ın Altın Çağı" adını verenler de 19. yüzyılda Islam dünyasına 
seyahat eden Avrupalı seyyahlardı. Bu kullanım 20. yüzyıl Batılı tarihçileri tarafından da 
devam ettirildi. Ancak biz ideolojik sebeplerle bunu görmeyip, üzerinde çok tartışılan, 
Avrupa'nın Karanlık Ortaçağı kavramıyla kendimizi yaftaladık. 


İslam aydınlanması 


Şahsen ben ancak tarih bölümünde İslam tarihi derslerinde öğrenebildim bizim hikâyemizin 
farklı olduğunu ve aslında karanlık Ortaçağ'ın sadece Avrupa için geçerli olduğunu. Elân bir 
Ortaçağ tarihi anabilim dalında çalışan araştırmacı olarak İslam tarihinin bir Ortaçağ'ı 
olmadığını rahatlıkla söyleyebilirim. 
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Nitekim Batılı tarihçiler de Ortaçağ kavramını İslam Tarihi açısından pek kullanmazlar ve 
tam tersine tarih kitaplarında İslam Tarihi bölümleri "İslâm'ın Yükselişi" (Rising of Islam) 
şeklinde ifade edilir. 


Aşağıda delillendireceğimiz üzere kabaca 5. ile 15.yüzyıllar arasındaki Avrupa tarihi için 
kullanılan Ortaçağ'da Ortadoğu, Kuzey Afrika, Endülüs ve Orta Asya'da İslam'ın en parlak 
dönemi tabiri caizse "Altın Yılları" yaşanmaktaydı. 


Özellikle Abbasiler (750-1258), Endülüs Emevileri (7356'dan itibaren), Selçuklular (1040- 
1308), Memlükler (1250- 1517), Timur Devleti (1370- 1507) ve daha sonraki dönemde 
Osmanlılar, Safeviler ve Babürlüler. Şayet İslam tarihinde bir Altın Çağ veya Rönesans'tan 
bahsedilecekse bu devletlerin hâkim olduğu coğrafyalar için kullanılabilir. Nitekim Batı 
literatüründe de bilim insanları bu döneme "İslam Aydınlanması" (Islamic Renaissance) 
ismini vermişler ve bu adla pek çok eser yayınlamışlardır. 


Pek tabii ki İslam'ın Altın Çağ'ından bahsederken sadece Müslüman devletlerin siyasi ve 
askeri başarılarıyla fetihlerine değil bilim, felsefe, sanat ve teknoloji alanındaki gelişmelerle 
birlikte yaşama tecrübesine vurgu yapmaktayız. 


Özellikle 8. yüzyıl sonundan itibaren Abbasilerin meşhur halifesi Harun Reşid ile Bağdat'ta 
başlayan bu Altın Çağ, uzun asırlar boyunca nüfusları milyona ulaşan Bağdat, Kahire, 
İstanbul gibi metropollerin merkez olmasıyla devam etmişti. Bunlara Şam, Kudüs, 
İskenderiye, Kurtuba ve İşbiliye vs. gibi şehirler eşlik etmişti. 


Batı'dan yüzyıllar önce... 


Bu dönemde, hepimizin bir şekilde işittiği dünyaca meşhur İbn Sina, Harezmi, Biruni, İbnü'l 
Heysem, Cabir İbn Hayyan ve Râzi gibi ilim insanları fen bilimleri, matematik ve tıp 
alanlarında harikalar yaratıyorlar ve bugün Batı dillerinde bu isimlerle anılan ilimleri 
kuruyorlardı. Cebir, algoritma, kimya bunlardan sadece birkaç tanesi. 


Matematik, fizik optik, tıp, astronomi, felsefeye Müslümanların katkılarını göz ardı etmek ise 
mümkün değildir. Özellikle 9. yüzyılda Abbasilerin kurduğu ve bugün elimize ulaşan antik 
çağın felsefe ve bilim mirasının Arapçaya tercümesini yapan Beyt'ül hikme'nin dünya ilim 
tarihine katkısı herkesin malumudur. İslam'ın Altın Çağ'ında Kindi, Farâbi, İbn Bacce, İbn 
Rüşd ve Sühreverdi gibi filozoflar da İslam dünyasında bugün dahi ele alınmayan yaratılış, ilk 
hareket, Allah'ın sıfatları gibi netameli konuları tartışabiliyorlardı. İbn Haldun sosyoloji ve 
tarih felsefesi ilimlerini Batı'dan yüzyıllar önce kuruyordu. 


Modern dünyada kullandığımız pek çok buluşun kökenleri de antik Ortadoğu, Çin ile Avrupa 
Ortaçağ'ında İslam'ın yükseldiği dönemlere dayanıyor. Hastaneden, eczaneye, çekten, sıfır 
sayısına kadar pek çok kavram Müslümanların yönetiminde Ortadoğu'da ortaya çıktı. 


İslam Dünyası olarak günümüzde turistlere İslam medeniyetinin bergüzarları olarak kıvançla 
gösterebildiğimiz şaheserler de İslam'ın Ortaçağ'ında inşa edildi. Mescid-i Aksa ve Kubbetü's- 
sahra, Kayrevan, Samerra, Kurtuba ulu camileri, Kahire, Şam, Trablus, Kudüs, İskenderiye 
gibi şehirlerin tarihi kısımları tamamen İslam'ın Altın Çağı'nın siluetini taşımaktadır. 
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Tabii, müzikte bugünkü makamların temelini daha 9. yüzyılda atan Türk kökenli İslam 
filozofu Farabi'yi de zikretmek gerekir. Yine 9. yüzyılda Bağdat'tan Endülüs'e göç ederek ilk 
müzik okulunu kuran Ziryab'dan da bahsetmeden olmaz. 


Batı'dakinden çok farklı bir tablo 


Nitekim Haçlı Seferleri (1095-1272) ile Ortadoğu'ya gelen Avrupalılar, medeniyet açısından 
Müslümanların ne kadar gerisinde olduğunu anladılar ve eserlerinde bundan bahsettiler. 
Batı'da bilim insanlarının keşiflerinden dolayı işkence gördüğü, katledildiği ve kitaplarının 
yakıldığı bir dönemde, Doğu'da çok farklı bir tablo vardı. 

Türkçeye de çevrilen Doğulu Müslüman Üsame bin Münkız ile Batılı Hristiyan Jean De 
Joinville'in hatıralarında Hristiyan Avrupa ile Müslüman Ortadoğu arasındaki medeniyet 
farkını çok canlı bir biçimde şahitleriyle eğlenceli bir şekilde okumak mümkündür. 


İslam'ın Altın Çağı'ndan bahsederken siyasi, askeri, ilmi ve iktisadi başarıların yanı sıra farklı 
din mensuplarının bir arada yaşama tecrübesinden de söz etmek gerekir. İslam topraklarında 
yer alan dönemin metropolleri Bağdat, Kudüs, Fustat, İskenderiye ve Şam ile İspanya'daki 
Endülüs'ün şehirlerinde Müslüman yönetimi altında Hristiyanlar, Yahudiler ve diğer din 
mensuplarının barış içinde bir arada yaşayabildiğini gördük. 


Parlak ya da Aydınlık Müslüman Ortaçağı esnasında en güzel birlikte yaşam örneklerinden 
Endülüs'ün, 1492'de Katolikler tarafından geri alınması (Reconguesta) sonrası bu niteliğinin 
nasıl bitirildiğini hepimiz biliyoruz. Aynısı, Haçlılar Kudüs'ü 1099'da Müslümanlardan 
aldığında da yaşanmıştı. Şehirdeki bütün Müslümanlar ve Yahudiler ya öldürülmüş ya da 
sürülmüşlerdi. Kudüs'ün sakinleri olan Doğu Hristiyanları dahi Haçlılar tarafından ikinci sınıf 
kabul edilmişti. 


Selahaddin Eyyubi 1187'de Kudüs'ü yeniden fethettiğinde, Müslümanların yanı sıra Yahudiler 
de şehre dönebilmişti. Türk tarihi açısından ise Avrupa karanlık Ortaçağ'ı yaşarken 
Selçuklular ve Osmanlılar muhteşem bir medeniyet kurmuşlardı. Müslümanlar ve diğerleri 
Abbasi Barışı (Pax-Abbasica) ve Osmanlı Barışı (Pax-Ottomana) altında huzur içinde 
yaşayabilmişlerdi. 


İslam Rönesans'ının sebepleri 


İslam dünyasındaki bu canlanmanın dini, siyasi, iktisadi ve sosyal sebepleri vardı. İslam 
dininin ilim tahsiline verdiği önem, ilk ayetin "oku" ile başlaması, pek çok ayet ve hadiste 
ilim tahsilinin faziletinden bahsedilmesi manevi motivasyon açısından önemliydi. 


Zaman içerisinde fetihler artıp İslam dünyası zenginleştikçe Abbasi halifeleri de Beyt'ül 
hikme gibi ilmi kuruluşları desteklediler. Daha sonra medreselerin kurulması ve bunların 
vakıflarla desteklenmesi İslam Rönesans'ının en önemli sebeplerindendi. 


İlk üniversite olarak adlandırabileceğimiz Karaviyyin Medresesi daha 859 yılında kurulmuş 
ve ardından Selçuklular döneminde yaygınlaşmıştı. Bu noktada coğrafi ve kültürel sebeplere 
de temas etmek gerekir. Zira İslam'ın doğup geliştiği Ortadoğu diğer iki semavi dinin, 
dolayısıyla ilim ve kültürün geliştiği bir bölgeydi. 

Antik kültürün alfabe ve para dahil birçok icadının yapıldığı toprakları fetheden Müslümanlar 
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bu önemli kültürel mirası reddetmek yerine kabul ederek degerlendirmislerdi. Tabii bir de 
İslam'ın gayrimüslimlere olan hoşgörüsü nedeniyle Bağdat, Şam, Kahire ve İstanbul gibi 
şehirlerin farklı din ve kültürlere mensup kozmopolit sakinlerinin İslam medeniyetine 
katkılarını da ifade etmek gerekir. 


"ORTAÇAĞ" NE ZAMAN VE NEDEN İCAT EDİLDİ? 
Tahsin Görgün-18.2.2022 -acivertdergi 


Ortaçağ isimlendirmesi dünya tarihi açısından, Müslümanlar kadar Hint ve Çin açısından da, 
herhangi bir karşılığı bulunmayan; Avrupa tarihi açısından bile ciddi zorlamalarla ancak 
anlamlandırılabilecek bir kurguyu ifade ediyor. 


Miladi 18. yüzyılın ortalarına, hatta son çeyreğine kadar Müslümanlar coğrafi olduğu gibi, 
siyasi, ekonomik, kültürel ve tarihi olarak da dünyanın merkezinde bulunuyordu. 19. yüzyıla 
kadar, kısmen de 19. yüzyıl başlarında yazılan dünya tarihlerinin muhteva olarak İslam Tarihi 
olması, bu sebeple, hiç de şaşırtıcı değildir. Miladi 17. yüzyılda dünyanın en güçlü devletleri 
Osmanlı, Babür ve Safevi devletleri oldukları gibi, Orta Asya'da da Müslümanların konumu 
tayin edici idi. Bu durum, güçte yavaş yavaş bir azalma ile birlikte iki asır daha devam 
edecekti. Amerika kıtalarında tarihin akışı cihetinden varlığı kendi başına anlamlı olan 
herhangi bir oluşum henüz söz konusu değildi. Amerika kıtalarını "keşfeden" Batılı 
sömürgeciler, bölgenin yeraltı ve yerüstü servetini sömürmekle, yerlileri katletmek, 
köleleştirmek ve Hristiyanlaştırmakla meşgul idiler. Çin'in ise ekonomik bir yeri olmakla 
birlikte siyasi ve kültürel anlamda dünyada bir ağırlığı söz konusu değildi. 


18. yüzyılda telif edilen ve Universal History (62 cilt), Histoire Universelle (125 cilde baliğ 
olan genişletilmiş Fransızca tercümesi) veya Allgemeine Welthistorie (İngilizce metnin 
notlarla genişletilerek 31. Cilde kadar Almanca tercümesi) adıyla neşredilen dünya tarihlerine 
kısaca bir göz atmak, bu dönemde dünya tarihinin nasıl anlatıldığı ile ilgili bize açık ve seçik 
bir fikir vermesi için yeterlidir. Bu eserlerde dikkat edilmesi gereken bazı hususlar var: 
Bunlardan birincisi, bu eserlerin şahıslar tarafından değil, resmi kurumlar, özellikle İngiltere, 
Fransa ve Almanya'da kralların ve/veya önemli aristokratların himayesi altında ve resmi 
destekle bir heyet tarafından hazırlanmış olmasıdır. Bunun anlamı bu eserlerin bu dönemdeki 
tarih anlayışı açısından temsil gücünün oldukça yüksek olmasıdır. 


Ortaçağ henüz icat edilmemişken 


İkinci husus, bu eserlerde sadece iki dönemin bulunmasıdır. Bu iki dönem, o günkü orijinal 
İngilizce isimlendirmesi ile "antient" ve "modern"; Fransızca isimlendirmesi ile "ancient" ve 
"modern"; Almanca isimlendirmesi ile "alte" ve "neue" olarak belirlenmiştir. 18. yüzyılın 
temsil gücü yüksek dünya tarihlerinde henüz "Ortaçağ" adıyla bir dönem bulunmamaktadır. 
Daha başka bir ifade ile bildiğimiz manası ile Ortaçağ henüz icat edilmemiştir. Bu ayrımın 
kaynakları da incelendiğinde, bu dönemlendirmenin doğrudan İslam Tarihi kaynaklarının 
yoğun bir şekilde kullanılarak yapıldığını göstermektedir. Yani Batı Avrupa'da yazılan dünya 
tarihi eserleri Müslüman tarihçilerin eserlerini ve onların tasniflerini bilgi kaynağı olarak 
kullanmaktadırlar. 

Üçüncü husus, Modern Çağ'ın Hz. Muhammed'in İslam'ı tebliği ile başlatılmış olmasıdır. 
Müellifler modern dönemin İslam'ın tebliği ile başlamasının gerekçesini, kısaca o gün mevcut 
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olan dünyadaki en büyük devletlerin İslam devletleri olması ve bu devletlerin varlıklarını 
İslam dinine borçlu olması ile temellendirmektedirler. Müelliflerin ifadesi, kısaca o gün 
mevcut olan insanlığın hayatında iyi, doğru ve güzel olarak geçerli olanın, İslam'ın tebliği ile 
ortaya çıktığı; dolayısı ile modernitenin varlığını İslam'a borçlu olduğunu ifade etmektedirler. 


Eski veya atik dönem olarak isimlendirilene bu adın verilerek, modern/cedid dönemden 
ayrılmasının temel gerekçesini ise, İslam'ın tebliğ edildiği dönemden itibaren ne Roma, ne 
Mısır, ne de Yunan medeniyetlerinden herhangi birisinin, canlı bir kültürün geriye kalmamış 
olması; bu medeniyetlerden geriye kalanların ve insanlığın hayatında bir şekilde bulunanların 
da, varlıklarını Müslümanların bunları ihya ederek, hayata dâhil etmelerine medyun 
olduklarının farkında olmalarıdır. Dolayısı ile Dünya Tarihi yazarlarının eserlerinde açık bir 
şekilde ve gayet de farkında olarak, İslam öncesi ve sonrası, birbirinden tefrik edilmekte; 
İslam öncesi döneme "antient/ atik" dönem denilirken, İslam sonrası döneme, çağdaş dönemi 
de içine alacak şekilde, modern/cedid dönem adı verilmektedir. 


Eskiler ve yenilerin kavgası 


Aynı yüzyılda hazırlanan ve yine temsil gücü yüksek dünya tarihlerinden birisi de Voltaire'in 
Essai sur Les Moeures et Esprits des Nations isimli eseridir. Bu eserde de Ortaçağ kavramı 
henüz kullanılmadığı gibi, Voltaire İslam dininin tebliğ edilerek, yayılmasını dünya tarihinin 
en önemli olayı olarak nitelemekte; ama aynı zamanda Hz. Muhammed'in tarihi bir şahsiyet 
olarak hayatı çağdaşlarından gelen güvenilir belgelerle en iyi bilinen insan olması hasebiyle, 
hakiki manada tarih yazarlığının da konusunu teşkil ettiğini ifade etmektedir. Voltaire'e göre 
de İslam'ın tebliği iki cihetten temayüz etmektedir: Hz. Peygamber'in hayatı ve bu dini nasıl 
tebliğ ettiği tarihi belgelere dayalı olarak bilinmektedir; ama aynı zamanda bu dinin tebliği ile 
yepyeni bir dünya ortaya çıkmıştır ve insanlık, Hz. Peygamber'in tebliğ ettiği dine dayalı 
olarak kurulmuş olan dünyada yaşamaktadır. 


Bu dönemde telif edilen ve tarihi iki döneme ayıran çok sayıda dünya tarihi bulunmaktadır. 
Mesela 19. yüzyılın başında, 1802 yılında neşredilmeye başlanan ve yazarı William Mavor 
olan Universal History, Ancient and Modem 25 ciltlik dünya tarihi neden Hz. Peygamber'in 
tebliği ile yeni bir çağın başladığını açık bir şekilde ifade etmektedir: Yazar modern dönemi 
anlatmaya başladığı 10. cildin (London 1807) ilk bölümüne şu ifadelerle başlıyor: "Şimdi biz 
tarihin yeni ve daha ilginç bir dönemine geliyoruz; bu dönemde kâinatın çehresi değişti. İslam 
(orjinalinde Arap diyor) Peygamberinin ilham verici dehası evrensel imparatorluğa uzandı ve 
onun takipçilerinin oluşturdukları standartlar tayin edici hale gelerek, Asya, Afrika ve hatta 
Avrupa'da hâkim konuma geldi." (s. 1) 


"Ancient" ve "Modern" ayrımı, dünya tarihlerinde tam da bu şekilde kullanılmadan önce, Batı 
dünyasında daha farklı bir tartışma ile yerleşmişti: Kısaca "la querelle des anciens et des 
modernes"/"eskiler ile yenileri (savunanları)n kavgası" şeklinde tercüme edebileceğimiz bir 
tartışma, Fransa'da 17. yüzyılın sonlarına doğru başlamış ve bu tartışmada edebiyatçılar 
arasında kadim Yunan ve Roma edebiyatının mı yoksa o gün yaşayan Fransız 
edebiyatçılarının eserlerinin mi da iyi olduğu sorusu etrafında cereyan ediyordu. Bu tartışma, 
yani kadim ile cedidin, eski ile yeninin birbirinden tefrik edilerek, bunların daha üst bir 
müzakereye mevzu edilmesi, dünya tarihi yazarlığı söz konusu olduğunda karşımıza çıkan 
dönemlendirmenin tesadüfen ve bir defalık bir ayrım olmadığını; bu ayrımın gerisinde ciddi 
bir tefekkür bulunduğuna dair gerekçeler taşımaktadır. 
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Modern bir toplum: Osmanlı 


Modem tabirinin bu dönemde kullanılışının önemli misallerinden birisini de, yine Osmanlı 
Devleti ile irtibatlı olarak tespit ediyoruz. Bu dönemde Sir Henry Blount tarafından yazılmış 
olan A Voyage into the Levant (London, second edition 1636, ve sonrasında da defalarca 
basılmış, mesela 1650, 1669, 1671 vs.) isimli bir seyahatnamede dünyanın güneydoğusuna 
hakim olan Türklerden "who are the only moderne people, great in action, and whose Empire 
hath so suddenly invaded the World" (s. 2)/ (ki onlar muhteşem fiilleri ile yegane modern 
millettir ve devletleri aniden dünyayı fethetmiştir) şeklinde bahsedilmesi ve hakiki anlamı ile 
modern bir toplumun Türk toplumu olduğunu ve geleceği görmek isteyenlerin başka bir 
topluma değil de Türk toplumuna bakması gerektiğine işaret ederek, bu toplumun başta dini 
olmak üzere, Türklerin yönetimi altında yaşayan diğer milletlerin inançlarını vs.; ayrıca Türk 
ordusu ve bir ilim ve fikir merkezi olarak Mısır'ı ele alacağını söylemektedir (s. 3). 


Bu dönemde Osmanlı Devleti hakkında Richard Knolles tarafından yazılan ve 1603 yılında 
neşredilen The General Histoire of the Turkes (London 1603) isimli eserinde Osmanlı 
devletinin gelişirken ve ilerlerken, Hristiyan devletlerinin önlenemez bir şekilde 
gerilemesinden ("To the Reader", kısmı, sayfa numarası yok) söz edilmesi de burada kısaca 
hatırlanabilir. 


Modem tabirinin kullanımı ile ilgili bu kadarla iktifa ederek, başka bir hususa da kısaca işaret 
etmekte fayda mülahaza ediyorum. Her ne kadar Aydınlanma dönemi olarak bilinen 17. 
yüzyıl sonu ve 18. yüzyılın temel tarih eserlerinde henüz Ortaçağ tabirinin kullanılmadığını 
tespit etmiş olsak da, bu, bu tabirin hiç kullanılmadığı anlamına gelmemektir. 


Dünya tarihinin nasıl yazılması gerektiği sorusu, özellikle üç Alman düşünürün yazılarında 
ele alındıktan sonra, 19. yüzyılın başında yavaş yavaş üçlü tasnif yerleşmeye başlamıştır. Söz 
konusu Alman düşünürlerin ilki Goethe, ikincisi Kant üçüncüsü ise Schiller'dir. "Goethe 
Mahomets Gesang" (Kaside-i Muhammediye) isimli şiirinde, Dünya tarihini İslam tarihi 
olarak anlatmış, tarihin amacı olarak gördüğü, insanlığın Rabbi ile irtibatının bu dünyada, 
ölmeden önce, farkına varmasının son Peygamber'in insanlığı aydınlatması ile tahakkuk ettiği 
tezini dile getirmiştir ki, bu tez, aydınlanma döneminin standart dünya tarihi eserlerindeki 
tarih anlayışını ifade etmektedir. Buna karşılık Kant ve Schiller, Goethe'den daha farklı tezler 
dile getirmişlerdir. Bu konunun teferruatını ele almanın yeri burası olmadığı için, bu kadarla 
iktifa etmemiz gerekiyor. 


"Yunan Mucizesi"nin icadı 


Esas dönüşüm Romantik hareket ve özellikle de Hegel ve Victor Cousin ile gerçekleşmiştir. 
Hegel, Grundlinien der Philosophie des Rechts isimli eserinin son bölümünü ayırdığı 
Weltgeschichte/Dünya Tarihi bölümünde, günümüzde etkin varlığa sahip olmayan milletlerin 
tarihte de yerinin olmadığını savunarak, bütün bir dünya tarihinin Kuzey Batı Avrupa'da 
yaşayan ari/Cermen ırkının tarihi olarak yazılması gerektiği tezini savunarak, tarihte yer 
almanın gerekli ve yeterli şartını Cermen olmak veya Cermenler ile irtibat içinde olmak 
olarak belirlemiştir. Diğer taraftan tarihi "ilkel, şark ve garb" olarak üç döneme ayırdıktan 
sonra, Garb'ın tarihini Antik Yunan ile başlatmış; bu çerçevede Romantiklerin, öncesinde 
Osmanlı devletinde ayrılıkçı bir hareket olarak ortaya çıkan Yunan isyanına sempati toplamak 
ve desteklemeye yönelik olarak yürütülen faaliyetleri geçmişe götürerek, "Yunan Mucizesi" 
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icat edilmiş; antik Yunan, Avrupa'nın "geçmişte gerçekleşmiş geleceği" olarak, tarih yazarlığı 
marifetiyle inşa edilmiştir. Bu inşanın nasıl yapıldığını en güzel gösteren metinlerden birisi, 
Victor Cousin'in Introduction a l'histoire de la philosophie isimli eseridir ( 1828). 


Aslında Yunan Mucizesi, biraz yakından incelendiğinde, bir tarafıyla Müslümanların 
hayatında önemli bir yeri olan "asr-ı saadet" kavramına bir öykünme olarak inşa edildiği 
intibaını verirken, diğer tarafıyla da, İslam medeniyetinin orjinalliğini anlamsızlaştırabilecek 
bir unsur olarak icat edilerek, İslam medeniyeti ve düşüncesinden önce, Müslümanların da 
istifade ettiklerini dile getirdikleri bir istinad noktası/kaynak da oluşturulmuş oluyordu. 
Böylelikle, iyi niyetli/objektif batılı tarihçilerin İslam medeniyeti hakkında "aracılık" vasfını 
yüklemeleri mümkün olmaktaydı. Bilim, düşünce, hukuk, sanat vs. hemen her şey zaten Antik 
Yunan ve Roma'dan gelmekteydi; buna bir de Hristiyanlık eklenince Batı'ya, İslam 
medeniyeti, özellikle Osmanlı medeniyetine herhangi bir şekilde atıfta bulunmadan, bir 
geçmiş inşa etme imkânı sağlanmış oluyordu. 


Müslümanların varlığı ihmal edildi 


Uzun bir dönem, özellikle Hristiyanlığın etkin olduğu dönemde, Hıristiyanlar tarafından ilmi, 
fikri, tıbbi ve sanat cihetinden kayda değer bir şey başarılmadığı için, bu dönem, karanlık 
olarak nitelenmiştir. Diğer taraftan en azından 11. ve 12. yüzyıllardan itibaren 
Müslümanlardan yapılan iktibaslar, aslında onların kendisine ait olmayan, Antik Yunan'dan 
aldıkları ve hatta ellerinde iğreti duran ilimler, fikirler, sanatlar vb'nin, asıl sahipleri tarafından 
"yeniden" alınması olarak adlandırılarak, doğrudan iktibasların bile Müslümanlardan olmadığı 
gibi bir söyleme imkân oluşturacaktı ve oluşturdu da. Bu sayede hem Müslümanların varlığı 
ve onlara atıf ihmal edilebilir bir konuma itiliyor, hem de tarihi akışta söylem yoluyla bir 
süreklilik sağlanmış oluyordu. 


"un 


15. yüzyıl sonrası ise bir "yeniden doğuş", "re-naissance" olarak isimlendirilince, dünya tarihi 
"The Rise ofthe West", Batının Yükselişi'nin hikâyesi haline geliyordu. Renaissance tabirini 
kullananlar, İtalya dışındaki bölgelerde, mesela Fransa, Büyük Britanya ve Almanya'da, 15. 
asırdan önce hangi bilimin, hangi sanatın, hangi tıbbın, hangi medeniyetin mevcut olduktan 
sonra, hayatiyetini yitirdiği ve bu asırlardan sonra "ihya" edildiğini açıklama ihtiyacını bile 
hissettirmemeye çalışırlar. Böyle bir soru sorulduğunda, yani aslında daha önceden 
Avrupa'nın bu bölgelerinde bir medeniyet teşekkül ettiğine dair bir alamet mevcut olmaması 
hasebiyle, bir gerilemenin ve canlılığı kaybetmenin anlamlı olmadığını; dolayısı ile bir 
yeniden doğuşun gerçekleştiği bir "dönemin", bir "çağ"ın, bir "renaissance döneminin" 
Fransız tarihçisi olan Michelet tarafından 19. yüzyılın ilk yarısında, Ortaçağ örneğinde olduğu 
gibi, uydurulduğunu hatırlayacak olursak, Batı merkezci tarih kurgusunun boyutları 
konusunda zihnimiz biraz daha açıklığa kavuşmuş olur. 


Ortaçağ isimlendirmesi, Müslümanlarla alakalı olmayan; dünya tarihi açısından, Müslümanlar 
kadar Hint ve Çin açısından da, herhangi bir karşılığı bulunmayan; Avrupa tarihi açısından 
bile, ciddi zorlamalarla ancak anlamlandırılabilecek bir kurguyu ifade ediyor. Avrupa'nın 
dünyanın merkezi haline geldiği 19. yüzyılın ortalarından 20. yüzyılın ortalarına kadar, 
sömürge güçleri tarafından bütün dünya milletlerine dikte edilen bu dönemlendirme, 
Avrupa'nın ikinci dünya savaşı akabinde taşralaşması ile birlikte, haklılığının dayandığı gücü 
de kaybederek, boşa çıkmış, karşılıksız kalmıştır. 
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Bugün biz insanlığın bugünü ve geleceğinin yeniden ve adil bir şekilde tanzim edilmesi 
gerektiğini savunuyorsak, bunu başarmanın ön şartı, dünya tarihinin de hak ve hakikate 
muvafık bir şekilde yeniden yazılması ve dünya tarihinin mahiyetine uygun bir şekilde 
yeniden yazılmaya başlanması olduğunun farkına varmamız ve gereğini yerine getirmemizdir. 


* Prof, Dr,İstanbul 29 Mayıs Üniversitesi Edebiyat Fakültesi Felsefe Bölümü 
NFT, METAEVREN, WEB 3.0 VE DİJİTAL MÜLKİYET 
Buğra Ayan-12.1.2022-lacivertdergi(Sayı:85) 


İnternet nedir sorusuna verdiğimiz cevap 90'larda farklıydı, 2000'lerde 2020'lerde de farklı. 
NFT (Non Fungible Token) nedir sorusuna verdiğimiz cevap da hızla değişiyor ve değişecek. 


Temelde NFT dijital bir varlık. Arzı sınırlı olan benzersiz dijital varlıklardır. Onu kıymetli 
yapan da arzının çok sınırlı olmasıdır. Tabii en önemli özelliği ise ikame edilemez olması. 


Ne demek bu? Mesela ben size 10 TL versem siz de bana 10 TL verseniz veya 1 Bitcoin 
versem siz de bana | Bitcoin verseniz bu yerine ikame edilebilir demektir. NFT'de ise yerine 
ikame yok. Bu dijital varlığın içerisine de çoğu zaman bir medya öğesi yer alır; video, 
animasyon veya oyun ile ilgili bir karakter olabilir. 


NFT'nin ayaklarının yere basması için bunun dijital varlıkların olduğu sanal bir evrende 
olması lazım. Son zamanlarda sıklıkla duyduğumuz diğer bir kavram olan "metaverse" de tam 
burada devreye giriyor. 


Dijital varlığın mülkiyetini almak 


Mesela Lacivert Dergi metaverse evreninde bir yer açtı. Orada eski sayılarının NFT'lerini 
eklediğinde bir sanal karakter derginin NFT'lerini satın alabilir. Bu şekilde yayıncılık camiası 
da metaverse evrenine girebilir. 


Yahut bir kıyafet markası da ürünlerini NFT ile satabilir ve sanal evrende karakterine 
giydirmek için insanlar satın alabilir. Bütün sektörlerde bunu görebiliriz. Temelde iki şeye 
bakıyoruz. Birincisi insanlar hangi dijital varlığın mülkiyetini almak isteyebilir, ikincisi ise bu 
sanal evrendeki güven mekanizması nasıl olacak. Mesela Facebook'un ürettiği bir 
metaevrende NFT'ler olsa bile bunların sahibi Facebook olacak. Dolayısıyla Facebook'a karşı 
bir güven hissiyatımız olacak. 


Diğer metaverse projelerinde ise merkezi bir otorite olmayacak ve tek bir otoriteye 
güvenmiyor olacağız. Bu sebeple dijital varlığımızı koruma altına alıyoruz. Diğer türlü 
mülkiyet Facebook'ta olur ise istediği zaman o varlığı kaldırabilir. 


3 boyutlu bir sosyal ağ: Metaevren 


74 


Aslında eskiden beri bir sanal evren inşa etme macerası vardı. 2011 veya 2012 yılında dijital 
sanal evrenler ile ilgili bir kitap çıkıyor. Çok da yeni değil. Peki, nasıl bir şey? Oyun gibi üç 
boyutlu bir dünyadan bahsediyorum. Burada bir karakteriniz ve yaşantısı var. 


Eskiden sanal bebekler vardı. Onun gibi karakter üzerine bir şeyler yapabiliyoruz. Fakat sanal 
evrende karakterimiz diğer karakterle etkileşime girebiliyor. Şimdilerde bunu daha çok 
konuşur olmamızın sebebi ise dijital mülkiyet kavramının ortama çıkması. Sanal evrendeki 
karakterinizin mülkiyetini Blok zincir ile direkt kendi üzerinizde tutabiliyorsunuz. Diğer türlü 
oyun şirketinin keyfine kalıyordu. 


Sosyal medya bireysel olarak sosyalleşmemize yaramasının yanında markaların de kendini 
konumlandırdığı bir yer. Sadece markalar da değil; devletler, politikacılar, kurumlar, futbol 
takımları konumlanıyor. Herkes istediği amaç doğrultusunda kullanıyor. Metaevren de böyle 
olacak. 


Mesela bir futbol takımının mağazası olacak, sınırlı sayıda ürettiği bir formanın satışını 
gerçekleştirecek ve hem üretim hem de satış yapmış olacak. Diğer taraftan o formayı alan kişi 
kendi dijital karakterine giydirerek gösterebilecek. 


Dijital ve fiziksel kimlik iç içe 


Neyin somut olduğuna insanın bilinci karar veriyor. Bir açıdan baktığınızda 500 bin takipçiniz 
olması yardım istediğinizde birinin yardım edeceği anlamına gelmiyor. Ancak o 500 bin 
takipçi şu an dijital bir varlık. Bir kişinin hesabından "Günaydın" dediğinde kimse cevap 
vermiyor olsa bile o kişinin psikolojisini etkiliyor. 


Metaevren ve NFT'ler de böyle. Fiziksel bir çıktı şöyle olabilir: Mesela derginin NFT olarak 
da satışını yaparsanız alan kişi metaevrende dergiyi okuduğunu diğer kişilere göstermiş 
olabilir. Bu şekilde kişi kendi dijital kimliğini konumlandırabilir. Fiziksel kimliğimiz ne ise 
dijital kimliğimiz de onun bir yansıması olacak. 


Yeni gündemimiz: Web 3.0 


1990'larda yapay zekâlı web olarak bilinirdi. Fakat Blok zincir teknolojisinin gelişmesiyle 
yeniden yorumlandı. Artık Blok zincir tabanlı dağıtık web düzeni olarak tanımlandı. Yani 
Google gibi bir otoritenin olmadığı dağıtık uygulamaların oluşturacağı yeni bir web düzeni 
olarak tanımlanıyor. 


Web 3.0'da bizim bilmemiz gereken birkaç şey var. Birincisi mülkiyet kavramı: Facebook, 
WhatsApp kullanmamıza rağmen onların mülkiyeti bizde değil. Facebook istediği zaman 
bizim hesabımızı kapatabilir. Web 3.0'da ise mülkiyet kavramı karşımıza çıkıyor. 


İkincisi ise güven kavramı: Biz Web 2.0 aşamasında, sosyal ağlar aşamasında bir teknoloji 
şirketine güven duyuyorduk. Bizim verimizi dürüst bir şekilde kullanacağına dair bir güven 
duyuyorduk. Ancak bunun da Facebook skandalıyla çöktüğünü gördük. 
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Web 3.0'da ise bir otorite yok. Artık merkeze değil, kriptolojiye güveniyoruz. Üçüncünde ise 
Web 3.0'ın getireceği şeylerden birisi de dünyayı finansal olarak birbirine bağlamak. 


Mesela kişi, bir internet sitesinde bir yazı okuduğunda beğendiyse beğen tuşuna basabiliyor. 
Web 3.0'da ise beğenmenin de ötesinde isterse bağış da yapabilecek. 


Web 1.0 aşamasında bir blog yazarı sadece kaç kişinin okuduğuna bakabiliyordu. Web 2.0 
aşamasında ise beğenen kişileri ve yorum yazanları görebiliyordu. Web 3.0 aşamasında ise 
işte ödemeler ile kişi okurları tarafından finanse edilebiliyor. Bu sayede üretkenlik de ayakta 
tutulabiliyor. 


Web 3.0 ile merkeziyetsiz veriler 


Web 3.0'daki kritik noktalardan birisi şu: Biz şu anda hangi verilerimizi internete veriyoruz? 
Sosyal medya hesaplarımızı, mail şifremizi vb. ancak gitgide birçok şey internete bağlanacak. 
Evimizdeki elektrik süpürgesinden arabamızdaki akıllık cihazlara kadar uzanıyor. Yani daha 
fazla nesneler internete bağlandıkça da daha çok veriyi internete veriyor olacağız. 


Hayatımızdaki kritik şeylerin verilerini internete vermeye başladığımızda temel bir soru 
ortaya çıkıyor: Verilerimiz merkezi bir sunucuda mı tutmak yoksa dağıtık kriptoloji ile 
güvence altına mı almak isteriz? 


Mesela evimizin haritasını Web 2.0'da bir şirkete vermek zorunda kalıyoruz. Web 3.0'da ise 
kriptolojik olarak dağınık bir dosya sisteminde tutulacak. Web 2.0'ın aksine Web 3.0'da 
merkeziyetsiz bir veri depolama söz konusu olacak. Bu da Web 2.0'da yaşanan veri krizlerinin 
yeni sürümde çözülebilmesi anlamına geliyor. 


ALTERNATİF BİR DÜNYA ARAYIŞI: METAVERSE 
Enis Doko-12.1.2022-lacivertdergi 


100 metre genişliğindeki bir yol boyunca geliştirilmiş bir kentsel ortamdır. Kişiler burada 
sanal araziler satın alıp kendi binalarını kurabilirler. 


Bu kitapta Stephenson'un metaverse'inde insanlar boy kısıtlaması hariç (1 mil boyda gezen 
insanlar olmasın diye kişiler kendi boylarından yüksek bir avatar alamazlar) istedikleri gibi 
görünebilirler. İçerdeyken kişi olayları birinci kişi perspektifinden yaşar. Metaverse'te kişiler 
bir yerden başka bir yere zıplayamaz, yürüyerek ya da trenle gitmek zorundadır. Metaverse'e 
girişler belli noktalardan yapılır kişiler aniden ortaya çıkamaz. 


İkinci dünyanın avantajları 


Romanı ilk okumaya başladığımda aklıma bu teknolojinin hayatımızı olumlu yönde nasıl 
değiştireceği ile ilgili çok sayıda senaryo geldi. Böylesi bir sanal ortam mesafeleri ortadan 
kaldırıp sanal toplantıların yapılmasına ve dolayısı ile çevre kirliliğinin azaltılmasına neden 
olabilir mesela. Ya da bu ortamda kişi cerrahlıktan, otomobil kullanımına kadar çoğu pratik 
konuda hayatını riske atmadan eğitim alabilir, reflekslerini geliştirebilir. Kişiler farklı 
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kültürlerin içinde yaşayıp farklı kültürleri tanıyabilirler. Bu ikinci dünyanın sağlayacağı çok 
sayıda avantaj olduğu kesin. 


Ancak Stephenson'un romanı bir sürü endişe verici detaylara da atıf yapıyordu. Kişiler 
metaverse taktıkları gözlüklere yüksek kaliteli bir sanal gerçeklik ekranı yansıtan kişisel 
terminal aracılığı ile bağlanıyorlardı. Bir grup insan bu Metaverse'ten hiç ayrılmadan onun 
içinde yaşamaya başlar. Garip görünümlerinden dolayı bu insanlar kitapta çirkin yaratık 
heykelleri için kullanılan "gargoyle" lakabı ile anılırlar. 


Gerçekten de sanal bir dünyaya sürekli bağlı olarak yaşamak ister miydi bir insan? O zaman 
akıllı telefonlar yoktu, dolayısıyla benim cevabım hayırdı. Ancak telefonlara nasıl 
bağlandığımızı gördükten sonra artık cevabım neredeyse kesinlikle evet. Üstelik sosyal medya 
ve reklam kültürünü tanıdıktan sonra metaverse'in toplumun ciddi bir kesiminde yıkıcı 
sonuçlara yol açabileceğinden ciddi bir şekilde endişeliyim. Yazının geri kalanında bu 
endişelerimi ele almak istiyorum. 


Yaşadığımız çağ tüm çekiciliğine rağmen kanaatimce iki önemli sorun içeriyor. Birincisi 
insanlarla iletişimimiz büyük oranda teknoloji, özelde de sosyal medya aracılığı ile kurulmaya 
başladı. Bu insanların birbirini anlaması noktasında ciddi bir bariyer koydu. İnsanlık genetik 
olarak diğer insanların mimiklerini ve davranışlarını okuyarak niyetleri tanımada ustadır. 
Ancak ilişki sanallaştıkça bu ustalığımız kaybolur ve karşımızdakinin niyet ve duygularını 
okuyamaz hale geliriz. Bunun sonucunda hem daha kolay kandırabilir hem de daha kolay 
kandırılabiliriz. Kandırılmanın kötü olduğu açıktır, ancak kandırmanın kolay olmasının da 
ciddi bir yan etkisi vardır. 


Avatarları beslemek 


Sosyal medyada imajımızı istediğimiz gibi düzenleyebilme sonucunda, bu imaja hem 
kendimizden daha çok bağlanabilir hem de onun kölesi haline gelebiliriz. Köle kavramını ağır 
bulabilirsiniz, ama etrafımızda gerçek hayatlarını sanal bir kişilik olan "sosyal medya 
avatarlarını" beslemek için feda eden çok sayıda insan var. Fotoğraf paylaşmak için yemeğe, 
müzeye gidiyor, pahalı şeyler alıp üstümüzde deniyoruz. Ana motivasyon bunlardan zevk 
almaktan çok, sosyal medya avatarımızı beslemek. Bir anlamda onun için çalışıp uğraşıyoruz. 


İkinci önemli sorun ise sosyal medyanın ana bilgi kaynağına dönüşmesi. Sosyal medya 
inançlarımızı, gündemimizi, algımızı doğrudan etkileyen en önemli güç olma yolunda hızla 
ilerliyor. Bu araçlar tarafsız izlenimi verse de unutmamak gerekir ki bize bir şeyler 
pazarlamaya çalışan şirketler tarafından kontrol ediliyor. Günümüz şirket dünyasında ise 
bizim para için manipüle edilmemizin adı "marketing" gibi masum bir kavram oldu. Dahası 
özel bilgilerimiz sosyal medya şirketleri tarafından satılan mallar oldu. 


Üstelik sosyal medya sadece ürün pazarlamak için değil çeşitli ideolojiler empoze etmek, 
toplumları bölmek, yalan gündemler oluşturmak için kullanılıyor. Metaverse sosyal medyanın 
bu iki olumsuz yönünü, bizi kendimizden yabancılaştırıp "avatarlaştırması" ve bilgi 
manipülasyon aracı olmasını, çok ciddi şekilde büyütme hatta yepyeni bir boyuta taşıma 
potansiyeline sahip. O yüzden şimdiden hayatımıza girmesi kaçınılmaz bu teknoloji ile 
yüzleşmek için hazırlık yapmamız lazım. 
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Metaverse fikri 1990'lardan beri bilinse de, Facebook ya da Disney gibi büyük şirketlerin bu 
teknoloji ile günümüzde ilgilenmesi tam olarak az önce bahsettiğim avatarlarımızın kölesi 
olmamız fenomeni ile ilgili. Oyun karakterleri için yeni ara yüz satın almaya tüm harçlığını 
harcayan çok sayıda genç tanıyorum. 


Sanal varlıklar olan kripto paralara milyarlarca dolar yatırım yapılıyor. Jack Dorsey'nin 3 
milyon dolara satılan twiti gibi çok sayıda dijital nesne artık koleksiyon değerine sahip. Gucci 
sadece dijital olarak tasarladığı aksesuarlar satıyor. Bunların hepsi bizim sanal dünyayı 
gereğinden fazla ciddiye almamızdan kaynaklı. 


Dijital bir evren 


Tabii insanlar dijital şeylere para harcamaya bu kadar elverişli olunca büyük şirketlerin 
bunlarla dolu bir evren yaratmaya kalkmasında şaşıracak bir şey yok. Ancak keşke metaverse 
sadece sanal bir pazar olsa. Az önce değindiğim gibi Facebook sosyal medya şirketlerinin 
sattığı ana mal bilgilerimiz ve metaverse bizim zihnimizin derinlikteki bilgileri alıp satışa 
çıkarma potansiyeline sahip. Şu anda sosyal medya kişisel bilgilerimizi, resimlerimizi, 
yazılarımızı ve beğeniler gibi tepkilerimizi kayıt altına alıp satabiliyor. 


Metaverse ise üç boyutlu bir evrende yaptığımız her şeyi, her hareketi, tepkiyi ve düşünceyi 
kayıt altına alma potansiyeline sahip. Tabii metaverse inandırıcılığı ve bilinç altımızı daha 
ciddi şekilde etkileme potansiyelinden dolayı "marketing" ve insanları manipüle etmek ve 
dezenformasyon için de ideal bir araç olacak. 


Kullanıcılardan çok gelirlerini düşünen şirketlerin her karesini inşa edip kontrol ettiği sanal 
bir evrenden daha korkunç ne olabilir? Ne yazık ki metaverse'in bir sonraki aşaması daha 
korkunç, o da metaverse ile gerçek evreni birbirine bağlamak. Gerçek dünyayı da arttırılmış 
gerçeklik cihazları ile algılayıp yaşamaya kalkmak. 


Mesela gözümüze koyduğumuz lensler aracılığı ile normal dünyayı deneyimlerken bir 
taraftan da karşımıza çeşitli sanal nesne ve bilgilerin çıktığı bir gelecek olabilir. Sosyal medya 
devlerinin sonraki hedeflerinin bu olacağı kanaatindeyim. Bunun ise insanlık için yıkıcı 
olabileceğini düşünüyorum. Günümüzde bile çoğumuzun sosyal medya hesapları bizle ilgili 
insanların bilgi topladığı bir mecra iken, böylesi bir gelecekte insanlara baktığımız anda 
onlarla ilgili tüm temel bilgilere ulaşabileceğiz. 


Dahası insanları dini inançları, dünya görüşleri, ilgilerine göre renklendirip insanları kolayca 
fişleyebileceğiz. Bir dükkâna girdiğinizi düşünün, işletme sizin ilgi alanlarınızı, neleri almayı 
sevdiğinizi, ne kadarlık bir gelire sahip olduğunuzu rahatlıkla görebilecek. Tabii her şey size 
"daha iyi hizmet" sunabilmek için yapılacak. Böylesi bir dünyada her yaptığımız şirketler 
tarafından düzenli olarak takip edilebilecek. 


Melez bir alem 


Meta ile gerçek evrenleri birleştiren bu melez evren bilgi alışverişini de ciddi oranda 
etkileyebilir. Arttırılmış gerçeklik cihazları hoşumuza gitmeyen bazı gerçeklerin 
gizlenmesinde kullanılabilir. Gecekondulardan rahatsız mıyız, tek tuşla bloklayabilir ve 
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onların gözümüzden silinmesini sağlayabiliriz. Hoşumuza gitmeyen fikirleri filtreleyebilir ve 
dünyayı dilediğimiz şekilde algılayabiliriz. 


Bu dünya birilerine çekici gelebilir, ama böylesi bir evren ciddi radikal insanlar doğuracaktır. 
Üstelik bu filtreler kolayca devlet ve şirketler tarafından kullanılarak algımız yönetilebilir. 
Mesela sosyal medya şirketi onlara reklam vermeyen ürünleri bize daha sönük gösterebilir ya 
da tamamen algımızın dışına itebilir. Böylesi bir dünyada özel hayatımız dışında şirketler 
algımızın da sahibi olabilir. 


İşin kötüsü bu hibrit evrenden kopmanın kolay olacağını da sanmıyorum. Böylesi yaygın 
kullanım alanları olan bir teknolojiye kısa süre içerisinde bağımlı olacağımız kanaatindeyim. 
İnterneti ele alalım, çalışan bir kişinin internetten kopması mümkün değildir. İnternetsiz 
yaşamayı seçen bir birey, sosyal, ekonomik hatta entelektüel olarak geri kalmayı göze 
almalıdır. Aynısı bu hibrit teknoloji için de geçerli olacaktır. Hatta akıllı evler, yollar ve 
işyerlerinin artması ile gündelik hayatımız bu teknoloji ile entegre bir şekilde çalışacağı için 
bu teknolojiden uzak yaşamak konforumuzu da olumsuz etkileyecektir. 


Metaverse ile gerçek dünyanın melezi zararlı olmak ve dünyamızı distopyaya dönüştürmek 
zorunda değil. Hayatımıza çok sayıda kolaylıklar da sağlayabilir. Ancak bunların kullanım 
şekilleri ve nasıl gelişmeleri gerektiği ile ilgili kararları şirketlere bırakamayız. Akademilerin 
ve düşünce liderlerinin teknolojik gelişmeleri yakından takip etmesi ve daha yaygınlaşmadan 
bunların insanlığın zararına olacak yönlerde evrimleşmeleri için stratejiler belirlemeleri 
gerekiyor. Aksi halde çok geç olabilir. 


GELECEĞİN TEKNOLOJİLERİ 
Enis Doko-20.10.2021-lacivertdergi 


Teknoloji ve bilim insanlık tarihinde hiç olmadığı kadar büyük bir hızla gelişiyor. Her yıl yeni 
bir teknoloji hayatımıza giriyor ve bizi etkiliyor. Çok değil 20 yıl önce akıllı telefonlarımız, 
3D yazıcılarımız, GPS cihazlarımız bilim kurgu gibi gelebilirdi ama bugün hepsi yaygın bir 
şekilde kullanımda. Teknolojideki artışın hızı dikkate alındığında önümüzdeki 20 yıl daha 
büyük teknolojik devrimlere gebe. Bu yazımızda önümüzdeki 20 yılda hayatımıza girecek ve 
onu büyük oranda değiştirecek teknolojileri ele almaya çalışacağız. Elbette ki bu sınırlı alanda 
tüm gelişmeleri ele almak mümkün değil, daha ziyade en olası gördüğüm teknolojileri ele 
almaya çalışacağım. 


Dünyayı gelecekte bekleyen en büyük sorunların başında susuzluk geliyor. Hatta su 
savaşlarının olacağı ile ilgili senaryolar kuranlar var. Ne yazık ki bu senaryolar makul 
gerekçelere dayanıyor. 2025'te dünya nüfusunun yüzde 14'ünün temiz suya erişiminin 
olmayacağı hesaplanıyor, küresel ısınma ve nüfus artışıyla bu rakam daha da artacak. Bütün 
bu senaryolar bilim dünyasının bu soruna bir çözüm bulamayacağı varsayımına dayanıyor. 
Ancak bilim dünyası tüm global krizlerle olduğu gibi bu krizle de ilgileniyor. 


Görünen en makul yöntem deniz suyunu tuzdan arındırıp, içme suyuna dönüştürmek. Bu 
konuyla ilgili bir sürü alternatif yöntem var; kimisi nano-teknolojik eleklerle tuzu arındırmayı 
planlarken, kimileri de güneş enerjisi ile çalışan devasa su arıtma tesisleri kurguluyor. Bu 
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projelerden hangisinin gerçek olacağını tahmin etmek güç olsa da önümüzdeki yıllarda, deniz 
suyunun içilebilir olacağını tahmin etmek epey makul görünüyor. 


Laboratuvarda gıda ve organ üretimi 


Dünyayı bekleyen diğer bir global sorun kıtlık. Bu sorunu çözmek için bilim dünyasının iki 
çözümü var: Biri GDO, diğeri ise laboratuvarda üretilen et, süt ve yumurta. Hayvancılık 
endüstrisi dünyamızı en çok zorlayan kalemlerden biri... Hayvanlardan elde edilen tüm 
gıdalar, insanların aldığı kalorinin sadece yüzde 18'ini ve proteinin yüzde 37'sini oluştururken, 
hayvancılık tarım alanlarının yüzde 83'ünü işgal ediyor. Su kirliliğinin yüzde 57'si, hava 
kirliliğinin yüzde 56'sı ve küresel ısınmaya neden olan gazların yüzde 58'i hayvan endüstrisi 
kaynaklı. Bütün bu yan etkileri görmezden gelsek bile, yakın gelecekte artan dünya nüfusu ve 
sınırlı kaynaklardan dolayı et ve belki de süt ürünlerine ulaşabilen insanların sayısı ciddi 
oranda düşecek. 


Bilim dünyasının bu soruna karşı da radikal bir çözümü var: Hayvan hücreleri kullanarak 
laboratuvarda yetiştirilen etler. Bu etler doğrudan hayvan hücrelerinden elde edildiği için 
geleneksel etten ayırt etmek pek kolay değil. Laboratuvarda yetiştirildiği için kolesterolü 
kontrol ettiği, antibiyotik ve hormon kullanmadan yetiştirildiği, bakterilerden arındırılmış bir 
şekilde sofraya geldiği için daha sağlıklı olma iddiası da söz konusu. Laboratuvarda üretilen 
et daha çok bilinse de onu süt ve yumurta da izliyor. Gelecekte büyük ihtimal bu ürünlerin 
yaygınlaştığına şahit olacağız. 


Organ naklinde gelecek yıllarda büyük bir devrim beklentisi var. Kök hücrede elde edilen 
başarılar, mekanik kalplerin üretilmesi, 3D yazıcıların sofistikasyonu bu beklentiyi ciddi 
oranda güçlendiriyor. Önümüzdeki yıllarda tamamen mekanik, yarı mekanik, ya da tamamı 
laboratuvarda geliştirilmiş biyolojik organlar hasta organlarımızın değişmesini 
kolaylaştırabilir. Hatta robotik kalplerde elde edilen başarı devam ederse, kalbin atış hızını 
bilgisayarla artırıp yavaşlatarak, spor performansımızı, uyku kalitemizi arttırıp, kalp krizinin 
tarihe karışacağını iddia edenler var. Yapay organların yaygınlaşması organ yetmezliğinden 
ölenlerin sayısını arttırabileceği gibi, insanların gönüllü bir şekilde biyolojik kalplerini, 
robotik kalplerle değiştireceği bir çağa bile bizi götürebilir. 


Biyolojik nanoteknolojiler geliyor 


Yapay organ demişken yaklaşan diğer bir devrimden söz etmezsek olmaz: Biyonik gözler. 
Çok sayıda görme engelini çözmeyi hedefleyen bu teknolojinin ayak sesleri şimdiden 
duyuluyor. 2020 yılında Belçikalı bilim insanları birkaç farklı göz hastalığını çözen yapay iris 
geliştirdiler. Bu yılın başında İsrailli cerrahlar, dünyanın ilk yapay korneasını bir hastaya 
taktılar. Ameliyata tam görme engelli olarak giren hasta çıkışta okuyabiliyor ve insanları 
rahatlıkla tanıyabiliyordu. 


İsrailli cerrahlar, dünyanın ilk yapay korneasını 78 yaşında iki taraflı kör bir erkeğe implante 
etti. Bandajları çıkarıldığında hasta, aile üyelerini hemen okuyabiliyor ve tanıyabiliyordu. 
İmplant ayrıca, alıcının vücudu reddetmeden doğal olarak insan dokusuyla kaynaşır. 
Dünyanın farklı yerlerinde bilim insanları görüntüyü alıp, göze ihtiyaç duymadan doğrudan 
beyne verecek, dolayısıyla hemen hemen tüm göz sorunlarını çözecek teknolojiler üstünde 
çalışıyor. 
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Nanolifler üstünde yapılan çalışmalar, yeni nesil giysileri ortaya çıkarabilir. Mesela, 
nanogümüş parçacıkları sayesinde bakterileri öldürüp, ter kokusunun oluşmasına izin 
vermeyen elbiseler yolda gözüküyor. Ya da hidrofobik nanolifler sayesinde, aylarca su içinde 
kalıp ıslanmayan elbiseler üretilebilir. Gene lif bazlı mikro jeneratörler sayesinde, ses, kan 
dolaşımı ve hareketlerimizden enerji üretip cebimizdeki telefonu şarj eden pantolonlar 
dikilebilir. Tüm bu teknolojiler yakında gerçeğe dönüşebilir. 


Malzeme bilimi başka çok sayıda devrimler vaat ediyor. Bunlardan biri kendi kendini 
iyileştirebilen canlı beton... Canlıların özelliklerinden biri kendi kendilerini iyileştirmeleri. 
Çok yakında aynısını beton ya da giysi gibi farklı malzemeler yapabilecek. Bu tarz bir beton 
bilim insanları tarafından kum, jel ve bakterilerden üretildi. Kendi kendini yenilemesi dışında, 
bu beton kendi kendine parlayabilecek ve klasik betona göre çok daha çevre dostu olacak. 


Kuantum bilgisayarları 


Önümüzdeki 10 yıl içinde Kuantum bilgisayarlarının yaygın kullanıma girmesi bekleniyor. 
Belli problemleri çok hızlı çözmesi ile hayatımızı değiştirecek bu bilgisayarların çok sayıda 
yararlı uygulaması olacak. Bunlardan biri kimyasal tepkimelerin doğrudan bilgisayarlarda çok 
hızlı bir şekilde simüle etmesi. Kuantum bilgisayarlar deneysiz bir kimyayı düşünmeyi olası 
kılacak. Bu ilaçların çok hızlı bir şekilde keşfedilmesine ve yeni malzemelerin kolaylıkla 
üretilmesine olanak verecek. Günümüzde kimya araştırmaları, deneme-yanılma ile 
gerçekleşiyor. Bu yüklü sayıda kişinin pahalı laboratuvarlarda uzun yıllar çalışmasını 
gerektiriyor. Ancak Kuantum bilgisayarları sayesinde pahalı laboratuvarlara ve ciddi insan 
gücüne ihtiyaç duymadan sadece bilgisayarlarda çok daha hızlı kimya araştırmaları yapmak 
mümkün olacak. 


Geçtiğimiz yıllarda Nobel ödülüne layık görülen CRISPR gen değiştirme teknolojisini 
geliştirme ya da alternatiflerini bulma yolunda ciddi çalışmalar var. Bu çalışmalar beklendiği 
gibi giderse, insan embriyolarının genetiğini değiştirmek hayal olmaktan çıkacak. Elbette 
insan genine müdahale etmenin etik sonuçları tartışılıyor ve belki de bu teknolojinin insan 
üstündeki kullanımı sınırlandırılacak. Bu yöntemin en önemli vaadi genetik rahatsızlıkların 
ortadan kaldırılması... Ancak çocukların göz rengini ya da saç rengini belirleme, boyunu 
değiştirme ya da zeka ve performanslarını doğmadan arttırmak mümkün hale gelebilir. 


Ayak seslerini duyduğumuz diğer bir gelecek dünyasının teknolojisi sürücüsüz araçlar. 
Çevreyi başarı ile algılayıp, sürücü müdahalesine gerek duymadan güvenli bir şekilde yol 
alabilen bu araçların ilk prototipleri çoktan üretildi. Ağustos 2012'de Google sürücüsüz 
aracının yarım milyon kilometreyi kaza yapmadan tamamladığını açıkladı. Google'ın aracı en 
popüler olan olsa da neredeyse bütün dev otomotiv şirketleri ile Apple, Yandex gibi teknoloji 
devlerinin üstünde çalıştığı teknoloji büyük ihtimal önümüzdeki 10 yıl içinde hayatımızın 
parçası olacak. Yapay zekâ ve çeşitli sensörler yardımı ile hem yakıt tüketimini hem trafik 
sorununu hem de trafik kazalarını azaltmayı vaat eden teknoloji özel sürücüleri bir gecede 
işsiz bırakma potansiyeline sahip. 


Bilgisayar ile insan bağlanacak 


Google demişken, Google çeviri ve benzeri çeviri yazılımlarının başarıları diller konusunda 
büyük bir devrimin öncüleri konumunda. Şimdiye kadar dil öğrenmek hep çok büyük bir 
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kazanım olarak görüldü. Bir lisan bir insan... Ancak yapay zekâ ile çalışan çeviri yazılımları, 
sesi metne çevirerek, daha sonra metni diğer bir dile tercüme ettikten sonra tekrar sese 
çevirebiliyor. Bu yazılımlar çok iyi hale geldiği zaman -ki bu çok uzakta değil- herkes basit 
bir cihaz aracılığıyla herhangi bir dili konuşan biri ile rahatlıkla konuşabilecek. Diğer bir 
deyişle her insan, her dili konuşacak ve diğer dilleri bilmenin değeri ciddi oranda azalacak. 


Bilgisayarların yabancı dil bilme ihtiyacını ortadan kaldırması, beynin bilgisayarlara 
bağlanması ile daha da belirgin hale gelebilir. Sadece beyin aktivitesini kullanarak 
bilgisayarları kullanmayı hedefleyen teknolojinin tarihini 1970'lere kadar geri götürmek 
mümkün. Yakın zamanda Elon Musk'ın 27 milyon dolarlık Neuralink yatırımı ile gündeme 
gelen teknoloji üstünde Facebook gibi diğer yazılım devleri de çalışıyor. Teknolojinin ilk akla 
gelen uygulaması robot ve yapay zekâ sistemlerinin doğrudan beyin yolu ile kontrol edilmesi 
ki bu özellikle engellilerin robotik prostatları çalıştırmasını çok kolaylaştıracak. 
Bilgisayarların uygulamalarındaki genişlik elbette ki bu teknolojinin hayal dünyamızı 
zorlayan uygulamaları olacağına işaret ediyor. 


Bilgisayar ile insan beyninin bağlanması, diğer bir hayali daha gerçekleştirmede önemli bir 
adım olabilir: İnsan anılarını depolamak. Anılarımız beynimizdeki hipokampüs yardımı ile 
elektrik sinyalleri olarak saklanır. Bu sinyallerin kaydedilmesi ve beyne tekrar okutulması 
mümkün... Bu özellikle Alzheimer hastası insanların anılarını geri kazanmasını sağlayan 
teknoloji, ayrıca bir kişinin anılarının başka bir kişiye aktarılmasına ve biz öldükten sonra 
yaşantımızın gelecek nesillere taşınmasına olanak sağlayabilir. Elbette bu teknoloji sadece 
bize özel olan anılarımızın başkaları ve devletler tarafında ulaşılmasını sağlayacağı için özel 
hayatla ilgili ciddi sorunlar oluşturmaya gebe. 


Komplo teoricileri insanlara çip takmaktan söz ediyorlar hep. Bu iddia sanılandan daha 
gerçekçi aslında. Bilgisayarları cebimizde taşıyabileceğimiz çağa çoktan geldik. Kredi kartı 
bilgilerimiz, kimliğimiz, tüm sağlık raporlarımız pirinç tanesinden küçük mikroçiplerde 
saklanabilir. Çoğu fütüriste göre gelecekte insanlar tüm bu bilgileri cüzdanlarında taşımak 
yerine, üzerlerine konulan bir çipte tutmayı tercih edecek. 


Böylece sağlık geçmişleri hep üzerlerinde olacak. Hatta bu çipler, nabız, tansiyon, vücut 
sıcaklığı ve kan değerlerimizi izleyip saklayacak, hastalıkların erken teşhisini sağlayacak. 
Muhtemelen bu uygulama zorla yapılmayacak, ama erken teşhisin insan ömrünü ve yaşam 
kalitesini uzatması karşısında çoğu insanın çipi gönüllü bir şekilde takacağı kanaatindeyim. 


Sanal gerçeklik ve arttırılmış gerçeklik üstüne çokça araştırmalar yapılan ve gelecekte 
hayatımızda önemli roller oynaması beklenen bir başka alan. Sanal gerçeklik gerçek dünyanın 
ya da bilgisayarda oluşturulmuş senaryoların simüle edilmiş deneyimleridir. Sanal gerçeklik 
cihazları insan beynine yapay deneyimleri ya da fiziksel olarak orada olmayan bir deneyimi 
gerçekmiş gibi sunmaya çalışır. Günümüzde bu genellikle sanal gerçeklik gözlükleri ile görsel 
ve işitsel sistemimizi uyararak çalışır. Ancak gelecekte bu teknoloji özellikle eğer bilgisayar 
ile beyin bağlanabilirse, koku ve dokunma duyularını da uyararak, gerçekten belki de 
tamamen ayırt edilemeyen sanal deneyimler vaat ediyor. Böylesi bir teknoloji eğitimde ciddi 
devrimlere gebe olduğu gibi, pandemi gibi durumlarda insanların uzaktan yüz yüze toplantı ya 
da konserlerle eşdeğer deneyimler de vaat ediyor. Tabi bu teknoloji insanların yaşayabileceği 
ve yaşantılarında karşılaşamayacakları hazlar içeren sanal dünyalara imkan sağladığı için, 
insanların makinelere bağlı yaşamayı gerçek hayatta yaşamaya tercih ettiği bir dünyaya bizi 
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götürebilir. Bu ihtimal size fazla abartılı geliyorsa, günümüzdeki oyun, bilgisayar ve sosyal 
medya bağımlısı insanları aklınıza getirin. Süreç şimdiden başlamış gibi görünüyor. 


Burada ele aldığımız teknolojilerin neredeyse tamamı zaten üstüne çalışılmaya başlanmış 
şeyler. Bakalım ne kadarı önümüzdeki yirmi yılda hayatımıza girecek ve onu beklenmedik 
şekilde değiştirecek. Bize düşen şimdiden teknolojinin yan etkilerini tespit edip, çok geç 
olmadan önlemler almak ama ona düşman olmamak. Zira teknoloji yarışında geride 
kalmamak güçlü bir medeniyet olmada kilit rol oynuyor. 


BİLİM VE TEKNOLOJİNİN SINIR TANIMAYAN GELECEĞİ 
Yunus Arslan-22.6.2021-lacivertdergi 


Bilimin yükselişe geçtiği 17'nci yüzyılda Atlantik Okyanusu'nda eskiden var olduğu sanılan 
Atlantis Adası'ndaki mutlu yaşantıdan esinle Francis Bacon, Yeni Atlantis ütopyasını kaleme 
aldı. Bacon, Yeni Atlantis ile teknoloji aracılığıyla insan-doğa ilişkilerinin toplum yararına 
kullanılarak yaşam koşullarının iyileştirilmesinde bilime öncelik tanıyan Banselem isimli bir 
dünya tasvir etti. Banselem'in en önemli özelliği bin 900 yıllık düzenin kurucusu Kral 
Salomon'un adadaki düzenin ve geleneklerin bozulmaması amacıyla yabancıların adaya 
izinsiz girmesini önleyen düzenlemeler getirmesiydi. 


Kral Salomon, doğayı keşfetmek amacıyla kurduğu Salomon Evi'nde tıptan genetiğe, optikten 
meteorolojiye, nükleer enerji ve organ nakli gibi birçok bilimsel araştırma ve uygulama 
gerçekleştiriyordu. Salomon Evi ile toplumsal yaşamı kolaylaştırmak üzere insanlığın doğa 
üzerindeki egemenlik alanının genişletilmesi amaçlanıyordu. Bacon'ın Yeni Atlantis'inde 
bilim merkezi üyeleri olan bilim adamları, yöneticiler ve toplumun diğer katmanları arasında 
sınıf ayrımı yoktu ve hükümet otoritesini 36 bilge yönetici temsil ediyordu. 


Bilimsel çalışmaların hızla arttığı bir çağda Bacon'un yarattığı dünyada her 12 yılda bir 12 
kişilik bir heyet, dış ülkelerdeki bilimsel gelişmeleri Salomon Evi'ne rapor ediyordu. Salomon 
Evi'nin üyeleri arasından seçilen heyetin görevi; yabancı ülkelerin etkinlikleri, gelişme 
düzeyi, yurttaşları, gelenekleri, bilimsel çalışmaları, sanatsal ürünleri, buluş ve yeniliklere 
katkıları hakkında bilgi edinerek yazılı ve görsel kaynakları adaya getirmekti. Heyet üyeleri; 
keşif, buluş ve denemelerden hangilerinin yayınlanacağına karar veriyordu. Her ne kadar 
Bacon, Salomon Evi ile toplumun en güçlü kurumu olduğu fikrinden yola çıkarak bilime açık 
ve öncelik tanıyan hiyerarşik bir düzen kurgulasa da bunun gerçekleşmesi yaşadığı çağda 
mümkün olmadığı gibi günümüz dünyasında da mümkün görünmüyor. Özellikle teknolojik 
gelişmelerin yüksek sürati karşısında insan acaba teknolojiye bir sınır getirilmeli midir diye 
de sormadan edemiyor... Bununla beraber yakın geleceği bilimsel buluşların, üstün 
teknolojilerin ve bunların uygulanmasına yönelik çılgın projelerin şekillendireceğine ve 
radikal biçimde değiştireceğine dair birçok öngörü var. Üstelik senaryoları da şimdiden 
yazılmış görünüyor. Daha da ötesi bunların çoğuna göre bu müstakbel değişimin bir numaralı 
konusu insan olacak. Bedeniyle, zihniyle, düşünceleriyle ve belki de benliğiyle insan... 


Gelin şimdi geleceğin dünyasına yönelik öngörülere bir göz atalım ve Bacon'un kurguladığı 
Salomon Evi'ne ihtiyacımız var mı ya da geleceğin dünyasına mahküm kalacak mıyız bir 
bakalım. 
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Sanal dünya insanı ele geçirecek 


Teknolojinin sosyalleşmemizi kökünden etkilediği bir gerçek... Dijital medya platformları ile 
insanlar artık sanal bir dünyada sosyalleşiyor. Öyle ki kimileri şimdilerde iki farklı dünyada 
yaşamaya başladı bile. Artık ikinci dünyamıza dönüşen sanal ve dijital alemin gerçek 
dünyamızı ele geçirmesi an meselesidir denilebilir. Şimdilerde gerçek dünyadaki 
ihtiyaçlarımızı sanal asistanlarımızla karşılıyoruz. Saatin kaç olduğunu bize Alexa söylüyor, 
yemeğimizi Google Now sipariş ediyor, trafik durumunu Cortana'dan, hava durumunu 
Siri'den öğreniyoruz. Yapay zekanın da hızla gelişmesiyle yakın zamanda insanların adeta bir 
simülasyonda yaşamaya başlaması kimseyi şaşırtmayacak gibi görünüyor. 


Öte yandan VR teknolojisinin gelişmesi de sanal dünyada daha fazla vakit geçireceğimizi 
düşündürüyor. Günümüzde, birçok insan sosyal medyaya akıllı telefonlar ve tabletler 
aracılığıyla erişiyor. Ancak gelecekte bunun bir VR başlık ile yapılması bekleniyor. Böylece 
insanlar fiziksel olarak varlığını gerektiren aktivitelerin çoğunu VR dünyasına aktarabilecek. 
Örneğin gelecekte fiziksel olarak bir toplantıya katılmak zorunda kalmayacaksınız. Sosyal 
sanal gerçeklik, insanları hem profesyonel hem de kişisel olarak birbirine bağlayacak. 
Böylece, artık birisine bir işletme e-postası göndermek yerine, normal mesajlaşmanın 
yapamayacağı şekilde her şeyi sağlayabilecek VR destekli bir mesaj gönderebileceksiniz. 
İnsanlar arasındaki günlük etkileşimler için birbirlerini daha iyi düzeyde tanıyabilir ve genel 
olarak daha sürükleyici bir deneyimin tadını çıkarabilirler. 


Robotlar zihinsel bir güce sahip olacak 


"Robotlar bizi ele geçirecek mi?" sorusu her ne kadar kimileri için güncelliğini korumasa da 
robotlar iş yaşamından sosyal hayatımıza kadar etkinliğini günden güne artırıyor. Özellikle 
sanayi ve üretim merkezlerine yaygın şekilde kullanılan robotlar yapay zekanın 
geliştirilmesiyle hayatımızda daha fazla yer edinecek gibi görünüyor. Bugün çok sayıda 
şirket, özel kurulum gerektirmeden çevrelerinde dolaşabilen, ortak nesneleri tanıyan ve basit 
işleri gerçekleştirebilen tüketici robotlar üzerinde çalışıyor. Belki de önümüzdeki yıllarda, 
neredeyse her rutin iş için programlanabilen, kertenkele benzeri zihinlere sahip geniş çapta 
yetkin evrensel robotlar üretilmiş olacak. 2040'a kadar bilgi işlem gücü maymun benzeri 
zihinlere denk üçüncü nesil robotların kullanıma gireceği iddia ediliyor. Bu tür robotlar, 
fiziksel, kültürel ve psikolojik faktörleri modelleyerek simülasyonlardaki zihinsel provalardan 
öğrenebilecekler. Nesnelerin şeklini, fiziksel özelliklerini, ağırlığını, gücünü, dokusunu, 
görünümünü ve bunlarla nasıl başa çıkılacağına dair donanıma sahip olacaklar. Robotlara 
uygulanacak psikolojik faktör; hedefleri, inançları, duyguları ve tercihleri içerirken, 
simülasyon dış olayları izleyecek ve modellerini gerçeğe sadık kalmaları için ayarlayacak. Bu, 
bir robotun taklit yoluyla öğrenmesine izin vererek ona bir tür bilinç sağlayacak. 21'inci 
yüzyılın ortalarında, dördüncü nesil robotlar, soyutlama ve genelleme yapabilen insan benzeri 
bir zihinsel güce sahip olabileceği de gündemde. Araştırmacılar, bu tür makinelerin güçlü akıl 
yürütme programlarının üçüncü nesil makinelerle birleştirilmesiyle ortaya çıkmasını umuyor. 


Gıdanın yetersizliği ve yapay gıdalar 


Günümüz dünyasında hızlı nüfus artışı ve gıda israfı ile gıda tüketimi de hızla artıyor. 
Birleşmiş Milletler, dünyadaki nüfusun beslenebilmesi için gıda üretiminin 2050 yılına kadar 
yüzde 70 oranında artırılması gerektiğini öngörüyor. Değişen dünya insanın beslenme 
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biçimini de kökten değiştireceğe benziyor. Zaten bazı ülkelerde marketlere giren hazır 
böceklerle, in vitro üretilen etlerle başladı bile. 


İnsanlığın temel beslenme gıdalarından birisi olan etin yerini yapay etin alması öngörülüyor. 
Sadece öngörülmekle yetinilmiyor da yapay et için çalışmalar da başladı. Prof. Dr. Mark Post 
Maastricht'teki laboratuvarında, çevreye ve hatta hayvanlara zarar vermeden küresel et 
talebini karşılamak üzere uzun zamandır çalışıyor. Laboratuvar eti işte böyle ortaya çıktı ve 
tartışmaları da beraberinde getirdi. Ancak 2050 yılına kadar dünyadaki et tüketiminin yüzde 
76 oranında artması öngörülüyor. 


Brent Taylor, hem et yemeyi tercih edenlere hem de vejetaryenlere yönelik, bezelye ve soya 
proteini kullanarak geleneksel vejeteryan ürünlere alternatif geliştirilen, tadı sığır veya tavuk 
etine oldukça benzeyen Beyond Meat firmasının kurucu ortaklarından biri. 


Taylor'a göre, firmanın en büyük hedefi 2020 yılına kadar küresel et tüketimini yüzde 25 
oranında azaltmak. "Geleceğin en büyük global et üreticisi olmak ve farklı çözümler 
arayışında olan et yemeyen kitleye hitap etmek istiyoruz. Bugüne kadar gösterilen tüm çabalar 
vegan veya vejetaryen bir pazar oluşturma yönündeydi. Ancak bu ürünler et yemekten zevk 
alan kişilerin beklentilerini karşılayamadı. Biz, her zaman, etin hem yapısını hem de verdiği 
fantastik hazzı yakalamaya çalıştık" diyor ve doğal etsiz bir gelecek için çalıştıklarını 
vurguluyor. 


Michio Kaku'ya göre gelecek: 


Gelecek söz konusu olduğunda fütürist yaklaşımlarıyla öne çıkan ünlü bir fizikçi olan Michio 
Kaku'ya göre geleceğin dünyasını şöyle özetlemek mümkün: 


*Hayatımıza 2020'de sürücüsüz otomobiller, daha sonra da şu an test sürüşü devam eden uçan 
otomobiller girecek. 


*Bilgisayarlar kontakt lenslerimizde saklı olacak. Salt zihin gücüyle bilgisayar 
kullanabileceğiz ve tek bir göz kırpışıyla fotoğraf çekecek, alışveriş edebileceğiz. 


*Paranormal yetiler sandığımız telepati, telekinezi, bellek temizliği, hatıra aktarımı, düşünce 
kaydı ve rüya görüntüleme, pek yakında mümkün olacak. 


*Herkesin sadece duvardaki bir düğmeye dokunarak ulaşacağı sanal hekimi, hukuk uzmanı 
olacak. 


*Eskidikçe iç organlarımızı yenileyebileceğiz. 

eInsan ömrü iki katına çıkacak ve torunlarımız hep 30 yaşında görünecek. 
GÜNÜMÜZÜN BİLİNMEYEN PETROLÜ: BİG DATA 

Ufuk Karakullukçu-23.6.2021 —acivertdergi 
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Savaşların petrol yerine veri için çıkabileceği öngörüsü ütopik görünse de şu an bile gizli ve 
açık dijital savaşların veri üzerinden geçekleştiği su götürmez bir gerçek. 


Geçmişte bilginin neye benzediğini düşünelim. 1908 yılında arkeologlar Girit'te bir kil disk 
buldular. Milattan önce 2000 tarihliydi. Yani kil 4 bin yıllık. Diskin üzerinde yazılar var ama 
henüz ne olduğunu çözemediler. Bu bir gizem fakat bizim için önemli olan bu değil. Önemli 
olan bin yıl önce diske ellerindeki bilgiyi kaydetmiş olmaları. 


Aradan 4 bin yıl geçti biz gene bilgiyi bir diske kaydediyoruz. Ama aradaki fark; daha çok 
bilgiyi, daha hızlı kaydediyoruz, arıyoruz ve işliyoruz. Ve bunu oldukça kolay yapıyoruz. 
Yıllar önce yazılmış bilgiyi yeniden yeniden yazma şansımız yoktu, artık bu işlem çok hızlı 
gerçekleşiyor. 


Bilgiyi depolama imkânımız arttıkça yığınlar halinde veriler oluşmaya başladı. Bunun 
insanlara, kurumlara sağladığı kolaylık bugün adını sık duyduğumuz Big Data kavramının 
ortaya çıkmasını sağladı. Kullanım trendi her geçen gün artan Big Data, Türkçeleştirecek 
olursak Büyük Veri, internet kullanımının artmasıyla biz farkına bile varmadan hayatımızı 
etkileyen vazgeçilmez bir unsur haline geldi. 


Peki, nedir bu Big Data? Big Data, eldeki çok sayıda verinin işlenerek önce veri setleri haline 
getirilmesi ardından da bu setler üzerinden anlamlı sonuçların çıkartılması işlemidir. Aslında 
Big Data, tek başına bir ifade, bir sonuç barındırmayan verinin belirli bir amaç doğrultusunda 
anlamlı halde kullanılabilmesini sağlamaktadır. Kullanışlı hale gelen veri, simülasyonlar 
oluşturmayı kolaylaştırır, verilecek olan kararları daha net istatistiki sonuçlara yönlendir. 


Verilerin oluşum hikâyesi 


Big Data verileri nasıl oluşuyor? Hepimiz, her gün yüzlerce yazılı, sesli, görüntülü, sensörlü 
veri üretiyoruz. Telefonumuzu elimize alıp bir post paylaştığımızda, Google'da bir arama 
yaptığımızda, navigasyon ile bir yerden bir yere gittiğimizde, kredi kartımızı kullandığımızda, 
Youtube'dan video izlediğimizde, telefonumuzun mikrofonunu kullandığımızda kişisel 
verilerimizi servis sağlayıcıları ile paylaşmış oluyoruz ve onlar da bu verileri kullanıyorlar. 


Birkaç örnek ile Big Data'nın nasıl kullanılabileceğini açıklayalım. Örneğin bir yerel 
yönetimde çöp kovalarına koyacağımız bazı sensörler ile çöp kovalarının doluluk oranları, ne 
zaman doldukları, lokasyonları, adetleri gibi verileri toplayabiliriz. Çöp kamyonları verileri ile 
de yakıt miktarları ve rotaları gibi tüm verileri toplayabilir ve işleyebiliriz. Ardından anlamlı 
hale getirilen bilgiler ile hangi mahallede hangi sokağa ne kadar çöp kovası koyacağımızı 
biliriz. Bunların ne zaman dolduğunu bildiğimizden hangi gün ve hangi saatte onları 
toplayacağımızı biliriz. Yakıt tasarrufu için hangi yoldan gideceğimizi ve hangi sıra ile 
toplayacağımızı da bilebiliriz. Bu sayede iş gücünden, zamandan ve enerjiden milyonlarca 
liralık bir tasarruf elde edebiliriz. 


Tüketici verileri sayesinde hangi mağazada, hangi ürünlerin, hangi fiyata, hangi zaman 
diliminde satılabileceğini belirleyebiliriz.llaç sektöründe yıllarca sürecek testlerin 
simülasyonlarını çok daha kısa sürelerde yapabiliriz. 


Mahremiyet, güvenlik ve güç 
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Big Data ilkeli ve iyi niyetli kullanıldığında kişilere, kurumlara, devletlere çok büyük faydalar 
sağlamaktadır. Verilerin kullanılması yüzyıllardır olmadığı kadar dünyamızı, 
alışkanlıklarımızı, davranışlarımızı derinden etkiliyor. Doğru kullanıldığında veriler hem 
insanlara hem de ticari ve ticari olmayan yapılara fayda sağlamaktadır. İlerleyen yıllarda daha 
büyük faydaları ve etkileri göreceğimize eminim. Ancak Big Data'nın iyi niyetli 
kullanıldığındaki faydaları kadar kötü niyetli kullanıldığında zararları da söz konusu. Yaşanan 
olumsuz örnekler yüzünden artık veri güvenliği, veri mahremiyeti gibi konular da gündemde. 
Çünkü verilerimizi elinde bulunduran şirketler ve kurumlar gücü de elinde bulunduruyorlar. 


2016 yılında gerçekleşen ABD Başkanlık seçimlerine Cambridge Analytica şirketinin Big 
Data üzerinden gerçekleştirdiği seçim manipülasyonu damga vurdu. İddialar ve davalar halen 
devam ediyor. Cambridge Analytica tüketici, takipçi, seçmen davranışlarını değiştirmek için 
iş dünyası ve siyasi partilere hizmet sunmayı amaçladığını ilan ederek 2013 yılında Londra'da 
kuruldu. 2016 yılına gelindiğinde Facebook kullanıcıların verilerini alarak milyonlarca datayı 
analiz ettiler. Kişisel verilerden kişilerin en mahrem bilgilerine eriştiler. Seçmenlerin kişisel 
durumlarını bilerek, onların etnik, siyasi, davranışsal, ekonomik durumlarına göremilyonlarca 
içerik oluşturdular. Bu manipülasyonu Trump lehine kullandılar. Seçmenler durumu fark 
etmeden algılarının değişmesini sağladılar. 


Şirket benzer yöntemlerle yüzlerce global şirkete hizmet verdiğini olaylar patlak vermeden 
önce internet sitesinden duyurmuştu. Gene benzer yöntemlerle İngiltere'nin Avrupa 
Birliği'nden ayrıldığı Brexit referandumunda da etkili olduğu iddia ediliyor. Bizim 
verilerimizle bizi bizden daha iyi tanıyorlar. Dolayısıyla bizi etkilemeleri, yönlendirmeleri ve 
manipüle etmeleri oldukça kolaylaşıyor. 


Telefon numaramızı nereden biliyorlar? 


Her gün şirketlerden, kurumlardan, markalardan onlarca SMS ya da mail alıyoruz. Bunların 
büyük çoğunluğu Kişisel Verilerin Korunması Kanunu'na aykırı olarak yani bizim açık 
rızamız olmadan gerçekleşiyor. Bizim telefon numaramızı ya da mail adreslerimizi nereden 
biliyorlar? Bunun birden çok yolu var. Sitelere üye olurken telefon ve mail ile kayıt oluyor, e- 
ticaret alışverişleri yaparken telefon ve mail bilgilerimizi veriyoruz, bir site üzerindeki 
formları doldururken gene bilgilerimizi paylaşıyoruz. Bu yollardan dolayı bilgilerimiz veri 
halinde elden ele dolaşmaya başlıyor. Kanuna aykırı bir şekilde elde edilen veriler sayesinde 
birçok pazarlama kampanyası yürütülüyor. 


Mart 2021 tarihinde Yemeksepeti'ne siber korsanlar tarafından bir saldırı düzenlendi. Şirketin 
veri tabanındaki dataları çalındı. 21 milyondan fazla kişinin verisine erişildiği söyleniyor. 
Peki, hangi bilgileri ele geçirdiler? İsim-soyisim, doğum tarihi, telefon numarası, mail adresi, 
ev — iş yeri adresi gibi bilgileri ele geçirdiler. Şimdi siber korsanlar bu datayı kime satacak ve 
satın alanlar hangi amaçlar için kullanacak? 


Yakın zamanda 20'li yaş challenge akımı ile sosyal medyanın yeni akımı oldu. Birden çok 
sosyal medya mecrasında gündem oldu ve Türkiye'de 30 milyondan fazla insan paylaşım 
yaptı. Akımın görünüşteki amacında kişiler 20 yaşlarındaki fotoğraflarını paylaştılar. 
Ünlülerin de bu trende katılmasıyla bir anda paylaşımlar tüm topluma yayıldı. 


Algoritmalar sayesinde... 
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Peki, milyonlarca insanın 20 yaşındaki fotoğrafını paylaşmasında ne sakınca var? Tabii ki 
elimizde kesin kanıt olmadan bu trendin veri toplamak için yapıldığını söyleyemeyiz ama bu 
veriler kesinlikle kullanılabilir durumda. Daha önce de 10 yaş öncesi "challenge" akımı 
başlamıştı. O zaman da 10 yıl önceki fotoğraflarımızı paylaşmıştık. Güncel fotoğraflarımızı 
da devamlı paylaşıyoruz. Artık her yaş dönümlerimiz kayıt altında. Görüntülü veri işlemleri 
ile bu veriler üzerinden çok fazla çalışma yapılabilir ve bunlar aleyhimizde olabilir. 


Algoritmalar sayesinde, kendi ellerimizle paylaştığımız fotoğraflar üzerinden genetik, 
psikolojik, siyasi ve etnik birçok çalışmaya zemin hazırlamış oluyoruz. Hatta artık bazı 
sistemlerde yüz tanıma sistemi kullanılıyor. Dolayısıyla bizim yüzümüzle bizim 
sistemlerimize dahi giriş yapılabilir. O yüzden bu tarz akımlar başladığında biraz daha 
dikkatli hareket etmemiz ve olabilecekleri öngörmemiz gerekiyor. 


Google'da aradığımız her kelime, ziyaret ettiğimiz her site, Youtube'da izlediğimiz her video 
veri işleme süzgecinden geçerek üçüncü taraflardan yeniden pazarlama kampanyası olarak 
bizim kaşımıza çıkıyor. Kimiz, neredeyiz, ne yapıyoruz, neyi sevip neyi sevmiyoruz, neye ilgi 
duyuyoruz. İşte bu bilgilerin tamamını bizim internette geçirdiğimiz süre içerinde ediniyorlar. 


Apple örneğin, cep telefonu fabrika yazılımı ile tüm konuşmaları dinliyor ve bulut üstünde 
yapay zeka ile anlamlı verileri dönüştürüyor, reklam verisi olarak kullanıyor. 


Yapay zeka beslendikçe gelişiyor 


Son yıllarda en çok duyduğumuz diğer bir kavram da "yapay zeka." Teknolojinin geldiği son 
dönüm noktasında yapay zeka ile Big Data birbirinden ayrılamaz ve kelimenin anlamı ile 
birbirini besleyen bir konuma gelmiş durumda. Yapay zeka daha iyi performans göstermek 
için daha çok veriye ihtiyaç duyuyor. Yani veri ile ne kadar çok beslerseniz o kadar 
fonksiyonel hale geliyor. 


Google her yıl IO denilen bir konferans düzenliyor. Bu etkinlikte duyurulan çalışmalardan biri 
de yapay zeka destekli rezervasyon uygulaması Google Duplex. Etkinlikte canlı performans 
ile uygulama gösterisi yapıldı. Hattın bir ucunda insan diğer ucunda yapay zeka var. Ben 
robot demeyi tercih ediyorum. Google Duplex diyor. Telefonun ucundaki ses o kadar başarılı 
ki çağrı merkezi görevlisi, karşısında konuşanın bir insan olmadığını anlamıyor. Google 
Duplex'in en ilginç tarafı bu. Konuşan sesin konuşma kalitesi değil yaptığı hatalar, 
düşünüyormuş gibi duraksamalar, emmm, ömmm gibi takılmalar, "yes" yerine "yeah" 
demeler, insansı hareketler... 


Sistem iki taraflı işliyor bir veri kısmı bir de yapay zeka kısmı. Telefondaki ajandanızdan boş 
günleri ve saatlerin verisini alıyor, rezervasyon görevlisi ile konuşma ve randevuyu ayarlama 
işini de yapay zeka hallediyor. Duplex, ne kadar çok görüşme yaparsa o kadar çok veri 
topluyor ve hangi durumda ne yapacağını daha iyi öğreniyor. Bir Duplex rezervasyon için 
karşı tarafı aradığında oradaki de başka bir Duplex olursa olacak? Çifte Duplex! Boston 
Dynamics tarafından üretilen robotları hatırlıyor musunuz? Bunlardan birinin Sophia gibi bir 
yüze ve Google Duplex gibi bir sese sahip olduğunu düşünsenize. İşte ilerlediğimiz dünya 
tam da böyle. 


Dijital savaşların sebebi: Veri 
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Kişisel verilerin yeterli bilgilendirme yapılmadan elde edilmesi, işlenmesi ve ticari olarak 
karşımıza çıkarılması her ne kadar günümüzün büyük problemi olsa da her birimiz verinin 
bize sağladığı kolaylıklara her geçen gün daha da alışıyoruz. Özellikle kullandığımız tüm 
platformların bize kişiselleştirilmiş deneyim sunmasını istiyoruz. Bunu sağlamayanları ise 
yetersiz görüyoruz. 


Big Data'nın şu an bildiğimiz ya da gelecekte öğreneceğimiz pek çok yararı bulunuyor. 
Bununla birlikte kişisel verilerin mahremiyeti ve güvenliğini gün geçtikçe önemli hale 
geliyor. Artık veri, yeni çağın petrolü olarak görülüyor. Çünkü veri hangi şirketteyse ya da 
devletteyse o güçlü pozisyona geçiyor. İlerleyen dönemde savaşların petrol yerine veri için 
çıkabileceği öngörüsü ütopik görünse de şu an bile gizli ve açık dijital savaşların veri 
üzerinden geçekleştiği su götürmez bir gerçek. Bu yüzden dünya ülkeleri ve özellikle gelişmiş 
ülkeler veri savaşlarında başarılı olabilmek için her an çaba gösteriyor. 


Ülkemizde KVKK (Kişisel Verilerin Korunması Kanunu) ile veri güvenliğine dair büyük 
adım atıldı. Bu bir süreç ve devamlı yeni şartlara ayak uyduran bir yapıyı ihtiva etmesi 
gerekiyor. Bizler de kullanıcılar ve tüketiciler olarak konuyla daha yakından ilgilenmeli ve 
haklarımızı savunmak için çaba göstermeliyiz. Diğer taraftan veriyi elde etme, işleme ve 
anlamlandırarak kullanma açısından da önemli adımların atıldığını görüyoruz. 


Big Data'dan fayda sağlayabildiğimiz çalışmaları artırarak daha proaktif yapılar kurmamız 
gerekiyor. Bunun için de mecraları, veri kaynaklarını kullanan değil de kurgulayan, üreten 
konuma geçmemiz gerekiyor. Umut ediyorum ki petrolden daha hızlı ve daha güçlü bir 
şekilde ülkemizi kalkındıracak yeni projeleri çok kısa süre içerinde görüyor oluruz. 


TRANSHÜMANİZMİN NARSİSTİK ETİĞİ 
Melek Arslanbenzer-22.6.2021-lacivertdergi 


Hümanizmin uzun öyküsü etik açıdan birbiriyle çatışan iki temel fikri bünyesinde taşır. Bu 
fikirlerden birincisine göre insan doğa itibariyle iyidir ve bozuk düzen tarafından 
saptırılmadığı sürece eylem olarak iyiyi gerçekleştirme eğilimindedir. İnsanı temelde kötü 
kabul eden Ortaçağ Hıristiyan felsefesine bir başkaldırış demekti bu. Hıristiyan teologlar 
özünde kötü, zayıf, habis olan insanı kurtarmanın endişesi içindelerdi. Bunun için Kilise 
şarttı. Kilise, yani yetkiyi doğrudan doğruya Tanrı'dan alan "baba"ların kutsal etkisi altındaki 
cemaat... İyi ve doğru ancak Kilise'den öğrenilebilirdi ve Kilise'nin dışında tümüyle barbarlık 
hakimdi. Barbarlık yani doğa. 


Hıristiyanlığın doğa korkusu hümanizmin sözünü ettiğimiz ikinci temel yaklaşımına da miras 
oldu bir bakıma. Bu yaklaşıma göre insan kültür yoluyla - ki bu da Hıristiyanlık öncesi Grek- 
Roma kültürüydü - kendini geliştirmelidir. Bir başka deyişle insan ancak kültür edinerek 
doğadan uzaklaştığı ölçüde iyi ve gelişkin bir varlık kabul edilebilir. 


Anlaşılıyor ki hümanizm kültür-doğa zıtlığını rakibi Hıristiyanlıktan tevarüs ederken 
Kilise'nin yerine bireyi, Hıristiyan öğretisinin yerine de seküler felsefe ve edebiyatı 
geçiriyordu. Malzeme ve yöntem değişse de insanın ahlaki gelişmesini kültürel bir programa 
bağlama eğilimi Hıristiyanlıktan hümanizme miras kalmıştır diyebiliriz. 
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Özetlediğimiz bu sürekli gelişme fikri modern dönemde kaydedilen teknolojik başarılar ve 
elde edilen imkanlarla birlikte transhümanizm fikrini ortaya çıkarmış görünüyor. Burada artık 
insanın mükemmeliyete ulaşması için önerilen gelişme yolu felsefe ve edebiyattan ya da 
yaşam tarzından geçmez. Transhiimanizm insanın etik ve entelektüel gelişkinlik seviyesinden 
ziyade bedensel mükemmeliyetine yönelmiş durumda. 


"Medeniyetin zirvesi" 


Transhümanizm insanın "en güzel şekilde yaratıldığı" (Tin Suresi, 4.) kabulüne tamamen 
yabancı. Bunun için de insanın daha zeki, daha güçlü ve sağlıklı olması için teknolojiyi 
devreye sokma arzusu duyuyor. Transhümanizmin özü, insanı ölümlülükten kurtarıp psiko- 
somatik açıdan mükemmel ve ölümsüz hale getirme arayışı. Bir anlamda insan-makineyi 
üretmek. 


Bunun teknik olarak mümkün olup olmadığından ziyade ahlaki açıdan mahiyetini tartışmak 
bizce daha önemli. Transhümanizm ya da yeni nesil insandan söz edebilmek için öncelikle 
açgözlülük, rekabet, ilerleme, ölümsüzlük arzusu, narsisizm ve hatta Nietzsche'nin söz ettiği 
Üst İnsan kavramından söz etmek gerekir. Ve sözü belki buradan tekamüle, olgunlaşmaya, 
teslimiyete getirmeliyiz. 


Mehmet Akif, "Batı'nın ilmini alalım, ahlakını almayalım" demişti. Buradan hareketle belki 
biraz da ileri, geri, Batı, Doğu, medeni ve barbar kavramlarını yerli yerine oturtmamız 
gerekir. 19'uncu yüzyıldan beri nadir eleştiriler bir yana ilerleme, medeniyet ve Batı hep bir 
tarafta; gerilik, barbarlık ve Doğu hep bir tarafta algılandı. Batı Avrupa'nın askeri ve 
teknolojik başarıları hümanizme bağlanmak suretiyle Batı ahlaken de üstün görüldü. 


İnsanlık bu formülün etkisinden bir türlü kurtulamıyor. Teknolojik gelişmişliğin yol açtığı 
yıkımların farkında olduğumuz halde hümanizmin sihirli etkisi sayesinde, milyonlarca insanı 
gözünü kırpmadan öldüren, Doğu Avrupa dahil olmak üzere dünyanın tüm kıtalarını 
ekonomik olarak istismar eden bir kıtayı "medeniyetin zirvesi" olarak görüyoruz. 


Medeniyet dediğimiz zaman aklımıza tam olarak neyin geldiğini tartışmalıyız. Medeniyet 
dendiğinde zenginlik, refah ve tüketim akla geliyorsa burada zihinlerimizi belki biraz daha 
zorlayarak medeniyetin özüne inmeye çalışmalıyız. Medeniyet, esas olarak zıttı olan anarşi ve 
barbarlık üzerinden düşünecek olursak, nizam ve adaleti ifade eder. Bu bakımdan medeniyet 
denilen her yapının adalet, anlayış ve nizamı içermesini beklemek çok yanlış olmaz. Osmanlı 
asırları adı verilen uzun yüzyıllar boyunca güçlü bir medeniyetin varlığından söz etmek 
mümkün. Osmanlılar sahip oldukları siyasi, ekonomik ve askeri güç sayesinde ve vasıtasıyla 
bir nizam, ahlak ve adalet oluşturabilmişler ve sürdürebilmişlerdi. 


Ahlaken derin bir yozlaşma 


Batı Avrupa'nın Osmanlı Devleti'ne oranla çok daha yüksek oranda teknolojikleştiği kesin. 
Siyasi yapı bakımından da en azından II. Dünya Savaşı'ndan sonra güçlü bir nizam kurdukları 
görülüyor. Ne var ki adalet ve anlayışın tesisinde çok da ciddi bir gelişme kaydedemediklerini 
İslam dünyasının kalbine bir hançer gibi sapladıkları İsrail'in durumuna bakarak görmemek 
mümkün değil. 
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Bugün ortalama bir İsrailli transhümanizm bakımından da ortalama Filistinli'ye oranla kat be 
kat daha ileri durumda olduğu halde ahlaken derin bir yozlaşma içindedir. İsrail 
kurulduğundan beri geçen 70 küsur yılda özellikle teknolojik tarım, kimya sanayii, genetik ve 
savunma sanayii konularında adeta bir mucize gerçekleştirdi. Bunun neticesi olarak da Kişi 
Başına Düşen Milli Geliri Avrupa Birliği ortalamasının dahi üzerinde. 


Öte yandan, bir anlamda Batı medeniyetinin Ortadoğu bayii durumundaki İsrail sözüm ona 
"güçlü demokrasisi," genç nüfusu, teknolojik üstünlüğü, ortalama eğitim seviyesinin 
yüksekliği vb. değerlere rağmen Filistin'e uyguladığı fiziksel, ekonomik, teknik, psikolojik ve 
ahlaki şiddetle tüm hümanist söylemi boşa çıkarmaktadır. 


İsrail bunu 1948'de bir gecede keşfetmedi; Yahudiler, oluşmasında büyük sahibi oldukları 
Batı medeniyetinin günah keçisi olarak çile çektikleri yüzyıllar boyunca işi ustasından 
öğrendiler. İstismar edilen bazı çocukların yetişkin olunca istismarcıya dönüşmesi gibi, 
Roma'nın Filistin'i işgalinden II. Dünya Savaşı sonuna kadar Batı'nın işkencesini çeken 
Yahudiler de bugün Filistinlilere işkence etmeyi kendilerine hak görüyor. 


Transhümanist kapitalistlerin kontrol hırsı 


Teknolojinin insana etik açıdan bir üstünlük sağlamadığı açık olmalı. Zira teknolojinin 
sahipleri dünya nüfusunun çok küçük bir kesimini oluşturmakla ve hümanizm, hayırseverlik 
ve insanlığın ortak çıkarları gibi kavramları kalkan olarak kullanmakla birlikte kendi kapitalist 
kâr ihtiraslarını pek fazla gizleyemiyorlar. Bill Gates veya Elon Musk gibi transhümanizm 
şampiyonlarının gerçekte yaptıkları şey insan soyunun mutluluğunu yükseltmekten ziyade 
kendi milyar dolarlarının sayısını artırmak. 


Ayrıca bu tür transhümanist kapitalistlerin pek de gizlemedikleri bir kontrol arzuları var. 
Gates'in istediği gibi dünya yüzündeki tüm insanlara sağlık çipi takılması veya Musk'ın 
önerdiği üzere insan beynine mikro kablolar entegre edilmesi insan yaşamı üstündeki merkezi 
kontrolü artıracaktır. Bir başka deyişle, transhümanistik uygulamalar gerçekleşirse 19'uncu 
yüzyılda başlayan merkezileşme ve kontrol mekanizmaları mükemmel zirvesine varmış 
olacaktır. 


Daha dün vatandaşlık numarasına itiraz ederken bugün cep telefonları sayesinde hem 
devletler hem kapitalistler tarafından hem bireysel hem sosyal düzeyde takip ediliyoruz. Cep 
telefonları günlük hayatımızda belli kolaylıklar sağlarken en büyük kolaylığı istihbarat 
servislerine ve büyük şirketlere sağlıyor. Bir de derimizin altına mikroçip yerleştirildiğinde, 
kafatasımıza mikro kablolar bağlandığında neler olabileceğini düşünün. 


Teknoloji insanı yenecek mi? 


Öte yandan, klasik hümanizm insanın ahlak karşısındaki pozisyonunu zerre kadar 
değiştirmediği gibi transhümanizmin narsistik yaklaşımının da insanın iyi ile kötü 
karşısındaki iradi durumunda bir değişiklik yapabileceğine şahsen inanmıyorum. Kur'an-ı 
Kerim'in vaz ettiği gibi insan en güzel şekilde yaratılmıştır; insan öz itibariyle iyiyi kötüden 
ayırt edebilecek yeteneğe sahiptir ve iyiye yönelmek istediğinde hümanist ya da barbar hiçbir 
güç onu eyleminden uzaklaştıramaz. 
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İsrail'in ileri teknoloji bombaları yağarken Filistinlilerin birbirlerine sıkı sıkıya sarılıp 
yaşamaya devam etmeleri, Suriyelilerin sayısız güç ülkeleriyle birlikte insanlığı da haritadan 
sildiği halde insan kalabilmeleri, nice benzeri örnek teknolojinin insanı yenemeyeceğinin 
ispatları olarak görülmeli. 


Transhümanistik inovasyonlar büyük devletler ve kapitalistler tarafından istismar edilecektir; 
benim bundan hiç kuşkum yok. Fakat insanın içinde onu iyiye ve doğruya çağıran sesi 
bastırmaya yetmez bence bu. Transhümanist medeniyetin geliştirebileceği imkanlar tüm 
insanlığa yetmez. Nasıl ki Hindistan veya Afrika'da her evde buzdolabı, çamaşır makinesi ve 
televizyon yoksa; trans-organlar, beyinle teknolojik teçhizat arasında iletişimi sağlayabilecek 
çipler, kablolar vb. de dünya üzerinde belli bir azınlığın keyfini sürebileceği şeyler. Çoğunluk 
koyunların kulağına vurulan damgalar gibi deri altına yerleştirilecek takip çipleriyle yetinmek 
zorunda kalacaktır muhtemelen. 


Yine de trans-insanlar diğerlerinden daha üstün olamayacaklar. Gerçek üstünlük ahlaki 
üstünlüktür; o da hiçbir imkan hatta hiçbir bilgi olmadan ortaya çıkabilir. Dünya üzerinde 
herhangi bir ânda herhangi bir insan yapmak zorunda olduğu iyiliği hiç düşünmeden, 
kimseden yardım görmeden, iyilik yaptığının bile çoğu defa farkında olmadan yaptığında o 
devasa makinenin de fişini o anlığına çekmiş oluyor. Devletler ve kapitalistler insanlığı ne 
kadar çok kontrol ederse etsin insan yenilmez. 


TEKNO-İNSANIN TRAJEDİSİ 
Birol Biçer-18.6.2021-lacivertdergi 


21'inci yüzyılın başında insanlık, tarihinin en büyük dönüşümünün şafağında bulunuyor. İnsan 
tanımının hızla değişeceği ve daha da zenginleşeceği yeni bir çağa giriyoruz. Türümüz 
kendisini genetiğinin (fıtratının) kafesinden kurtaracak, zeka, maddi ilerleme ve uzun ömür 
açısından hayal bile edilemeyecek başarılara ulaşacaktır. Bu insan ve makine bütünleşmesinde 
beyinlerimize yerleştirilecek bilgi ve beceriler teknolojik yaratımlarımızın engin kapasiteleri, 
hızı ve paylaşım kabiliyetleriyle birleşecek. Bu bileşim, insanlığın yeniçağı olan Tekilliğin 
temelidir." 


Yapay zekanın babalarından Ray Kurzweil ve onun makineler ve yapay zeka ile bütünleşecek 
yeni bir insanı ve insanlığı müjdeleyen(!) İnsan 2.0 kitabının bir özetini teşkil eden bu 
cümleler sadece bir tanıtım metninden ibaret değil. Kurzweil'in 2005'te "yeni bir çağı" ve 
"yeni bir insanı" ilan ettiği bu sözler birçokları için bir manifesto hatta amentü niteliği taşıyor. 
Şaka değil bazıları bunu insan için hazırlanmakta olan akıbeti ifade eden "değişimin kutsal 
kitabı" olarak nitelendiriyor. Aradan geçen 16 sene içinde bu yeni teknolojik dinin 
mensuplarının giderek çoğaldığını ve cezbeye geldiğini görmemek mümkün değil. 
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Fütüristler, teknokratlar, maceracı milyarderler, Silikon Vadisi'nin sözde peygamberleri 
"İnsan 2.0" diye tanımladıkları şeyin yani teknolojinin nimetleriyle, sibernetikle, 
algoritmalarla ve biyoteknolojik gelişmelerle entegre edilerek yapay evrim yoluyla 
dönüştürülecek hatta üretilecek yeni insan modelinin hayallerini kuruyorlar. Bu amaçla 
şimdiden deneylere projelere başladılar bile. 


"Evrimlestirme" sarhoşluğu 


Bu anlı şanlı öngörülerin yanında halihazırda hem 8 milyarı aşkın insan ferdi hem de toptan 
insanlık adına çözüme ulaşmamış, aşılamamış ciddi sorunlar, hatta trajediler öylece ortada 
duruyor. Daha modem zamanların sorunları ile yeni yeni yüzleştiğinin farkına varan insanlık, 
bir yandan da binlerce yıllık kurumlaşmış trajedilerini yeni ve modern biçimlerle sürdürmeye 
devam ediyor. 


Ray Kurzweil'in İnsan 2.0 kitabına atfen resmen ilan edilen bu yeni "evrimleştirme" sürecinin 
sarhoşluğu ile yeni bir insanın ve dolayısıyla yeni insanlığın üretimine gözlerini dikmiş 
olanlar bu manzarayı görmezden gelmeyi tercih ediyorlar zira buna karşı anlı şanlı teknolojik 
icatları ile getirebilecekleri bir çözümleri bulunmuyor. Her şeyden önce tarih boyunca en fazla 
bilgi biriktirdiği ve işleyebildiği bir dönemde adeta veri sarhoşluğuna kapılan insan halen 
ontolojik bir krizin içinde. İnsanın yani kendinin ne olduğunu, kim olduğunu bilme, sonsuz 
evrende yerini tayin etme konusundaki müzmin trajedisi halen devam ettiği gibi belki 
gerilemiş durumda. 


Ve teknoloji baronları kurdelasını keserek açılışını yaptıkları her yeni icat ile ufukta beliren 
yeni bir beşer türünün doğumunu müjdelerken insanlık olarak nitelendirilen değerlerin de 
birer birer cenazeleri kalkıyor. 


"İnsanlık öldü mü?" sorusuna aşılı cevap 


Yeni bir "level"a atlamakla iftihar eden insanlığın aynı zamanda yaşadığı bu trajedinin en son 
göstergelerinden biri bariz bir şekilde aşı patentleri meselesi oldu. "İnsanlık öldü mü?" Bu 
soruya verilecek olumsuz cevabı bugüne dek kabullenmek ve duymak istemesek de ilaç 
sanayi daha doğrusu Covid-19 aşısını üreten ilaç devleri çoktan vermiş görünüyor. 


Dünyanın birçok bölgesinde salgın nedeniyle ölümler zirve yapmış, aileler parçalanmış, 
ekonomiler darboğaza girmiş, Ganj Nehri bile cesetlerle akmaya başlamış durumda. Böyle 
müşterek bir felaket karşısında geçtiğimiz günlerde farklı inançlardan 150 kanaat önderi 
insanlığın bu felaketten daha fazla geç kalınmadan çıkması için aşı patentlerinin serbest 
kalması çağrısı yaparken çoktan trilyonluk çaplara ulaşmış aşı firmalarının milyarlarca 
dolarlık kârdan vazgeçmeyip patentlerini sır gibi saklamaları aslında "İnsanlık öldü mü?" 
sorusunun net bir cevabı. 


İnsanlardan alınan vergiler, sağlanan kolaylıklar, muafiyetler ve bugüne dek yapılmış 
bilimsel/tibbi çalışmaların birikimi ve mirası ile üretilen aşıların formülleri kitlesel ölümleri 
izlemek pahasına saklanıyor. İlaç devleri müstakbel kârlarından vazgeçmek istemiyor ve 
insanlık ölüyor; üstelik hem mecazen hem fiilen ölüyor. 
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Aynı insanlar bu manzara karşılarında yaşanırken yeni tip ve sağlık teknolojileri ile 
hastalıkların ortadan kalkacağını müjdeliyor, dahası ölümsüzlükten dem vurabiliyorlar. Bir 
yanda insanlar teknoloji ile yeni bir evrime ve ölümsüzlüğe hayallerinde yelken açmaya 
çalışırken aynı insanlığın bir başka kısmı Akdeniz ya da Burma sahilleri açıklarında yelkensiz 
açıldıkları çürük botlarla yığınlar halinde mavi sularda boğulmaya devam ediyorlar. 


Burnumuzun dibindeki vahşet 


Belki de teknoloji ile yeni bir insanlık yaratma hevesi eski insanlığın can çekişmesine seyirci 
kalmayı kolaylaştırıyor. Filistin'de kadın, erkek, genç, yaşlı, çocuk, bebek ya da hamile ayrımı 
gözetmeksizin, Ramazan ya da dini bayram tanımaksızın her yıl sil baştan tekrarlanan İsrail 
devletinin sistematikleşmiş katliamları ve buna göz yuman devletlerin ikiyüzlü tavırları ile 
kim bilir kaçıncı defa karşılaşıyoruz. Bu sadece Filistin'in değil, insanlığında bir trajedisi 
olarak yıllardır tekerrür eden bir terör. 


Teknolojiyi en iyi kullanan İsrail gibi bir devletin burnumuzun dibinde en ufak insani 
değerleri bile kale almayan vahşet ve terörü bir yanda... Bizi yepyeni bir insanlığa 
dönüştüreceği söylenen o teknolojiyi üreten "medeni" ülkelerin bu vahşete çanak tutmaları öte 
yanda... Kaydettiği maddi gelişmelerle böbürlenen insanlığın dilemması bu kadarla sınırlı 
değil ki. Kök salmış ve sistematikleşmiş benzer zulüm ve vahşet örneklerini Myanmar'da 
Arakanlılar, başka bir teknoloji devi Çin'de ise Uygurlar ve diğer Müslümanlar üzerinde 
görüyoruz. Üstelik "ayrımcı" olmak üzere tasarlanmış teknolojik takip sistemlerinin Doğu 
Türkistanlılara mahsus kullanımları eşliğinde... 


Yada en yüksek teknolojiyi kullanan devlet ve ordular eşliğinde Suriye'de, Libya'da, Güney 
Afrika'da, Afganistan'da, Irak'ta, Sudan'da aynı trajedinin uyarlamalarını görmedik mi, 
görmüyor muyuz? Peki insani olan her şeyi sistemli olarak yok etmeye azmetmiş görünen bu 
teknoloji kullanımı zihniyetiyle daha insani bir şey ortaya çıkacağına gerçekten inanıyor 
musunuz? 


"Özgürleşme" miti 


Tekno-kâhinlerin tasvir ettiği yeni gelecek tasavvurunda dönüşüme uğramış, bağlantılı ve 
artırılmış, adeta süper-kahramanvari güçlerle donatılmış ve sınırsız imkânlarla donanmış 
"yeni insana" atfedilen en başta gelen mitlerden birini "özgürlük" miti oluşturuyor. Oysa gelin 
görün ki daha bu sürecin başında olduğumuz şu günlerde insanların bir tür bağımlıya, hatta 
köleye dönüştürülmesi gerçeğiyle karşı karşıyayız. Aslında tüm insanların dikkatini bir 
şekilde celp etmeyi ve esir almayı hedefleyen bir tekno-totalitarizmle ve bunun ekonomik 
aygıtı olarak tekno-kapitalizmle karşı karşıyayız. 


Zamane teknokrasisinin bizi getirdiği bu durumu "Kırmızı Balık Medeniyeti" olarak eleştiren 
ve bu ismi kitabına da veren Bruno Pattino kendisi de bu sistemin bir parçası olarak şu 
itiraflarda bulunuyor: "Ekranlarımızın kavanozuna kilitlenmiş Japon balığına döndük. Kırmızı 
Japon balığı için kavanozu neyse, insan için de ekranlar ve 'dikkat ekonomisi' o hale getirildi. 
İnsanın içine kapatıldığı bu kavanoz türün körelmeye yüz tuttuğu rahat bir hapishaneden 
ibaret." 
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Vaat edilen özgürlük, gerçekte sosyal ağlar ile dijital sistemlerin oluşturduğu bağımlılık, 
gözetlenme ve beraberinde tekno-kapitalizmin kurguladığı yeni bir kölelik türünden öteye 
gidemiyor. Kırmızı Balık Medeniyeti insanın aslında ne ile karşı karşıya kaldığını şu 
cümlelerle açıyor: "Bu yeni dijital kapitalizm, alışkanlığı odaklanmayla ve doyumu 
bağımlılıkla değiştiren bir ivme üretiyor. Algoritmalar ise bu ekonominin araçlarını teşkil 
ediyor. Bunun neticesinde "ekranlar tarafından hipnotize edilmiş, bağımlılaştırılmış bir 
toplum ile anlamlarından arındırılmış, körlemesine algoritmalara maruz bırakılmış ve her 
şeyin çok güzel olacağı vaadiyle uyur-gezerleştirilmiş insanlara dönüştürüyor." 


Tekno-cennet vaatleri ve gerçekler 


Gerçek şu ki dijital ve akıllı teknolojilerle insan "özgürleşmeye" ve "gelişmeye" devam 
ederken manzarayı bozmasın diye gündeme pek getirilmeyen pek çok insanlık arızası da 
varlığını sürdürmeye devam ediyor. İşin daha vahimi; beynimize yerleştirilecek çip ve yapay 
zeka algoritmalarının bizi ne kadar da özgürleştireceği kulaklarımıza fısıldanırken aynı 
dünyada halen köleliğin ve insan ticaretinin bile yabana atılmayacak rakamlarla devam 
ettiğini görmezden gelmemiz bekleniyor. Şaka değil, 21'inci yüzyıl bitmeden Tekilliğe 
geçeceğimiz kehanetlerinin havalarda uçuştuğu dünyada halen kölelik ve insan ticareti karlı 
bir pazar oluşturmaya devam ediyor. 


Tekno-cennet vaatlerinin sıradanlaştığı bir dönemde dünyanın dört bir yanından can yakıcı 
trajediler eşliğinde mülteci ve göçmen akınlarına bir yandan da ucuz iş gücü, zorunlu fuhuş, 
çocuk işçiler ve askerler, organ kaçakçılığı, köle ev hizmetçiliği, dilencilik şebekeleri, göçmen 
ticareti gibi türlü adlar altında bildiğimiz 40 milyar dolarlık pazara dönüşen köle ticareti eşlik 
ediyor. 


Tespit edilebilen resmi rakamlara göre çoğunluğunu kadın ve kız çocuklarının teşkil ettiği 2,5 
milyonu aşkın insan modern köle tacirlerinin eline düşmekten kurtulamıyor. İşin ilginci yeni 
insanlığın şafağında yaşanan bu çok boyutlu trajedi sadece geri kalmış ülkelerle sınırlı değil; 
uluslararası ve birçok form altında uygulanan bir hadiseye dönüşmüş durumda. 


Tekno-dünya ile birlikte tüm sorunlarının teknolojik gelişmelerle çözüleceği iddia edilen yeni 
bir insan modeline geçişin sinyallerinin verildiği bu dönemde dünyada açlık çeken insan 
sayısı 690 milyonu buluyor. Üstelik tüm gelişme çılgınlığına rağmen bu rakam azalmadığı 
gibi her yıl ortalama 10 milyon kişi ekleniyor. 


Covid-19'un da etkisiyle bu güruha 130 milyon insanın daha ekleneceği öngörülüyor. Bu 
cennet vaatlerine giderek müzmin hale gelen dünyadaki gelir dağılımı adaletsizliğini eklemek 
gerekiyor. Gelişen teknodünyanın da katkısıyla dünyadaki servetin yüzde 60'ı 2 bin 100 
kişinin elinde. Dünya nüfusunun yüzde l'ini teşkil eden bir zümre ise 6,9 milyar insandan iki 
kat daha zengin olmuş durumda. 


Trajedilerimiz takipte 


İnsan-yapay zeka-makine birleşmesinin yani "Tekillik" denilen aşamanın gerçekleşeceği 
öngörülen 2070'li yıllar için öngörülen bir başka şey ise açlık denilen bu insanlık trajedisine 
aynı dönemde Birleşmiş Milletler'e göre 600 milyon insanın daha eklenecek olması. Sağlık 
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hizmetlerine erişim meselesi ise dünya nüfusunun büyük bir kısmı için bu tablodan farklı 
değil. 


Artık devletlerin, ideolojilerin, geleneklerin, dinlerin ve kadim değerlerin insan üzerindeki 
belirleyiciliği giderek azalıyor ama insan yine özgürleşmiyor; hayatının kontrolünü giderek 
teknobilimler ve onun vaz ettiği yeni ideoloji olan teknokrasi gittikçe işgal ediyor. Bu 
teknokrasinin hayatımıza hükmetme şekli ise bizde mevcut vicdani, irrasyonel ve norm-dışı 
olan ne varsa onu ortadan kaldırmak. 


am ott mont "un 


"Modern", "yeni", "artırılmış", "dönüştürülmüş", "insan-ötesi", "İnsan 2.0" ya da her ne 
şekilde isimlendirilirse isimlendirilsin... İnsanın ve insanlığın bu sadece bir kısmını saymakla 
yetindiğimiz trajik halleri onu adım adım adım izlemeye devam ediyor. Tüm bunlarla ilgili 
hiçbir çözüm önerileri bulunmayan ve selameti teknolojik gelişmelere bağlayan tekno- 
baronların satır aralarındaki mottosu değişmiyor: "Her şey çok güzel olacak." Dünyanın 
gidişatına bakan birçok düşünür ise alarm zilleri çalarak şöyle diyor: "Dikkat! Dünya toplumu 
giderek insanlıktan çıkarılıyor." 


Bu manzaraya bakınca filozof Vaclav Havel'in sözünü hatırlamamak elde değil: "İnsan için 
asıl trajik olan hayatının anlamına vakıf olamaması değil, giderek bunu daha az dert 
edinmesidir." Ayan beyan bir şey var ki bu meseleyi halledemediği sürece insanın 
trajedilerine hiçbir gelişme derman olamayacak. 


İNSANLIK 0.2 
Hakkı Ocal-18.6.2021-lacivertdergi 


Bir simülasyonla, insanın bilgisayar donanımı veya yazılım gibi yeni işlevsellikler edindiğini 
düşünelim. Simülasyonun doğru kurulması için, insana versiyon numarası veriyorsanız, daha 
yüksek numaranın, daha gelişmiş olmayı anlatması gerekmez mi? 


Ben, hayatımda hem haber hem de bilgisayar programı yazdım. "Bu memlekette artık 
gazetecilik yapılmaz!" deyip ülkeye televizyonculuğun gelmesi gerektiğini ama bunun için 
ülkede reform yapılmasının şart olduğunu düşünmeye başladığım sırada, rahmetli Turgut 
Özal, bir parti kurmaya ve ülkede tepeden tırnağa reformlar yapmaya karar verdi. 


İyi olacak hastanın ayağına gelen doktor, bir de yeni parti programının iletişimle ilgili bölümü 
için bir taslak hazırlamamı rica etmez mi? Aziz Nesin'in bir sözü vardır: Çok da mütevazı 
olma, yoksa öyle sanırlar! Bu sebeple, iftihar sınırını aşıp gurur çizgilerine girmeden ifade 
etmeliyim ki, özel radyo-televizyonun fikir babaları arasına benim adımı da yazarsanız, 
minnettar olurum. 


Aziz Nesin'den biraz daha eskiye, Hz. İsa'ya giden bir başka söz vardır: Kendi vaazını önce 
kendin tut! Bu güzel tavsiye uyarınca, özel radyo-televizyonun gerçekleşmesi için henüz 
Özal'ın seçimi kazanması ve sonra da yasanın çıkması gibi aşamalar gerçekleşinceye kadar, 
gidip bir yerlerde radyoculuk-televizyonculuk öğrenmek gerekiyordu. Ver elini her iki sanatın 
da anavatanı ve okulu ABD! Dedim, ama ABD başka bir şeyin, dijital devrimin de evi ve 
okulu idi. Ben de kendimi radyo-TV derken, bu yeni olgunun içinde buldum. Gerisi, dedikleri 
gibi, "tarihten bir sayfa." 
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Birçok bilgisayar dergisinin kurucuları ve yazarları arasında bulundum, 10 küsur bilgisayar- 
programlama dili ve uygulama kullanma rehberi kaleme aldım. 


Hala sorarsanız birçok yazılım ustasının kitaplığında bu kitapları bulabilirsiniz. 


Buraya kadar olan bu sözleri neden ettim? Versiyon, sürüm, ve geliştirilmiş yeni imkânlarla, 
yeni uygulamalarla, yeni işlevsellikle bir programın, bir ürünün piyasaya sürülmesinin ne 
demek olduğunu ilk günden beri bildiğimi ifade edebilmek için! 


DOS (bir bilgisayara açılırken bilgisayar olduğunu öğreten, ona ne yapacağını ve ne zaman 
yapacağını, nasıl yapacağını, nerede hangi çevresel donanımı kullanacağını öğreten ana 
işletim sistemi) çıktığında versiyon numarası filan yoktu. DOS, DOS'tu... 


İnsanın sürümü olur mu? 


Bir süre sonra programcılar, "Bu sistemde şu-şu özellikler de olsa" dediler ve paketi yeniden 
tasarladılar. Bu yeni program ortaya sürüldü; bir süre sonra "Bendeki DOS'ta şu veya bu 
işlevsellikler yok!" diyenlere "Sende DOS'un hangi sürümü var?" demeye başladık. Bunun 
sebep olduğu kafa karışıklığını ortadan kaldırmak için yazılım firmaları versiyon numarası 
yöntemini icat etti. DOS 1, DOS 2, DOS 3 gibi... 


Sonra bu kervana grafik arayüzü bulunan işletim sistemi, Windows, Mac OS, GNOME ve 
diğerleri eklendi. Bunların üzerinde çalışan uygulama programları, örneğin metin düzenleme 
programı olarak Word, grafik ve fotoğraf düzenleme programı olarak Photoshop ve diğerleri 
eklendi. 


Bilgisayar sistemlerinin doğası gereği, donanımlara yeni beceriler eklendikçe, yazılımların da 
yeni sürümleri çıkmaya başladı ve bu o kadar hızlı ve sık oldu ki, sürüm sayıları ancak çok 
önemli yenilemelerde değiştirilmeye; ufak tefek düzeltmeler ve eklemeler ondalık olarak 
belirtilmeye başlandı. Windows 3'ten 4'e atlanması için önce 3.1, 3.2, 3.3 diye "ara sürümler" 
çıkartıldı. 


Peki! İnsanın sürümü olur mu? Yani insanın programlayıcısı olarak Allah Teala ortaya asal 
veya ondalık yeni sürümler mi çıkartıyor? 


Ama biz bu bilgisayar dünyasındaki güncellemelerin yeni işlevselliklere işaret etmesine o 
kadar alıştık ki, eğer insanoğlu, eskiden yapmadığı bir şeyi yapar oldu ise ve bu onun insan 
olarak fonksiyonlarında güncelleme, ileri gitme, yeni beceriler elde etme anlamına geliyorsa, 
metafor olarak insana da versiyon numarası atfetmek, anlamayı kolaylaştırmayı sağlayabilir. 
Neden olmasın? 


Semiyoloji veya göstergebilim, gerçeklik-ötesi anlatımlarda bir şeyi başka bir şeye benzeterek 
ifadelendirmeye "simülasyon" diyor. Örneğin bir bilgisayar yapıyor ve birkaç ekrana 
bağlıyorsunuz; bu ekranlar bir uçağın penceresi gibi havaalanı pistini, çevredeki binaları, 
dağları ve bulutları gösteriyor; ama bu gösterim sizin bir uçağı uçurma, onu hareket ettirip, 
göğe yükseltme ve yere indirme fonksiyonlarını programa girmenize bağlı olarak değişiyor. 
Bu programa simülasyon deniyor. 
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İnsanın yeni bir sürümü 


Aynen böyle bir simülasyonla, insanın bilgisayar donanımı veya yazılım gibi yeni 
işlevsellikler edindiğini düşünelim. Simülasyonun doğru kurulması için, insana versiyon 
numarası veriyorsanız, daha yüksek numaranın, daha gelişmiş olmayı anlatması gerekmez 
mi? 


Kelime-işlem programı olarak örneğin MS Word'un 5'inci sürümüne göre, şu işi veya bu işi 
yapabilir veya daha iyi yapabilir olması gerektiği gibi, insanın da eğer yeni bir sürümü varsa, 
bu bir önceki sürüme göre harika yeni fonksiyonlar kazanmış olmalı değil mi? Hem de bu 
ondalık versiyon değil, yani 1.2'den 1.3'e geçmek gibi, basit bir güncelleme değil de çoook 
önemli bir yeni sürüm, 1.0'dan 2.0'a sıçramak ise... 


Lacivert editörlerinin bunu meşrulaştıracak ne gibi yazılar bulup, yayınlayacağını ben de sizin 
gibi çoook merak ediyorum. 


Çok merak etmekle kalmıyor, 50 küsur yıllık gazetecilik- yazarlık hayatımda bir (TV 
muhabirlerinin moda deyimi ile) bir ilke imza atıyor ve editörlerimin tersine bir kulvarda 
koşuyorum: İnsanoğlunun eğer yeni bir versiyonu varsa, bu 2.0 değil, 0.2'dir. 


Nasıl? Şöyle: 


Bilgisayar dünyasında henüz hiçbir programcı, piyasaya sürdüğü bir ürünün, işlevselliğini 
azaltarak, daha geri, daha beceriksiz, daha kötü bir sürümünü piyasaya çıkartmadı. Windows 
4.3 bir önceki versiyondan, 4.2'den daha iyi oldu. Hiçbir firma, "Sayın müşterilerimiz... Çok 
ileri gittik; bu kez biraz geri gidelim!" deyip 4.3'den sonra piyasaya 4.2 versiyonu sürmedi. 
Sürmez de. 


Deli mi bilgisayar firmaları? Sizin cebinizdeki parayı alabilmek için elbette bir iki yeni işlev 
ekleyip, kıyısına köşesine biraz boya, biraz cila sürüp yeni versiyon çıkartacaklar. 


Ama 70 küsur yıl aralarında bulunduğum ve bunun 60 küsur yılını ciddi bir gözlem çabası 
içinde geçirdiğim insanlık, eğer bir ürün olarak versiyon numarası alacaksa, bu numara daima 
artan değil azalan bir nitelik taşıdı, taşıyor. İnsan 1.0'ı, ne yazık ki İnsan 1.1 değil, İnsan 0.9 
izledi. 


Bir ileri versiyon mu? 


"Daima" sözünü geri alıyorum. Bütün genellemeler gereksizdir; bu cümle de dâhil olmak 
üzere... Bazı asırlarda insanlık, özellikle programcısının doğrudan müdahalede bulunduğu 
dönemlerde, bir ileri versiyona geçti. 


Örneğin Tevrat'ı, İncil'i, Kuran'ı izleyen dönemlerde insanın versiyon numarası bazen asal 
sayıyla, bazen ondalıkları ile, ama ileri doğru gitti; arttı. Ama onun dışındaki dönemlerde, 
insanın bir paketi, bir kutusu olsa üstüne de sürüm numarası yazacak olsaydık, bu sayı, bir 
öncekinden artık değil eksik olurdu. Nasıl yani? 
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Şöyle: Eger bir emtia, bir mal, bir ürün olarak ele alabilecek olsak, insanoğlunun işlevselliği, 
doğrudan ilahi müdahale dönemlerinde, ilerleme kaydetti. 


Nedir insanı insan yapan işlevsellikler? MS-Word'un yeni versiyonu, örneğin, işaretlediğiniz 
kelimelere göre belgenin tümünün indeksini çıkartıyor. Daha sonraki bir versiyonu bu 
işaretlemeye bile lüzum bırakmıyor; veriyorsunuz bir kelime listesi, yazılım bütün belgeyi 
tarayıp hangi kavram hangi sayfada geçiyorsa onun bir indeksini hazırlıyor. 


Nedir insanın benzer bir işlevi? Kitlesel vicdan belliğinin artması mı? Hangimiz şehadet 
edebiliriz ki insanlık olarak biz toplu halde iyinin, güzelin, ahlaklının ne olduğunu, nerede 
olduğunu daha çok bilir hale geldik? 


Bir örnek vereyim ki, bu soruya kolayca yanıt verebilesiniz. 1940'larda, 50'lerde dünya kolsuz, 
bacaksız, kafasının yarısı olmayan bebeklerin doğumuna sahne olmaya, bu bebeklerin bir 
yaşına gelmeden ölümüne tanık olmaya başladı. Ortaya çocuk felci denen bir afet çıkmıştı. 
Bir milyondan fazla bebek bu virüsten etkilenmiş olarak doğdu veya sonradan bu hastalığı 
kaptı. 


Hastalık yeni değildi ama İkinci Dünya Savaşı sonrası uluslararası geçirgenliğin ve 
doğumların artması sonucu kurbanların sayısı hızla artıyordu. Ne oldu? Dr. Jonas Salk, 26 
Mart 1953 günü, yani sadece ABD'de 58 bin yeni vaka ve son bir ayda 3 bin ölüme sebep 
olan çocuk felci hastalığını önleyen bir aşı bulduğunu açıkladı. 


Uluslararası idrar yarışı 


Sadece bu haberi vermekle kalmadı Dr. Salk, bu aşıyı bütün dünyada bütün çocuklara 
armağan ettiğini bildirdi. Dr. Salk aşı için patent almayacağını; isteyen her ülkeye aşının 
yapım bilgisi vereceğini açıkladı. Doktor Salk o tarihte 39 yaşında genç bir insandı. Polio 
aşısından kazanması muhtemel para, 1950'lerin değeriyle 7 milyar dolar olarak 
hesaplanıyordu. Bugünün parasıyla bu miktar 68 milyar dolar oluyor. 


Doktor Salk 1995'te öldüğünde, beş parasız değildi ama bütün geliri başkanı olduğu 
enstitüden aldığı maaştan ibaretti. Bugün başkasına değil ona boş yere "bio-felsefenin babası" 
denmiyor. 


Alın takviminizi ileri ve gelin bugüne. Koronavirüs'ün hasta ettiği insan sayısı 160 milyon. 
Bunlardan 3,3 milyonu hayatını kaybetti. Bu virüsün sebep olduğu COVID-19 hastalığının 
aşısı ilk kurban verildikten 14 ay sonra denenmeye başlandı ve ilk üretim 18 ay sonra 
sağlandı. Şu kadar ilerlemiş olan dünyada, şu kadar milyon enstitü, merkez, hastane, tıp 
fakültesi olan dünyada kullanılabilir sadece 15 aşı var ve bunları geliştirenlerin hiçbirisi bir 
Doktor Salk değil! 


Çünkü bütün bu aşıların patent hakkı var ve geliştiren kişi veya kurumların hiçbirisi patentten 
vazgeçecek gibi görünmüyor. Türkiye ilk günden beri geliştirilmekte olan yerli ve milli 
aşıların patentinin alınmayacağını bildirdi. ABD başkanı Joe Biden, Türkiye örneğini alıp, bir 
uluslararası siyaset yarışına alet etti ama görünen o ki bu önerisini bir sonuca ulaştırma 
iradesine de sahip değil. Amerika'nın "Korona aşısından patent kaldırılsın" çağrısı, sadece bir 
uluslararası- -affedersiniz- idrar yarışı; ama sonuç vermeyeceği bugünden belli. 
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Patent sahipleri "Serbest bırakırsak, sahtesi çıkar!" gibi sahte mazeretlerin arkasına 
gizlenerek, dünyayı korkutmanın çaresini buldular. Sanki sahte aşından insanlığı korumak 
kendi sorumluluklarında imiş gibi! Sen ver aşının teknik bilgisini; her millet, devlet yapsın 
gerçek aşıyı bol bol; kendi halkını da sahte aşıdan kendisi korusun. Devletler, milletlerini 
sahte aspirinden nasıl koruyor bugün? Aynen öyle, sahte Covid aşısından da korur herkes 
kendisini. 


Aşıyı bulma becerisiyle övündüğümüz bütün bilim insanlarına insanlığın, hepimizin saygısı 
sonsuz. Ama bu buluşu insanlığa armağan etme işlevselliğini, insanlığın yeni sürümünü 
numaralamak için kullanırsanız... Doktor Jonas Salk, insan olarak 1.0 sürümü ise bugün 
insanlık olarak 2.0'da mıyız, yoksa 0.2'de miyiz? Bu aşıyı sadece örnek olarak verdim ki 
yukarıda sunduğum soruya kolay cevap verebilesiniz: İnsanı bir ürün, bir yazılım, bir süreç 
sayarsanız, insanlık olarak bizim toplu halde iyinin, güzelin, ahlaklının ne olduğunu, nerede 
olduğunu daha çok bilir hale geldiğimize tanıklık eder misiniz? 


CIA'NIN DEVŞİRDİĞİ "DÜNYACA ÜNLÜ YAZARLAR VE FİNANSE ETTİĞİ 
EDEBİ DERGİLER" 


Bercan Tutar-31.5.2021-lacivertdergi 


Onlarca ülkede 80 yılı aşkın bir süredir adeta gayriresmi kültür bakanlığı gibi çalışan CIA, 
hedef başkentlerde açtığı kültürel ofislerle sinema, medya ve akademi dünyası başta olmak 
üzere sanatsal, edebi ve sosyal hayata dair her tür kuram, akım ve hareketi yönlendirdi. 


Askeri, siyasi ve ekonomik hegemonyayı devam ettirmenin ve meşrulaştırmanın yolu 
akademik, felsefi ve kültürel alanda iktidar olmaktan geçiyor. Bu konuda en mahir devlet 
kuşkusuz ABD... Emperyal amaçları doğrultusunda hayatın her alanını ele geçirmeye çalışan 
Amerikan devletinin devreye soktuğu ideolojik kontrol aygıtları akıllara durgunluk verecek 
mahiyette. Öyle ki insan bazen şaşkınlık ve hayıflanmayla karışık "Bunu da mı yapabilmişler" 
demekten kendini alamıyor. 


Dört kıtadaki onlarca ülkede 80 yılı aşkın bir süredir adeta gayriresmi kültür bakanlığı gibi 
çalışan Amerikan istihbarat örgütü CIA, hedef başkentlerde açtığı kültürel ofislerle sinema, 
medya ve akademi dünyası başta olmak üzere sanatsal, edebi ve sosyal hayata dair her tür 
kuram, akım ve hareketi yönlendirdi. CIA nüfuz ettiği her şeyi ABD'nin küresel emperyal 
çıkarlarını savunmada en etkili silahlardan biri olarak kullandı. Hâlâ da kullanıyor. 


Nitekim bu amaç için CIA'nın paravan örgütü olduğu sonradan deşifre olan Kültürel Özgürlük 
Kongresi (CCF), 1950'de kurulur kurulmaz 35 ülkede ofis açtı. CIA ajanlarının cirit attığı bu 
ofisler tarafından farklı dillerde onlarca prestijli edebiyat, sanat ve düşünce dergisi 
yayımlandı. Ayrıca bu ofisler yayın endüstrisinin en etkili kurumu olarak milyonlarca kitap 
bastı, yüksek profilli uluslararası konferanslar ve sergiler düzenledi. Performans ve konserler 
koordine ederek sistematik ödeneklerle her alanı kapsayan kültür ve sanat ödülleri dağıttı. İşte 
CIA'nın bu imkânlarla devşirdiği entelijansiya taburları, ABD adına kültürel savaşın en sıcak 
cephelerine sürüldü. 


Amerikalı şair ve eleştirmen Joel Whitney'in CIA'nın 2014 yılında gizliliğini kaldırdığı bazı 
resmi arşivleri tarayarak ve Soğuk Savaş döneminden bu yana varlıklarını sürdüren bazı 
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edebiyat ve sanat dergilerini inceleyerek yazdığı kitap, CIA'nın kanlı, kirli ve karanlık küresel 
kültürel savaşlarına yeni bir ışık tutuyor. Kitap bu konuda ufuk açıcı ve sarsıcı detaylara 
sahip... 


Whitney'in yazdığı Finks: How the CIA Tricked the World's Best Writers (Muhbirler: CIA 
Dünyanın En İyi Yazarlarını Nasıl Devsirdi) adlı kitap 2017'de piyasaya çıktı. 


Böylece CIA'nın kültürel emperyalizm stratejilerini kitaplaştırmış Frances Stonor Saunders, 
Giles Scott-Smith, Hugh Wilford, Gabriel Rockhill ve Greg Barnhisel'den çok az sayıdaki 
cesur yazarlar kervanına Joel Whitney de katıldı. Şair Whitney'in eserleri daha çok Poetry 
Magazine dergisinde yayımlanıyor. Bazen NYT, New Republic ve Newsweek gibi Amerikan 
kartel medyasında da ismine rastladığımız Whitney, online sanat ve siyaset dergisi 
Guernica'nın yönetmenliğini yapıyor. 


Aydınların manipülasyonu kitlelerden daha kolay 


Kitap bitince gözünüzde entelektüel, yazar ve şairleri kontrol etmenin kitleleri manipüle 
etmekten daha kolay olduğu düşüncesi canlanıyor ister istemez. Ve insanda daha sonra şu 
kanaat oluşuyor... ABD'nin gizli arşivlerine dayanılarak yazılan bu ve benzeri kitaplardan 
sonra birçok ülkedeki edebiyat, sanat, sinema ve kültür tarihinin yeniden yazılması gerekiyor. 
Bu bağlamda Türkiye'nin NATO'ya girdikten sonraki edebiyat ve kültür dünyasının da sağlam 
bir eleştirel süzgeçten geçirilmesi elzem hâle geliyor. 


Kitaptan anlıyoruz ki CIA, Beyrut'tan Kampala'ya, Ankara'dan Yeni Delhi'ye, Tokyo'dan 
Brüksel'e, Brasilia'dan Berlin ve Paris'e kadar dört kıtadaki her başkentte istediği gibi at 
koşturmuş. CIA'nın yazarlar listesi bir bakıma dünyanın maruz kaldığı zihinsel kuşatmanın 
boyutlarını da bütün çıplaklığı ile gözler önüne seriyor. 


Amerikalı siyahi yazar James Arthur Baldwin (1924-1987), Latin Amerika'da Gabo olarak 
bilinen Kolombiyalı romancı Gabriel Garcia Marquez (1927— 2014), Amerikalı siyahi şair 
Richard Wright (1908-1960) ile Ernest Hemingway (1899 -1961) gibi bazı ünlü isimler 
CIA'nın doğrudan devşirdiği yazarların başında geliyor. Bunlar deşifre olanlar. 


Kültürel emperyalizmin lokomotif kadrosu 


Bir de yarı resmi statü ile çalışanlar var. CIA adına sahneye çıkan Kültürel Özgürlük 
Kongresi'nin (CCF) yönetim kurulunda yer alan Franz Borkenau, Karl Jaspers, John Dewey, 
Ignazio Silone, James Burnham, Hugh Trevor-Roper, Arthur Schlesinger, Bertrand Russell, 
Ernst Reuter, Raymond Aron, Alfred Ayer, Benedetto Croce, Arthur Koestler, Richard 
Lowenthal, Melvin J. Lasky, Tennessee Williams, Irving Brown ve Sidney Hook gibi isimleri 
bir bakıma ABD'nin kültürel emperyalizminin 'lokomotif kadrosu' diye okumak mümkün. 


Edebiyatçı ve sanatçıları elde etmenin en etkili yolu dergiler olarak görüldüğünden CIA'nın 
paravan örgütü CCF, birçok ülkede yirminin üzerinde prestijli dergi çıkardı ve o ülkelerin 
kültürel dünyasına yön verdi. Örneğin İngiltere'de Encounter, Fransa'da Paris Review, 
İtalya'da Tempo Presente, Avusturya'da Forum, Avustralya'da Quadrant, Almanya'da Der 
Monet, Hindistan'da Quest, Lübnan'da Hiwa, Japonya'da Jiyu ve Latin Amerika'da ise 
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Cuadernos ile Mundo Nuevo gibi dergiler CIA'nın finansmanı ve belirlediği stratejilerle ABD 
adına her türlü edebi ve sanatsal beşinci kol faaliyetine koşuldu. 


CIA ve paravanı CCF'nin geniş faaliyet alanına işaret eden tarihçi Frances Stonor Saunders, 
"Savaş sonrası Avrupa'da isimleri bir şekilde CCF ile bağlantılı olmayan çok az yazar, şair, 
sanatçı, tarihçi, bilim adamı veya eleştirmen vardı" tespitinde bulunuyor. 


The Liberal Conspiracy: The Congress For Cultural Freedom (CCF) And The Struggle For 
The Mind Of Postwar Europe (Liberal Komplo: Kültürel Özgürlük Kongresi ve Savas Sonrası 
Avrupa'nın Zihni İçin Mücadele) (1989) adlı kitabın yazarı Peter Colerman da II. Dünya 
Savaşı sonrası dönemde ABD'nin nüfuz ettiği ülkelerdeki kültürel atmosferi A'dan Z'ye kendi 
stratejik hedeflerine göre şekillendirdiğini vurguluyor. 


CCF ilk kurulduğunda CIA ajanı Michael Josselson başkanlığındaki sekreterliğe emanet 
edildi. İngilizce, Rusça, Almanca ve Fransızcayı akıcı bir şekilde konuşan Josselson, istifa 
ettiği 1967'ye kadar tam 17 yıl CCF'nin süreli yayınlarıyla uluslararası konferanslarında 
yoğun bir şekilde boy gösterdi. 


CIA'nın parlattığı yazarlar 


CCF'in danışman kadrolarında CIA'nın ilk versiyonu olan OSS'nin ajanları da vardı. Zira II. 
Dünya Savaşı'nda casusluk faaliyeti yürüten Stratejik Servis Ofisi (OSS), 1947'de CIA'ya 
dönüştürüldü. Daha sonra da OSS ajanlarının çoğu ABD ve Avrupa'nın en prestijli 
üniversitelerinde profesör olarak çalışmaya başladı. 


CIA ve CCF'nin çıkardığı dergilerin amiral gemisi 1953'te Londra'da yayın hayatına başlayan 
Encounter'dı. Yönetmenliğini işgalci neo-conların babalarından sayılan Irving Kristol 
üstlendi. Dergide Isaiah Berlin, Mary McCarthy, Hugh Trevor-Roper, W.H. Auden, Daniel 
Bell, Arthur Schlesinger, Bertrand Russell, Stuart Hampshire ve John Kenneth Galbraith gibi 
isimlerin çalışmalarına yer verildi. Jorge Luis Borges'i Anglo-Sakson dünyasına tanıtan da ilk 
olarak bu dergiydi. 


1948'de Almanya'da çıkmaya başlayan Der Monat'ın kadrosunda ise daha çok Theodor 
Adorno, Arthur Koestler, Hannah Arendt, Heinrich Böll ve Thomas Mann'ın çalışmalarına yer 
verildi. 


Amerikan tarihindeki en iyi edebiyat dergileri arasında gösterilen ve kuruluşu 1939'a giden 
Kenyon Review de CCF'nin damgasını taşıyor. 1966'da CIA ile ilişkisi kanıtlanan dergide 
Robert Lowell, T.S. Eliot, Flannery O'Connor, Thomas Pynchon, Nadine Gordimer, Randall 
Jarrell ve Joyce Carol Oates gibi isimler öne çıktı. 


Derginin kurucusu John Crowe Ransom, CIA ile yakın ilişki içindeydi. Ransom'ın 1941'te 
çıkan kitabı The New Criticism, edebiyatta yeni eleştirinin temel kitabı olarak lanse edildi. 
Kitabın ana tezi CIA'nın stratejisine uygundu. Ransom'a göre edebi eleştiri sadece metne 
odaklanmalı. Eleştiride sosyal, siyasal, tarihi ve kişisel niteliklere kesinlikle yer 
verilmemeliydi. Hâliyle ABD'nin yol açtığı sosyo-ekonomik felaketleri sorgulamayan, 
apolitik ve soyut sanat-edebiyat anlayışı ve eleştirisi empoze ediliyordu. 


102 


CIA giidiimlii edebiyat dergileri 


1950'de Fransa'da yayına başlayan Paris Review 20'nci yüzyılın en iyi edebiyat dergilerinden 
sayılıyor. George Plimpton editörlüğünde yayınlanan dergide Italo Calvino, Samuel Beckett, 
Philip Roth, V.S. Naipaul, Jack Kerouac, Donald Barthelme, Jeffrey Eugenides, Jonathan 
Franzen, Ezra Pound, Ernest Hemingway, T. S. Eliot, Jorge Luis Borges, Ralph Ellison, 
William Faulkner, Thornton Wilder, Robert Frost, William Carlos Williams ve Vladimir 
Nabokov gibi isimler dikkat çekti. Hala yayımlanan Paris Review'in kurucularından Peter 
Matthiessen'in Japonya ve Almanya'daki edebiyatçıları devşiren bir CIA ajanı olduğu ortaya 
çıktı. 


Amerikan Komünist Partisi'nin 1934'ten beri yayınladığı Partizan Review dergisi 1950'de 
CIA operasyonu ile Stalin karşıtı sosyal demokrat solcuların eline geçti. CIA'nın maddi destek 
verdiği dergi sol ve anti-kapitalist kamuflajıyla yayınını sürdürdü. Dergide Wallace Stevens, 
Edmund Wilson, James T. Farrell, Pablo Picasso, James Agee, Mary McCarthy ve Dwight 
Macdonald gibi isimler yer aldı. George Orwell da dergiye sıklıkla katkıda bulundu. 


Clement Greenberg ve Susan Sontag'ın yazılarına da yer veren dergi 2003'ten sonra etkisini 
tamamen yitirdi. 


CIA'nın Latin Amerika'ya yönelik yayımladığı Mundo Nuevo dergisinde ise Carlos Fuentes 
ve Jorge Luis Borges, José Donoso ve Guillermo Cabrera Infante öne çıkarıldı. Dergi Latin 
Amerika edebiyatının 1980'lerde yaptığı patlamanın mimarıydı. CIA ile ilişkisi ortaya çıkan 
Gabriel Garcia Mârguez'in Yüzyıllık Yalnızlık romanından ilk parçalar da bu dergide 
yayımlanmıştı. 


Gözler İslam dünyası ile ilgili arşivlerde 


Joel Whitney'in kitabında Hindistan'ın edebiyat ve sanat kesiminin nasıl sömürgeleştirildiği de 
anlatılıyor. CIA ve CCF, Hindistan'daki faaliyetlerini Quest dergisi üzerinden yürüttü. Editörü 
Hint Yahudisi şair Nissim Ezekiel'di (1924-2004). 


CIA'nın direktifleriyle hareket eden Quest dergisinin editörü Ezekiel, kitapları çok satan 
toplum entelektüeli yazarları devşirmeye özel önem verdi. CIA dergiye Amerikan petrol 
şirketleri üzerinden reklam adı altında para akıtıyordu. CCF ve Quest, Hindistan'da yazar ve 
siyasi teorisyenlerden Jayaprakash Narayan, Rustom Minoo Masani ve Nirad Chaudhuri ile 
şair ve eleştirmenlerden Dilip Chitre'yı (1938-2009) devşirdi. Chitre kısa sürede Quest'in ve 
hâliyle ülkenin en tanınmış edebi siması haline geldi. 


Beyrut merkezli kurulan 1962 Hiwar, Arap dünyasına seslenen bir edebiyat sanat dergisiydi. 
CIA ile bağlantıları ortaya çıkan Hiwa dergisinin kurucusu şair ve yazar Tawfig Sayigh, 
1971'de 47 yaşında California'daki evinde öldürüldü. 


CIA'nın bu faaliyetleri sadece geçmişe ve Soğuk Savaş dönemine ait zannedilmesin. 
Amerikan devleti kültür emperyalizmi stratejisini terör ile savaş döneminde daha da artırmış 
durumda. İleride CIA'nın arşivleri açıklanınca ABD ideolojik aygıtlarının ülkemize eve İslam 
coğrafyasında yürüttüğü kültürel faaliyetlerin mahiyeti daha net anlaşılacaktır. 
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Nitekim Avustralya kökenli Alman gazeteci Antony Loewenstein 8 Ocak 2017'de Los 
Angeles Review'de yayımladığı "CIA ve edebi kültür" başlıklı yazısında Hollywood başta 
olmak üzere sanat ve edebiyat çevrelerinin 11 Eylül 2001 saldırılarından sonra CIA ve 
Pentagon ile işbirliklerinin Soğuk Savaş döneminden daha yoğun bir düzeye eriştiğinden söz 
ediyor. Ayrıca 1996'da Hollywood ile CIA arasındaki bağlantıyı sağlayan temsilci olarak 
atandığını itiraf eden CIA ajanı Chase Brandon, The Guardian gazetesine verdiği söyleşide 
çalıştığı kurumu "Hedefleri için her aracı mubah gören Makyavelist bir şeytan" diye 
nitelemişti. 


Paravan örgütler Soros'a emanet 


Dört kıtadaki onlarca ülkede CIA adına beşinci kol faaliyetlerini yürüten Kültürel Özgürlük 
Kongresi CCF'nin adı 1967'de Uluslararası Kültürel Özgürlük Derneği (LACF) olarak 
değiştirildi ve Ford Vakfı'ndan sağlanan fonla varlığını sürdürdü. Ardından IACF'ye bağlı 
"Avrupa Entelektüel Karşılıklı Yardım Fonu" kuruldu. Ve bu fon örgütü de 1991 yılında 
CIA'nın desteklediği finans spekülatörü George Soros tarafından kurulan Açık Toplum 
Vakıfları ile birleştirildi. 


Soros ve vakıflarının birçok ülkede CIA adına renkli devrimleri organize ettiğini, Gezi 
benzeri sokak hareketleriyle darbe girişimlerinin önünü açtığını, kurduğu ve desteklediği 
üniversitelerle akademik ve kültürel emperyalizmine hizmet ettiğini bilmeyen yok. 


Geldiğimiz aşamada ABD'nin askeri, siyasi ve ekonomik hegemonyasının sarsıldığı bir 
dönemden geçiyoruz. Fakat Amerikan kültür emperyalizmi hızından bir şey kaybetmemişe 
benziyor. Çünkü Türkiye başta olmak üzere birçok ülkede toplumun özellikle de aydın 
kesimlerindeki Amerikan gramofonlarından çatlak sesler gelmeye devam ediyor. 


Emperyal vesayetten kurtulmak, istikbal ve istiklalimizi korumak istiyorsak özellikle son 80 
yıllık tarihimizi sadece siyasi açıdan değil kültürel, sanatsal ve edebi yönlerden de radikal bir 
eleştiri süzgecinden geçirmemiz gerekiyor. Eğer siyasi irademizi kültürel şuurumuzla 
taçlandıramazsak ne zihin ve kalplerimizdeki emperyal putları kırabilir ne de ruhumuzdaki 
prangalardan kurtulabiliriz. Zira vatanımızda hür ve muhterem yaşamın yolu kültürel 
bağımsızlıktan geçiyor. 


YUVAL NOAH HARARİ İLE İNSANLIK VE GELECEĞİ ÜSTÜNE SÖYLEŞİ 
16/02/2017-dunyahalleri.com/ 


Sapiens ve Homo Deus adlı kitaplarıyla gündeme gelen Tarihçi Yuval Noah Harari ile 
gerçekleştirdiğimiz özel (video) söyleşide insanın yolculuğuna baktık. 


Yuval Noah Harari, İsrail İbrani Üniversitesi'nde Dünya Tarihi dersi veren bir akademisyen. 
(Dünyanın önemli bir kısmı gibi) kendisinden haberdar olmam 2014 yılında raflarda yerini 
alan Sapiens (Hayvanlardan Tanrılara İnsan Türünün Kısa Bir Tarihi) ve 2016'da 
yayımlanan Homo Deus (Yarının Kısa Bir Tarihi) başlıklı -büyük bir iştahla okudugum- 
kitapları sayesinde oldu. 


Harari geleneksel “Tarihçi Akademisyen? ezberimizi alabildiğine detaylı, tutarlı ve kışkırtıcı 
yöntemlerle bozarak ilk kitabı Sapiens'ta (sandığımızdan çok uzun bir maziye sahip) Dünya 
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gezegenindeki yaşam savaşında Homo Sapiens olarak adlandırılan türümüzün bütün 
acizliğine rağmen nasıl gelip geldiğine bakıyor. 


Bencilce bir hırs ve iştahla kazanılıp, teknolojiyle perçinlenen bu galibiyetin ardından gelen 
(ve gelecek) süreç ise Homo Deus (Tanrı İnsan) kitabının konusu. Homo Deus, teknolojinin 
en büyük meyvesi olarak kabul edilen yapay zeka ile donanacak sistemlerle insanın (ve 
ikisinin birleşiminden doğacak olası yeni bir ırkın) ilişkilerine göz atıyor (önemli bir tespiti 
olan “faydasız insanlar? meselesine ayrı bir haberde bakmıştık). 


Tarih insanın Tanrı'yı icat etmesiyle başladı ve Tanrı'ya dönüşmesiyle son bulacak. (Y. N. 
Harari) 


Aşağıda izleyeceğiniz söyleşi, Harari’nin 25 Ocak 2017 tarihinde Istanbul’daki bir 
konuşmasının ertesi günü gerçekleştirildi. (Dünya Halleri’nin ilk özel video içeriğini de 
oluşturan bu buluşmayı mümkün kılan Sapiens ve Homo Deus kitaplarının Türkiye 

yayıncısı Kolektif Kitap'a bu vesileyle teşekkürlerimi sunarım. Sanıyorum Dünya Halleri için 
daha güzel bir başlangıç olamazdı). 


Tamamı yaklaşık 1 saat süren bu söyleşiyi 11 parçaya ayırdık. Hepsinin Türkçe 

altyazılı olduğunu hatırlatmak isterim (altyazı desteğiniz kapalıysa video oynatıcının alt 
çubuğundaki düğmesinden etkin hale getirebilirsiniz. Yeni içeriklerden haberdar olmak için 
Youtube kanalımıza abone olmayı ihmal etmeyin). 

DİNSİZLİK, DİN SAVAŞLARI İLE BAŞLAR 

Metin Miinir-22.09.2016-t24.com.tr/ 


Kimse kimsenin inancına karışmasın. Müslümanların yaşadığı yere barış ve hoşgörü hakim 
olsun. Amin 


Avrupa'daki Din Savaşları 1542'de Alman köylülerinin ayaklanması ile başladı ve 106 sene 
sürdü. 


O dönemde Avrupa'nın büyük Hristiyan devletleri olan İspanya, Portekiz, Fransa, 
Avusturya, İsveç, Almanya, Hollanda, İngiltere ve İrlanda savaşın bir parçası oldu. 


Bir ara 300 bin köylünün katıldığı ayaklanma bu ülkeleri harabeye çevirdi. 

Din Savaşları'nın en kanlı olanı Otuz Yıl Savaşları idi. Katolik ve Protestan devletler arasında 
başlayan çatışma daha sonra Fransa ve Avusturya-Macaristan İmparatorluğu'nu da içine 
alarak Avrupa'ya hakim olma savaşına dönüştü. 

Almanya bu savaşta nüfusunun yüzde kırkını kaybetti. 

Din Savaşları'nda ölenlerin sayısının 6 ile 19 milyon arasında olduğu tahmin ediliyor. 
Ayaklanmanın ve ardından gelen savaşın birçok nedeni vardı. Ama en önemlisi Martin Luther 
ve John Calvin'in Hristiyanlıkta reform yapma girişimlerinden sonra ortaya çıkan Protestanlık 


ve Kalvenizm ile Katoliklerin onları tehdit olarak algılaması idi. 
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Bin beş yüz yıl Hristiyanlığa egemen olan Katolikler dinde reformu kabul etmediler. Rakip 
kiliselere ait olanları ezdiler. 


Din savaşları, Westphalia Barış Antlaşması ile sona erdi. 
Katolik kilisesinin din üstündeki tekeli sonlandırıldı. 
Hristiyanlıkta üç ayrı kilise olduğu tescil edildi: Katolik, Protestan ve Kalvenizm. 


Bugün Avrupa'nın birçok ülkesinde Hristiyanlığın her kolu düşüştedir. Bazı tarihçiler, bu 
düşüşün Avrupa'daki Din Savaşları ile başladığını yazıyorlar. 


Birçok insan, akıl almaz gaddarlık ve yıkıma neden olan dinin, insanın yararına olmadığını o 
tarihten itibaren düşünmeye başlamış. 


Buna inanabilirim. Bunun bugün de Müslüman dünyasında olmakta olduğuna da. 
Suriye’de ve Irak'ta yaşanan şiddet. IŞİD'in, Neron'un Roma'da Hristiyanlara uyguladığı 
işkenceleri aratmayan hunharlıkları. Fethullah Gülen'in Türkiye'de devleti içeriden zaptetme 


girişimi. Nijerya'da faaliyet gösteren Boko Haram'ın barbarlık tarihine eklediği yeni sayfalar. 


Bunlar, herhalde, Müslümanlık için iyi bir reklam olmadı. 


Hristiyanlar yüz yıldan fazla savaştıktan sonra dinde bölünmeyi kabul ettiler ve yan yana 
barış içinde yaşamayı öğrendiler. Aynı şeyi Müslümanlar için söylemek mümkün değil. 


Peygamberin 620'de ölümünden sonra yerine kimin geçeceği kavgasının yol açtığı Sünnü/Şii 
bölünmesi, hâlâ o günlerdeki düşmanlık hislerini barındırmaya devam ediyor. 


ŞiwAlevilerle Sünnilerin yan yana yaşadığı yerlerde tansiyon hâlâ yüksek. 


Her ne kadar öyle gösterilmemeye çalışılsa da, Suriye'deki savaş da en önemli boyutu ile bir 
din savaşıdır. 


İran ve Rusya, Esad'ın başında olduğu Alevileri; ABD, Türkiye, Katar ve Suudi Arabistan, 
Sünnileri destekliyor. 


Bu dört devlet, savaşı Alevi tarafının kazanması halinde Orta Doğu'da İran'ın güç 
kazanacağından endişe etmekte. 


Türkiye'nin bir de ek endişesi var. O da savaşı Esad tarafının kazanması halinde Suriye Kürt 
otonomisinin Irak'ta olduğu gibi resmen tescil edileceği. 
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Bütün dinler, sadece peygamberlerinin zamanında saf ve lekesiz idi. 


Peygamberlerin ölümünden sonra alelacele bürokrasi oldular ve insanlar üzerinde hakimiyet 
kurdular. 


Ruhban sınıfı halkın sırtından geçinen, lüks içinde yaşayan bir aristokrasi oldu. 


Bugün İran ve Suudi Arabistan'da ve kısmen de Türkiye'de din, yöneticileri, lüks içinde 
yaşatmaya yarayan bir araçtır. 


Hristiyanlık inişte iken Müslümanlık yükselişte. Veya öyle görünüyor. Bunun en büyük 
nedeni Müslüman ülkelerde hükümetlerin dini politikaya alet etmesi, dini kullanarak idare 
etmeyi kolay bulmasıdır. 


Daha kolay idare ediyorlar da daha iyi idare ediyorlar mı? 


Bu sorunun cevabını biliyorum. Ama cevabı onları destekleyenlerin vermesi daha yerinde 
olur. 


İnananlarla inançları arasına kimse girmesin. 

“Herkes kendi imamı olsun.” 

Kimse kimsenin inancına karışmasın. 

Müslümanların yaşadığı yere barış ve hoşgörü hakim olsun. Amin. 
İSLAM BİR SAVAŞ DİNİ Mİ? 

Yaşar Nuri Öztürk-2 Ağustos 2008-hurriyet 

Hem ‘evet’, hem “hayır.” 


Meşru şartları doğmuş, insan hak ve onurunun kurtarılması için kaçınılmaz hale gelmişse 
savaşa ‘evet’ diyen Islam ona izin vermekle kalmaz, onu teşvik eder, emreder. 


Böyle bir savaşın ilk ve temel şartı, “savunma savaşı”, namı diğer “meşru müdafaa 
savaşı? olmaktır. 


Hiçbir saldırı savaşı, İslam'dan onay alamaz. Tarih içinde adına “cihat” veya Osmanlı’ da 
olduğu gibi, “İla-i Kelimetillah” (Allah'ın adını yüceltme) yaftaları yapıştırılmış savaşların 
büyük kısmı, Kur'an'ın asla onaylamayacağı saldırı ve tagallüp savaşlarıdır. Ve bunların 
yarattığı günahın faturasını bugün yeni Müslüman nesiller olarak bizler ödemekteyiz. 


İslam dinini diğer dinlerden ayıran temel farklardan biri de,İslam'ın, şartları doğmuşsa, savaşa 
onay vermesidir. Ancak savaşa onay vermenin, şiddete onay vermek demek olmadığını 
vurgulamak gerekir. Savaşa onay vermek, bir anlamda, hayati bir gerçeği kabul etmek ve 
ikiyüzlülüğe karşı çıkmaktır. Savaşa onay vermeyen ve sadece sevgiden söz eden dinlerin 
(Hıristiyanlık gibi) bu öğretileri, insanlık tarihinin gerçekleriyle de kendi tarihlerinin 
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gerçekleriyle de bağdaşmamaktadır. Özellikle, en yoğun kanların akıtıldığı savaşların 
arkasında Kilise'nin ve durmadan sevgiden söz eden din adamlarının olduğu düşünüldüğü 
zaman, bu çelişki daha da belirginleşmektedir. 


İslam'a göre, insan onurunu, insan haklarını ve insanlık değerlerini savunmanın tek yolu 
olarak savaş kalmış ise bu savaş meşrudur ve onurludur. Kur'an, bu ilke ile, ikiyüzlülüğe karşı 
çıkmakta, aldatmacalarin önünü tıkamaktadır. Batı'nın sürekli olarak, İslamiyet'in bu farkını 
şiddete onay vermek olarak göstermesi, temelden yanlıştır; haksızlıktır, ayrı bir 
ikiyüzlülüktür, bir insanlık suçudur. 


Batı, Müslüman kitleleri önce “cihat?” methiyeleriyle gaza getirerek şiddete ve kana 
bulaştırmakta, sonra da bu İslam dışı eylemleri bahane ederek İslam'a vurmaktadır. Batı, 
İslam'a şiddet tuzağı kurmaktadır. Ne yazık ki, Batılı zalimler, bu tuzaklarını kurar ve 
işletirken, Müslüman dünyada kendilerine âlet olacak ahmakları bol bol bulabilmektedir. 


Bir dini şiddete bulaştırmanın ilk adımı o dini ideolojileştirmektir. Batı, Siyasal 
Islam hezeyanıyla bu birinci adımı başarıyla attı. 


İkinci adım, o dinin mensuplarını şiddete ve kana bulaştırmaktır ki, Batı bu adımı da büyük 
bir başarıyla attı. Ameleleri Müslümanlardan seçilmiş, ama işvereni asla telaffuz 
edilmeyen ‘11 Eylül komplosu?” bu başarılı dönemin meyvelerini toplama sürecinin 
başlangıcıdır. Bu sürecin ilk meyvesi ise Irak. Batı şimdi bu zehirli meyveyi yutup 
hazmetmeye çalışıyor. 


Bakalım, başarabilecek mi? 


İslam'ın ideolojiyi dönüştürülmesinin öncüleri de Emeviler’dir. Bu öncülüğü yapan Emeviler, 
işe Hz. Peygamber'in ailesini katlederek başladılar. Siyasal İslam'ın ve ideolojileştirilmiş 
dinin kökleri, kendi peygamberinin ailesini yok ederek işe başlayan bir harekettedir. Bu 
örnek, dinin siyasete bulaştırılması halinde, nelerle karşılaşılabileceğini açıkça 
göstermektedir. 


Emevilerin kotardığı Harra baskınında (27 Ağustos 683), Hz. Peygamber'in neslinden dokuz 
binden fazla insan öldürülmüş, binden fazla kız çocuğunun ırzına geçilmiştir. 


Bu olayı, başka oluşumların başlangıç noktası olarak almanın ve ondan ders çıkarmanın yolu, 
terörü mezheplere mâl etmek değildir. 


Terör meselesinde Batı'nın gazına gelerek ulu orta konuşanlara önerimiz şudur: Unutmayın 
ki, Emevilik, dini ideolojileştirip o zulüm ideolojisiyle sahabe kanı döktüğü zaman, henüz 
İslam içerisinde hiçbir mezhep yoktu. Mezhep tâbiri bile yoktu. Mezhepler, bu olaydan 100- 
150 yıl sonra oluşmaya başladı. Bir başka deyişle, Emevilerin İslam'ı ideolojileştirmesi, Hz. 
Peygamber'in ölümünden hemen sonra başlamıştır; ilk mezheplerin ortaya çıkması ise bundan 
100 yıl sonra gerçekleşmiştir. 


İslam'ı, mezheplerin herhangi biri ile, o mezhebi de şiddet ile özdeşleştirmek, İslam'ı “İslamcı 


terör'e dayanak haline getirir ki, bu son derece yanlıştır. Ama son derece yanlış olan bu görüş, 
bazı çevreler tarafından, kendi hesaplarına uyduğu için sürekli öne sürülmektedir. 
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Bizatihi Islam, ideolojileştirilmemiş İslam, içine Arap ve Emevi saltanat anlayışı 
karıştırılmamış olan İslam, Kur'an'ın getirdiği ve Hz. Muhammed'in gösterdiği İslam'dır. 


DÜNYADA GERÇEK BİR BARIŞ SAĞLANABİLİR Mİ ? 


Dr. Nejat Tarakçı(Jeopolitikçi Ve Stratejist)-17 Ağu 2011-tasam.org/tr- 
TR/Icerik/3769/dunyada gercek bir baris, saglanabilir mi 


Giriş 


Barış, insanın kendi kendiyle barışık olmasını içeren bireysel, daha sonra ailesel ve nihayet 
toplumsal ve evrensel bir ihtiyaç. Ancak 14 bin yıllık insanlık tarihine baktığımızda 
sürekli çatışma, kriz ve savaş içinde bir dünyada yaşadığımızı görmekteyiz. Nedenleri hem 
çok basit hem de çok karmaşık olabilmektedir. Çünkü savaş ve barışa karar veren insanoğlu, 
dünyanın en karmaşık biyolojik, kimyasal ve ruhsal yapısına sahip bir canlı. Bazen hayvansal 
yönleri, bazen sevecen ve uysal yönleri öne çıkabiliyor. 1999 Nobel ödüllü Gunter Blobel, 
son yapılan araştırmalarda canlılarda Vahşet Geni ve buna bağlı olarak çalışan beyinde bir 
saldırganlık merkezi bulunduğunu açıkladı. Bu merkeze ışın verildiğinde canlı 
saldırganlaşıyor. İnsanlara da radikal milliyetçilik ve ideoloji, din, ırk, cinsiyet ve partizanlık 
maskesi altında ışınlar veriliyor. Evrensel anlamda bir günü, dünya barış günü olarak ilan 
etmek ve sadece sorunları tartışmak yeterli değildir. Dünya barışına katkıda 
bulunacak, çatışma, kriz ve savaşları önleyecek, çıkanları süratle durduracak bir 
organizasyona gereksinim var. 


Çıkar İttifakları ve Kaynak Paylaşımı 


Çağımızdaki birlik ve ittifakların çoğu sanal hedeflere dayalıdır ve bir kısım 
üyelerin ulusal menfaatlerine hizmet eden bir organizasyon olmaktan öteye gidememektedir. 
İkinci Dünya Savaşı'nın korkunç sonuçları üzerine bina edilmiş ve daha büyük savaşları 
önlemeye yönelik gerçekçi bir ittifak olan NATO, bugün ABD'nin ulusal çıkarlarının öne 
çıktığı bir kuruluş haline gelmiştir. Avrupa Güvenlik ve İşbirliği Teşkilatı (AGİT) ve hatta 
siyasi birlikten yoksun Avrupa Birliği (AB) için de aynı şeyleri söylemek mümkündür. İki 
yüzü aşkın devletin temsil edildiği BM’lerin dışında bir çok bölgesel organizasyonlar da 
mevcut. Ancak hiç biri istenilen barışı sağlayamıyor. Neden ? Çünkü her şey öncelikle, akıllı 
ve canlı bir organizmadan ibaret olan insanın açlık, barınma, çoğalma, gibi fiziksel 
ihtiyaçlarının, daha sonra da güç, büyüklük, üstünlük, bencillik, şöhret ve benimsenme gibi 
ruhsal gereksinimlerinin karşılanmasında düğümleniyor. Devlet ve millet organizasyonun 
olmadığı ilkel kavim ve toplumlardaki çatışma ve savaşların tamamı, fiziki gereksinimlerin 
karşılanmasındaki kaynak paylaşımı ile ilgilidir. Krallar ve imparatorların güç mücadelesinde 
ise fiziki ve ruhsal gereksinimlerin dengeleri, zaman zaman bozulabilmiştir. Kişisel hırs ve 
menfaatler toplum ihtiyaçlarının üstüne çıktığında, bir çok millet ve kavmin yok olduğu 
görülmüştür. Barış ve savaşı devlet organizasyonu içinde ele alırsak, onları da biyolojik bir 
varlık gibi nitelemek mümkündür. Devletlerin iki temel görevi vardır. Bağımsız varlıklarını 
korumak ve sürdürmek, milletinin refah ve mutluluğunu sağlamaktır. Atatürk'ün Yurtta 
Barış Dünyada Barış sözünü, kendi milletinin huzur ve refahını sağlayamayan devletler, 
dünya barışı için potansiyel bir tehlikedir şeklinde yorumlamak mümkündür. Sadece 
sınırlarını koruyan, ancak halkını aç bırakan bir devletten de bahsedilemez; o nedenle 
devletler de çoğu zaman halkının hayati çıkarları için savaşmak zorunda kalmaktadır. O 
zaman savaş, bir anlamda zaruri ve kabul edilebilir. Örneğin yaklaşık iki milyon Iraklı'nın 
ölümüne ve bunun en az dört katının da yaralanmasına sebeb olan Irak savaşı zaruri miydi? 
Elbetteki hayır. Paralı bir askerlik sistemi olmasına rağmen evlatları ölen Amerikalı aileler 
savaşa karşı çıkmaktadırlar. Çünkü bu savaşa Amerikan halkı değil, onları yönetenler karar 
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vermişlerdir. Savaşlar, milletin canını seve seve vereceği gerçek ve zaruri nedenlere 
dayanmadıkça ahlaki, hukuki ve insani olarak nitelendirilemez. 


Gelişmiş Ülkeler ve Emperyalizm 


16. Yüzyılda başlayan sömürgecilik, Batı sanayileşmesinin ve kapitalizminin ihtiyacı olan 
başkasına ait kaynakların ele geçirilmesi için, savaşları normal karşılıyordu. 19. Yüzyılda 
Alman jeopolitikçileri Almanya'nın yaşam alanı için emperyalist yayılmayı teşvik 
ediyorlardı. İspanya ve Portekiz'le başlayan sömürgecilik, İngiltere, Hollanda, Fransa ve 
Almanya ile devam etti. Japonya da Pasifik'te aynı stratejiyi uyguladı. Kaynak gereksinimi 
bazen ülkeleri kaçınılmaz bir şekilde savaşın içine atmaktadır. Petrol kaynakları kesilen 
Japonya, Pearl Harbour'a saldırarak hayatta kalmaya çalıştı. 1911'de dünyanın en büyük 
donanmasına sahip olan İngiltere, gemilerinin yakıtını kömürden petrole çevirdi. Böylece 
petrolün bulunduğu Ortadoğu'ya el atmak İngiltere için bir yaşam alanına dönüştü. Her iki 
dünya savaşındaki Alman stratejisinin ana hedefi kendisinde olmayan petrolün 
bulunduğu Ortadoğu ve Hazar bölgesine ulaşmaktı. Bugün de Almanya-Rusya ilişkilerinin 
temel ekseni aynıdır. Gelişmiş hakim ülkelerin tehdit algılaması aynıdır. Onlara göre 
çıkarlarına aykırı her şey tehdittir. ABD'nin Irak'ta, Afganistan'da ne işi var? Çünkü 
hayatiyetini idame edecek kaynaklar oradadır. Kaynaklar değişmediği sürece devletlerin 
çatışmaması imkansızdır. Pekala, kaynakların daha adil koordineli, düzenli paylaşımı 
mümkün müdür? Teorik olarak insan odaklı politikalarla mümkündür. Ama, insanın insana 
karşı olduğu bir ortamda bu çeşit politikalar hiç bir zaman realize edilemeyecektir. Dünyada 
yaşayan insanların % 15'i dünya gelirinin % 80'nine sahip olduğu sürece, barış ve bütün 
gayretler geçici ve köksüz kalacaktır. Atatürk diyor ki; Milletler işgal ettikleri arazinin 
gerçek sahibi olmakla beraber beşeriyetin vekilleri olarak da o arazide bulunurlar. O 
arazinin servet ve kaynaklarından kendileri istifade eder ve dolayısıyla bütün beşeriyeti 
istifade ettirmekle yükümlüdürler. Peki bunu uygulayacak dünya liderleri var mı? Şimdiki 
Venezuela, Bolivya ve Küba ile eski Sovyetler Birliği bir dereceye kadar insan odaklı 
politikalar uygulayan ülkelere örnek olarak verilebilir. Ancak yine de, komünist bir sistem, 
insanın doğasına aykırıdır. Çünkü insanoğlu doğuştan, bencil, sabırsız, nankör, tatminsiz ve 
saldırgandır. Dünyanın en gelişmiş, refah ve barış ülkeleri olarak sayılabilecek, İsviçre, 
Lüksemburg, Danimarka, İsveç, Norveç, Finlandiya ve Japonya'nın yaşam alanları tehdit 
edildiğinde savaşmayacağını söyleyebilir miyiz? 


Dünyayı Kim Yönetiyor? 


İnsanın tatmin olmayan ve bitmeyen ihtirasları üzerine bina edilen uluslararası Finans — 
Kapital Sistem ve onlara büyük oranda gelir sağlayan çok uluslu şirketler, dünyamızı barışa 
götürecek insan odaklı global bir sistemin kurulmasına müsade etmemektedirler. Bu şirketler 
o kadar güçlüdürler ki, dünya siyaseti ve ekonomisine yön veren ABD'deki siyasi iktidarın 
belirlenmesinde ve bu iktidarın kendi çıkarlarına uygun bir strateji izlemesini dahi 
sağlayabilmektedirler. ABD yöneticilerinin daha önce çok uluslu şirket yöneticileri olmaları, 
Amerikan askeri gücünün Amerikan şirketlerinin dünya genelindeki çıkarlarını koruma ve 
kollama amacıyla kullanılması sonucunu doğurmuştur. Amerikan demokrasisinde ülkeyi 
yönetecek o iktidarın yazgısı öncelikle piyasaya bağımlıdır. Finans Kapitalin (F-K) 
desteklemediği adayların seçilme şansı bulunmamaktadır. Center for Responsive Politics’in 
(CRP)[1] icra direktörü Shelia Krumholz'un: Gelecekteki başkanımız kim olursa olsun 
Beyaz Saray'da Wall Street’in borçlu bir dostu bulunacaktır, sözleri Finans Kapitalin 
Amerikan yönetimiyle olan sıkı ilişkisini açıklıkla ortaya koymaktadir.[2] 2000 
seçimlerinde petrol-gaz lobis Bush-Cheney kampanyasına rakibinden tam 14 kat fazla para 
bağışladı. 2004'de bu oran 9 kat daha arttı. Bush'un dönemi petrol endüstrisi için rekor 
kazançlar sağladı. ABD'deki 29 petrol firması 2003'te 43 milyardolar, 2004'te 68 
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milyar dolar kar elde ettiler. 2005'te en tepedeki 3 petrol şirketinin (Exxon-Mobil-Chevron ve 
ConocoPhilips) kazancı 64 milyar doları buldu ve bunun yarısı Exxon-Mobil'e gitti. Bu dünya 
tarihinde herhangi bir şirketin tek yılda elde ettiği en yüksek kazançtı...Ülkenin en büyük silah 
ihracatcısı Lockheed Martin, Bush yönetiminde bulunan eski yöneticileri ile Bush 
yönetiminin ajandasında önemli rol oynadı. Irak işgalinde ve sonrasında, bu şirketler 
tarihlerinin en yüksek karlarını elde ettiler. Halliburton'un hisseleri 2003 Mart-2006 Ocak 
arası dörde katlanirken, Lockheed'in hisseleri 5 yılda üçe katland1.[3] Finans- Kapital Sistem 
için nerede kaç kişinin neden öldüğü önemli değildir. Sadece hedef önemlidir. 1996 yılında, 
CBS kanalındaki 60 dakika programında zamanın Dışişleri Bakanı Madeleine Allbright’e şu 
soru sorulmuştu: Irak'ta 500 bin çocuğun öldüğünü duyduk. Hirosima’da bundan daha 
az insan ölmüştü. Elde edilenler bu bedele değer mi? Albright bu soruyu şöyle yanıtladı: 
Bu zor bir soru. Ama evet; elde edilenlerin ödenen bedele değdiğini düşünüyoruz.|4) [5] 


Soğuk Savaş sonrası kurulan yeni dünya düzeni veya Küresel Ekonomik Sistem çok uluslu 
şirketlerin eseridir. Bunların kar marjları çok yüksektir. Bir örnek vermek 
gerekirse, Ortadoğu'daki maliyeti 6 dolar olan bir varil petrol fiyatı 150 dolara yükseldiğinde 
kar marjı % 4000 lere yükselmektedir. Bu kar oranının, petrol şirketlerinin 
yönlendirdiği ABD yönetimini hangi acımasız politikaların içine sürükleyebileceğini tasavvur 
etmek hiç de kolay değil. Bir devlet, imparatorluğa doğru yürürken insanları körleşir ve 
kendilerinin diğer toplumların devi olduğuna inanmaya başlarlar. Dünün Hitler'li Almanya’s1 
ve Güneş İmparatorluğu Japonya ile bugünün ABD’si bunlara örnek teşkil edebilir. 


Enerji Savaşları 


Enerjinin, tekelci politikalarla değil, üretim, pazarlama, dağıtım, güvenlik ve kurallara 
uymayanlara karşı yaptırımı da içeren uluslararası bir sistemle yönetilmesi gereklidir. Enerji, 
kaynaklara sahip olanların istediği gibi kullanabileceği bir meta değil, doğa gibi tüm uluslara 
ait bir dünya mirası olarak düşünülmelidir. Tıpkı BM Sözleşmeleri ile kuralları konulan dünya 
denizleri ve hava sahası gibi. Bu sağlanamadığı taktirde, milyarlarca dolar harcanarak inşa 
edilen, binlerce kilometre uzunluğundaki boru hatlarının, şartlar oluştuğunda bir kağıt parçası 
gibi param parça olması kaçınılmazdır. Böylece, Soğuk Savaştan bu yana geçen 20 yılda inşa 
edilen ve hala inşa edilmeye devam edilen ve dünya ekonomisinin kan damarları sayılabilecek 
yapay enerji hatları da ortadan kalkacaktır. O zaman yeniden enerji terminallerinden gemilerle 
petrol taşıma sistemine geçilmesi kaçınılmaz olacaktır. Bu durumda, deniz gücü üstünlüğüne 
sahip ülkeler daha avantajlı olacaktır. [6] 


Hristiyan Mezhep Savaşlarından - Müslüman Mezhep Savaşlarına 


21. Yüzyılda barışı mumla ararken, din faktörü de bin yıl sonra canlanarak 
tekrar çatışma sahnesine çıktı. Din en tehlikeli silahtır. Şakaya ve oynamaya gelmez. Çünkü 
şehitlik adına, Allah adına insanların yapamayacağı hiç bir şey yoktur. Avrupa'da derin 
yaralar açan mezhep temelli din savaşları, 30 yıl ve 100 yıl savaşları olarak tarihe geçmiştir. 
İdeolojik ve siyasi bloklaşmaların henüz yerli yerine oturmadığı 21. Yüzyılın Ortadogu’su da 
benzer şekilde Müslüman mezhep savaşlarına veya çatışmalarına aday gözükmektedir. İki bin 
yılından itibaren ABD ve Avrupa'da öne çıkan din faktörü, Batı'nın sağlam sosyal dokusuna 
nüfuz edemese de, yönetimlerin politik karar ve stratejilerinde yer 
aldı. ABD Savunma Bakanı Rumsfeld'in Ortadoğu'ya yönelik planlarında İncil'den alıntılar 
olduğu ortaya çıktı. [7] Ortadoğu bölgesinde ise, daha önceki politik ve ideolojik Amerikan 
karşıtlığının yerini İslam şeriatı hukuku temelinde cihad aldı. Endonezya'dan, Malezya'ya, 
Pakistan'dan İran'a Müslüman yönetimlerin iyi eğitimli, modern ve Batı kültürü ile yetişmiş 
politik elitlerle rekabete giren şeriat yanlısı grupların, yönetimlere talip olması ile İslamiyet 
siyasallaştı ve o oranda da radikalleşti. Günümüzde dincilerin yöntemleri ülkeden ülkeye 
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değişse de hepsinin ortak olduğu bir amaç var: Batı'nın etkisini kırmak, Batı 
tipi demokrasi ve yaşam düzeni yerine, İslam din devletini koymaktır. Egemenlik 
Allahındır... Dinciler, aradan 1400 yıl geçmiş olsa da, bugün İslamiyet hem bir devlet düzeni 
olmalı, hem de günlük yaşamımızı idare etmelidir diyorlar. [8] 


Yirminci yüzyılın sömürgeci stratejilerinin devamını amaçlayan Batı'nın bugünkü siyasal ve 
ekonomik sistemleri, ekonomik ve askeri baskı altında tutulan Müslüman ülkelerde doğal 
olarak başarılı olamadı. Müslüman dünyası, Batı ile mücadelede, Batı'nın kendi değer ve 
enstrümanlarını kullanarak, kendine özgü plan ve stratejiler geliştiremedi. Tek özgün ülke 
olan Türkiye de, ancak 1947 yılına kadar direnebildi. Dogmatizme dayalı din devletlerinin 
başarılı olmasının mümkün olmadığı uygulamada açıkça görüldü. Kendi çıkarları için bir 
dönem bunları teşvik eden ve destekleyen Batı, hala gerçekleri görmek yerine İslamiyet 
karşıtı politikalarla dinci ve şeriat yanlısı grup ve yönetimleri cesaretlendirmektedir. İran, 
bunun en canlı ve çarpıcı örneğini oluşturmaktadır. Öyle ki, siyasallaşan İslamın İran'daki son 
seçimlerde kendi içinde erk ve çıkar çatışmasına yol açtığı açıkça görülmektedir. 


1979*da Avrupa, iki nedenle Humeyni’yi destekliyordu. 


Birincisi Avrupa değerlerini esas alarak insan haklarını ihlal eden kanlı bir diktatör 
devrildiği için, ikincisi Amerikan yanlısı İran rejimi sona erdiği içindi. 


Böylece Ortadoğu'da Avrupa'nın etki alanını genişletme ümidi ortaya çıkmıştı. Avrupa için 
İran'ın nasıl yönetildiğinin fazla öneminin olmadığı bugüne kadar sürdürülen ambargo 
kararlarına ne derece uyulduğu ile görülmektedir. Avrupa için İran'ın enerji kaynakları ve 
kendi malları için yüksek meblağlı alım potansiyelinin (Pazar) tüm insani değerlere gözlerini 
kapamaya yettiği görülmektedir. Son seçimlerde İran halkının daha fazla özgürlük, insan 
hakları ve refah talebini de Avrupa, aynı şekilde cılız bir söylemle ortaya koymuştur. İran'ın 
hangi rejimle yönetildiği Avrupa'nın umurunda değildir. Ancak seçimle işbaşına gelen 
Avusturyalı Hayder'in ırkçı tutumu umurlarında olmuş ve onu bertaraf etmişlerdir.. Avrupa, 
dikta ve din devletlerine göz yumduğu sürece bugün için uzak zannedilen sınırlar bir gün 
karşılarına dikilecektir. 


Dünya Barışı İçin Ne yapabiliriz? 


Dünya barışı açısından, çağımızda kadınların her kademedeki yönetimlerde yer alması çok 
önemlidir. Anne olan kadın çok daha barışçı ve hoşgörülüdür. Kadının olduğu yerde düzen ve 
disiplin vardır. Bu konuda en çarpıcı örnek eski Türk geleneklerinden verilebilir. Türkler de 
Yahudiler gibi aslında Anaerkil bir aile yapısına sahiptir. Türk toplumunda kadınlar büyük 
öneme sahiptir. Kağan hiç bir kararını eşi Hatuna sormadan veremezdi. Hatta Hatunun onayı 
olmadan Kağan'ın kararı icra edilemezdi. Süreç içinde Türklerdeki bu güzel uygulama önemli 
ölçüde törpülendi. Kadının toplumsal statüsünü eskisi gibi korumaya çalışan bütün İslam 
ülkeleri sömürge oldular.[9] Avrupa'da da sosyal yapı giderek olumsuz yönde değişmektedir. 
Bugün örnek aldığımız Avrupa'nın, küreselleşmenin etkisi ile sosyal devlet özellikleri büyük 
oranda erozyona uğramıştır. Yükselen sigorta primleri ve emeklilik yaşları, düşen ücretler ve 
sosyal haklar insanların yaşam standartlarını etkilemeye başladı. Avrupa'daki iç barış giderek 
bozuluyor. Göçmenlere karşı sert tedbirler alınıyor. Etnik azınlıklara dil, kültür ve din 
alanında baskılar yapılıyor. Çin'de insanı ezen bir kalkınma modeli var. Japonya modeli 
sosyal ve paylaşımcı özelliğini şimdilik koruyor, kültürel ve tarihi olguları öne çıkarıyor. 
Japonya, modemite içinde geleneksel ve insancıl, ancak zor durumda kalırsa ne olur? Hiç 
şüpheniz olmasın silaha başvurur. Barışa giden yoldaki en temel amaç ve hedefimiz, insanı ve 
toplumları şiddete başvurmaya mecbur bırakmamak olmalıdır. Gelir dağılımı bozuk 
toplumlarda şiddet ve suç oranı artar. Bu da bir nevi savaştır. Bu savaşı bir noktaya kadar 
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durumu daha iyi olanlar adına devletin güvenlik güçleri yapar. Milletin tamamı adına yapılan 
savaşlar ise, her iki devletin güvenlik güçleri arasında olur. Bazen savaşlar bazıları için bir 
rant kapısıdır. Bitmesini istemezler. Silah şirketleri gibi. Bugün petrol zengini ülkeler dünya 
barışı için ne yapıyor? Kendi rejim ve ideolojilerini yaymaya çalışıyorlar. İnsan tabiatına 
aykırı bir rejimi para gücü ile dayatmak istiyorlar. 


Neler Yapabiliriz? 


Bundan yaklaşık bir asır önce olduğu gibi maalesef yine, saldırıya dönük kuvveti olanların 
kazanacağı bir dönemdeyiz. O nedenle Türkiye olarak, Hazır ol cenge eğer ister isen sulhu 
salah atasözüne uygun bir şekilde güçlü bir ekonomi ve askeri güce sahip olmalıyız. Güçlü 
ülke, güçlü ekonomi demektir. Dünya dayanışması olacaksa, insan güvenliği sağlanmadan 
dünya güvenliği sağlanamaz. Fakirliğe savaş açmadıkça silahlı savaşı önlemek mümkün 
değildir. Savaş demir ve ateş yığını altında kalmak demektir. Gittikçe yaratılış amacından 
uzaklaşan insanoğlu savaşları bile kurallarından saptırmıştır. Sivillere saldırılar, fosfor, 
misket, alev ve radyasyonlu bombalar gibi yasaklanmış silahların kullanılması, ırza tecavüzler 
ve işkenceler çağımızın savaşlarını da savaş olmaktan çıkarmıştır. Dünya devletlerinin 
müşterek hukuku güç ve tatminsizliğe kurban edilmiştir ve edilmektedir. Bir savaşın 
kaybedeni sadece kadın ve çocuklardır. Bu nedenle, savaş kararını halk vermelidir. Çünkü 
savaş, canların, malların, kültür ve medeniyetlerin tahribi ve yok edilmesidir. Rus-Çeçen 
Savaşı'nın durdurulmasında Rus annelerin Kremlin önündeki protestoları önemli ölçüde etkili 
olmuştur. Her ülke, kendi halkının yaşam standartlarından fakir ülke halkları adına birazcık 
fedakarlık yapmayı kabul etse ve bunları dünya çapında paylaştıracak bir sisteme aktarabilse 
dünyamız biraz daha sakin olabilirdi. Maalesef dünya ve bölge kendi coğrafyalarındaki devlet 
ve uluslara bırakılmıyor. Türkiye, Türklere bırakılamayacak kadar önemlidir ne demek? Sizin 
topraklarınızda bizim için vazgeçilmez hayati çıkarlarımız var demektir. Bugün OPEC 
üyesi Ortadoğu ülkeleri kendi haline bırakabilir mi? Birbirlerine girerler veya sokulurlar. 14 
bin yıllık insanlık tarihinin 10 bin yılında dünya toplumlarını üreyen, üreten, yetiştiren 
kadınlar idare ettiklerinden insanlar barış içinde yaşamışlardır. Erkeklerin yönettiği son 3 bin 
yılda ise en büyük savaşlar ve felaketler yaşanmıştır ve yaşanmaya devam etmektedir. İçinde 
bulunduğumuz yeni bin yıl çocuk ve gençlerin yılı olacağa benzemektedir. Kadın ve gençlerin 
yönettiği bir dünyanın daha iyi olacağı muhakkaktır. İnşallah daha iyi olur. Ağustos 2011 
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NE HILAL NE HAC! SAVASI CIN KAZANACAK 
Sevda Dursun-27 Mart 2017- http://www.gercekhayat.com.tr/ 


Avrupa bu sefer kartlarını açık oynuyor. Türkiye'de yapılacak olan anayasa oylaması için 
Hayır destekleri havada uçuşurken, aşırı sağın yükselmesi, Müslümanlara yönelik 
ayrımcılıkları 16. yüzyılın din savaşlarını akıllara getiriyor. Günümüz dünyasında bir Hilal- 
Haç savaşı yaşanır mı sorusunu Hitit Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Öğretim Üyesi Hilmi 
Demir'e sorduk. Din savaşlarının kültür savaşlarına dönüşeceğini ifade eden Demir, bu 
savaşların kazananı olarak da Asya'yı ve Çin'i işaret ediyor. Avrupa'daki aşırı sağın 
yükselmesini ise, belleklerindeki korkuları depreşerek aklıselim hareket etmemelerine 
bağlıyor. Avrupa'nın kendi iç hesaplaşmasını Türkler üzerinden yürüttüğünü söyleyen Demir, 
“En kullanışlı düşman Türkofobi, tarihte de bunu kullanmışlardı” diyor. 

Son günlerde Avrupa'da yükselen aşırı sağ olgusunun sebeplerini onların iç siyasetinde oy 
devşirme olarak algılayamayız sadece. Çünkü bunu oya sevk edecek bir alt yapı da var. Bu alt 
yapıları da göz önünde bulundurursak, din savaşlarına giden bir yoldayız diyebilir miyiz? 
Doğrudan din savaşlarına giden bir yolda olduğumuzu pek zannetmiyorum. Çünkü bunun 
olabilmesi için gerekli olan hem tarihsel hem de kültürel ortam çok müsait değil. Dünya 
değişti, Orta Çağ'da yaşamıyoruz, küresel bir çağda yaşıyoruz. Ama bu din savaşlarını 
bildiğimiz askeri ve kinetik anlamda bir savaş değil de, kültürel anlamda bir savaş olarak 
düşünebiliriz. 


Din savaşları kültür savaşlarına mı dönüştü demek istiyorsunuz? 

Yaşadığımız çağda kimlikler çok önemli hale geldi. Siyaset kimlik üzerinden yapılıyor. 
Özellikle küreselleşmeyle birlikte, her ne kadar yerel kimlikler eriyecek diye baksak bile 
aslında yerel kimlikler erimedi. Hem etnik kimlikler önem kazanmaya başladı, biz bunun 
etkilerini Avrupa'nın göbeğinde Bosna savaşında görmüştük ve şu anda da coğrafyamızdaki 
savaşlarda görüyoruz, hem de kültürel kimlikler önem kazanmaya başladı. Siyaset de şu anda 
aslında bir kimlik siyaseti olarak öne çıkıyor. Bir yerde Huntington'un Medeniyetler 
Çatışması öngörüsü gerçekleşiyor gibi. Medeniyetler Çatışması'nın yaşanmayacağını 
varsaymıştık, ama şu anda hem Avrupa'daki gelişmeler, hem Ortadoğu'daki gelişmeler, 
Suriye'deki iç savaş, bütün bunlar dünyada ister istemez küresel anlamda bir kimlik ve kültür 
savaşlarını tetikliyor. Din savaşlarını da böyle anlamak lazım. Çünkü bizde İslam dünyasını 
bir arada tutacak Osmanlı, karşımızda da Batı'yı bir arada tutacak bir Vatikan yok. Bu ikisi 
olmadığı için doğrudan din savaşlarını askeri anlamda karşı karşıya getirecek organizasyonlar 
mevcut değil. Ama din savaşlarını bir kültür savaşı olarak algılarsak, evet, muhtemelen 
Avrupa'daki aşırı sağın yükselişi, İslam dünyasında radikalizmin tetiklenmesi çatışmayı 
derinleştirebilir. Ve bu küresel dünyada kültür savaşlarına dönüşebilir. 


Hilal Haç savaşında dengeler değişecek 

Hilali temsil eden kültür dünyasıyla Ha¢’1 temsil eden kültür dünyası belli, din savaşlarında 
da karşı karşıya gelebilecek olan dünyalar bunlar. Bu anlamda bir Hilal-Haç savaşı 
düşünebilir miyiz? Böyle bir şey olursa Orta Çağ'ın aktörleri Vatikan ve Osmanlı'ya tekabül 
eden gerçeklik nedir? 

Evet, muhtemelen böyle denilebilir. Yekpare ve tek biçimli değilse de Hilal’i ve Haç'ı temsil 
eden bir kültür evreni var. Hilali temsil eden bir İslam dünyasından bahsetmek oldukça zor 
olsa bile, bunun en ön cephesinde Türkiye bulunuyor. Avrupa da bunu böyle görüyor. Demek 
ki Orta Çağ'dan bugüne çok fazla şey değişmemiş. İslamofobi denildiği zaman Avrupa'nın 
aklına gelen en öncelikli şey, Türkofobi. Karşı tarafa baktığımızda da iki yapı görüyoruz. Bir 
tarafta Amerika, bir tarafta da Avrupa. Eskiden soğuk savaş döneminde Amerika her şeye 
hakimdi. Küreselleşmeyle birlikte Avrupa Birliği öne çıkmıştı. Fakat İngiltere'nin 
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çekilmesiyle birlikte Avrupa bir varoluş krizi yaşıyor. Aslında Hilal de Haç da kendi krizlerini 
yaşıyorlar. Ve bu krizi nasıl atlatabileceğimiz soruları kendi açısından hala çözülebilmiş değil. 
Bu kriz döneminde Çin'in ve Asya'nın yükselişi söz konusu olabilir. Çin bir Hristiyan dünya 
değil, Hilal’le Haç dengesinde Çin'i nereye oturtacagiz? Orta Çağ'dan en farklı olanı da bu. 
Bu nedenle Hilal’le Haç kültür savaşları muhtemelen Çin'in ve Asya'nın yükselişini hem 
hızlandırabilir, hem de tahkim edebilir. 


O zaman dünyada dengeler nasıl değişir? 

Su anda dengeler değişiyor zaten. Yaşadığımız kriz de biraz bununla ilgili. Akdeniz'den 
Avrupa'ya geçen güç dengesi, şimdi birden bire Atlantik’e, Asya'ya geçti. Dünyanın kalbi bir 
zamanlar Akdeniz'de atıyordu, küresel dünyada Avrupa'da atmaya başladı. Şimdi dünyanın 
kalbi Çin'de atıyor veya atacak. 2030'dan itibaren en gelişmiş ülkeler sıralaması yeniden 
değişecek. Bu kültür savaşları bu değişimi hızlandıracaktır. O yüzden belki yeni bir çağa geçiş 
süreci yaşıyor dünya. Ve böyle giderse kültür savaşları yeni dengelerin oluşmasını 
sağlayacak. 


Tarihi belleklerinde Türkofobi var 

İslamofobi kavramı Amerika'da ve Batı'da 11 Eylül'den sonra dillendirilmeye başladı. 
DEAŞ'ın etkisiyle de gittikçe yayıldı. İslamofobi”nin yaygınlaşmasını terör olaylarıyla paralel 
düşünürsek, El Kaide de DEAS da her ne kadar İslam tandanslı olsa bile bizim 
coğrafyamızdan çıkmadı. Buna rağmen Arapfobi değil de Türkofobi'nin depreşmesinin 
sebebi tarihi bellekleriyle mi alakalı? 

Aslında İslamofobi 11 Eylül saldırısıyla gündeme geliyor gibi görünse de kökleri ta 16. 
yüzyıla kadar giden Türkofobi korkusudur. Bu Avrupa'nın kültürel kimliğinin alt belleğine 
kadar kazınmış en önemli unsurlardan bir tanesidir. Hristiyan teolojisinde kökleşmiştir. 
Martin Luther veya Desiderius Erasmus'un eserlerine baktığımızda, İslam üzerine yazılmış 
olsa bile, Osmanlı'yı ve Türkleri anlatır. Avrupa kimliği, Türk korkusu ve İslam korkusu 
üzerine inşa edilmiştir. 11 Eylül'den sonra Ortadoğu'daki şiddet sarmalı ve radikalleşme 
özellikle Batı dünyasında İslam karşıtlığını besleyen bir rüzgara dönüştü. İslam korkusu ve 
radikalleşme aynı ikiz kardeş gibiler. Birbirlerinin kanından besleniyorlar. Avrupa'da ve 
dünyanın birçok yerinde siyasette de aşırı sağ hızlı bir şekilde güç kazanıyor. Aşırı sağ hem 
radikalizmi kendi meşruiyeti için bir araç olarak kullanıyor, hem de kendi kültürel belleğinde 
var olan Türk ve İslam korkusunu yeniden kabartmak için kullanıyor. Arap dünyasının Batı 
için alternatif olma ihtimali çok fazla yok. İslam dünyasında aktör olabilecek yegane güç 
Türkiye'dir. Batı, İslam dünyasını durdurabilmek için onun ön kalesi olan Türkiye'yi 
durdurmak zorunda olduğunu düşünüyor. 


16 Nisan'da yapılacak olan halk oylaması için Türk bakanların Avrupa'da konuşma 
yapmalarını engellemeleri, “Hayır” kampanyasına destek olmaları güçlü bir Türkiye 
korkularından mı kaynaklanıyor? 

Büyük ihtimalle korkuyorlar. Bunun en somut örneklerinden bir tanesini 15 Temmuz'da 
gördük. 15 Temmuz'un başarılı olmamasından büyük üzüntü duymuş gibiler. 15 Temmuz 
başarılı olsaydı Türkiye'nin Avrupa ile ve İslam dünyasıyla olan bütün bağları kopmuş 
olacaktı. Bu da biraz önce dediğimiz gibi Türkiye'yi hem depolize ediyor, hem de bir yerde 
güçsüzleştiriyor. Öncelikle Türkiye”nin rolünün herkes tarafından anlaşılması gerekiyor. 


Batı'ya yürüyüşümüz devam ediyor 

Batı için Türkiye ne anlam ifade ediyor sorusu mu gündeme geliyor burada? Güçsüz bir 
Türkiye Batı'nın ne işine yarar? 

Bunun cevabı “Batı için Türkiye ne anlam ifade ediyor”da gizli bence. Batı için Rusya ne 
anlam ifade ediyor sorusu ile Batı için Türkiye ne anlam ifade ediyor sorusu birbirine çok 
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benziyor. Biz Osmanlı'dan beri sürekli batıya doğru yürüyen bir topluluğuz. Hiçbir zaman 
doğuya doğru yürümüyoruz. Uzunca bir süre bizim Kızıl Elmamız İstanbul'du. Fethettik. 
Ondan sonra Roma”'ydı, sürekli batıydı yani, o yüzden Viyana'ya kadar gittik. Batıya doğru 
yürüyüşümüz Osmanlı'yla birlikte sona ermiş olabilir ama kültürel anlamda devam etti. O 
yüzden batıyı uzunca bir süre kendi kültür evrenimizden bağımsız görmedik. Yine Orta Çağ'a 
gidelim, Batı dünyası bizi öteki olarak görürken, biz Batı dünyasını ve Hristiyan dünyayı, 
onların peygamberlerini şeytanlaştırmadık. Çünkü biz onu da kuşatan ve kapsayan son dinin 
temsilcileri olduğumuzu kabul ediyoruz. Bu anlamıyla biz Batı'yı kuşatıyoruz aslında. 
Almanya'da üç milyon civarı Türk'ü düşünürsek, batıya yürüyüşümüz hala devam ediyor. 
Batı dünyası bu kriz döneminde, Türk dünyasının veya Türkiye'nin batıya yürüyüşünün 
devam etmesini kendisi için ciddi bir tehdit olarak görüyor. Onları rahatsız eden şey, bizim 
yani İslam'ın batıya yürüyüşü aslında. 


Batı'nın bu rahatsızlığının sebebi, onlardaki nüfusun azalması, Türklerin nüfusundaki 
artış mı yoksa malum Türkofobi mi? 

Birçok etki var. Ekonomik, siyasi etkileri alabilirsiniz. Batı nüfusu hızla yaşlanan bir nüfus, 
Türkiye'nin batıya doğru yürüyüşü demek, genç bir nüfusun oraya doğru akması demektir. 
Bunun anlamı işsizliğin derinleşmesi demektir. Kültürel anlamda Batı dünyasının girdiği kriz 
döneminde, güçlü bir Türkiye'nin kendilerini kuşatmasından korkuyorlar. Son olarak da 
kültürel anlamda zaten kodlarında böyle bir korku var. O yüzden de en kolay şey öncelikle bu 
kültürel kodlardaki tehdidin ortaya çıkması. Bunun Ortadoğu'daki gelişmelerle de ilgisi var. 
Ortadoğu'da Suriye savaşı çok ciddi sıkıntı oluşturdu. Suriye savaşı ile birlikte bir göç dalgası 
var, bu göç dalgasının batıya doğru akışı batılıları yine korkutuyor. 


Avrupa'da aklıselim kalmadı 

Korkutmasının yanı sıra frenliyor da mı? 

Biraz zor frenliyorlar gibi, içlerinde olanı dışa vurmaktan geri durmuyorlar bir taraftan da. 
Her ne kadar frenleseler de içlerindeki korku onları esir alabiliyor. Çünkü şu anda Avrupa'da 
siyasette çok aklıselim hakim değil. Alttan gelen bir aşırı sağa kayış var. Bu da Avrupa'nın 
aklıselimle hareket etmesini engelliyor. Biraz akliselimle hareket etseler, Türkiye'yle kavga 
etmek yerine şu anda dünyanın genel konjonktürü itibariyle onunla ortak hareket etmeyi 
tercih etmeleri daha lehlerine olur. Bence Avrupa'nın Türklerle kavga etmesi için hiç de 
uygun bir zemin yok. Amerika'da da aynı sıkıntılar var. 


Avrupa'nın dengeli bir siyaseti vardır, ‘reel politik’i dikkate alırlar gibi bir ön kabul var 
dünyada. Şimdi bu durum değişti mi? 

Bence değişti. Avrupa'nın soğukkanlı, rasyonel siyaseti yok olmak üzere. Aynı şey Amerika 
için de geçerli. En gerçekçi politikaları onlar izlerdi. Fakat son zamanlarda bu politikaların 
hızla kaybolup daha çok duygusal, tepkisel ve akıl dışı politikaların egemen olduğu bir 
dünyaya doğru kayıyor her taraf. Aklıselimle hareket etseler bu kültür savaşlarını tetiklemek 
yerine, medeniyetler arası iletişim dilini hakim kılmak için çabalarlardı. Hatırlayın, iki 
binlerde dünyada bunları konuşuyorduk. Şimdi bir anda tüm bu siyasi jargon değişmeye 
başladı. Çünkü korkular aklın önüne geçti. Bu Avrupa'da çok daha keskin. 


Hilal Haç savaşı bize de yaramadı onlara da 

Bir yazınızda Avrupa 16. yüzyılda iç krizini Türkler üzerinden aşmaya çalıştı demişsiniz. 
Avrupa yine aynı şeyi mi yapıyor? 

Dün Avrupa kendi iç hesaplaşmasını Türklerin üzerinden yürütüyordu, bugün de öyle 
yapıyor. Daha makul, daha rasyonel siyaset üretmek yerine, en kolay olana sarılıyor. O da 
Türkofobi, en kullanışlı düşman. Çünkü tarihte kullandılar bunu. Oysa bu düşman onları 
güçlü kılmıyor, krizlerini derinleştiriyor. O yüzden Avrupa'nın daha makul ve akıllı bir 
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siyaset izleyerek, Türk'le kavga etmek yerine Türk'le ortak olmayı, paylaşmayı, bölüşmeyi 
tercih etmeli. Bütün bu krizlerden çıkış yolu burada çünkü. 


Diyelim ki kültürel anlamda bütün yollar bu Hilal-Haç savaşına çıktı. Bu durumda halihazırda 
bir okuma yapacak olursak bu savaşın kazananı kim olur? 

Ne Hilal ne de Haç, bu savaşı Çin kazanacak. Büyük ihtimalle dahil olmayacak, kenardan 
güzel güzel seyrediyor zaten. Bu durumun en güzel örneklerinden bir tanesi Ortadoğu'da 
yaşanan savaştır. Ortadoğu'da biz kazanmadık, Avrupa'da kazanmadı. Petrol fiyatları düştü, 
Çin kazandı, herkes küçülürken Çin büyümesine devam ediyor. İkinci olarak Rusya kazandı, 
aslında en büyük zararı görmesi gerekirken bölgeye yerleşti. Üçüncü kazananı da bana göre 
İran. Eskiden Suriye'de Irak'ta bu kadar etkili olmazken, artık Irak'ın da Suriye'nin de 
değişmez aktörlerinden birisi haline geldi. Batı'ya göre uzunca bir süre İran terörist bir 
devletken, şimdi Batı dünyası Sünni terörizmden bahsediyor. Ve Şiilik Batı dünyası için cici 
çocuk haline geldi. Bir de kazananlar açısından PKK'yı saymak lazım. Günümüz Hilal ve Haç 
savaşında da ne Hilal ne de Haç kazanarak çıkacak. Çünkü tarih bunu gösterdi. 16. yüzyıldan 
sonra biz de çok kazandık sayılmaz. Batı dünyası da kazanamadı. Ve Batı'nın kendini 
toparlaması uzunca bir süre aldı. Bizim ise hala sürüyor. Bu iki kavga maalesef üçüncü 
aktörlere yarıyor. O zaman üçüncü aktör olarak Amerika doğmuştu, geldi hem Batı'nın hem 
Ortadoğu'nun sahibi oldu. O yüzden hem Batı, hem de İslam dünyası kafasını kaldırıp 
“üçüncü aktörler kim” sorusunu sormak zorunda. 


ŞERİF HÜSEYİNLER KAYBETMEYE MAHKUMDUR 


”Büyük savaşın ikinci yılı dolarken 10 Haziran 1916 günü Mekke'de çıkan isyan, sadece 
Hicaz karakteri taşımıyordu. Her anlamda bir Arap isyanı idi. Bütün Arap topraklarının 
bağımsızlığını amaç edinmiş, bir milletin dirilişini, parlak geçmişine geri dönüşünü 
hazırlayacak yeni bir Arap devleti kurmayı hedeflemişti. İsyanın liderleri tarafından 
tasarlanan bayrak, tamamen bu yüce amacı sembolize eden dört renkten oluşuyordu. Bu 
bayrağın her bir rengi, geçmişte dünyanın süper gücü olan Arap Imparatorlugu’nun muhteşem 
devirlerini hikâye ediyordu. Suriye, Irak, Filistin ve Hicaz gibi Arap dünyasının farklı 
bölgelerinden gelen adamlar — ki aralarında sadece Müslümanlar yoktu, Hristiyanlar da vardı 
— bu isyana katıldılar ve üzerlerine düşen görevi yerine getirdiler.” — Arap Milliyetçisi Satı el 
Husri 

Aslen Suriye'nin Halep şehrinden, ticaretle uğraşan zengin bir ailenin çocuğu olarak 
Yemen'in San'a kentinde dünyaya gelen Satı el Husri, inandığı ve hizmetini sunduğu Mekke 
Şerifi Hüseyin'in ailesiyle birlikte coğrafyamızda yaşanan türbülansı anlama noktasında 
anahtar şahsiyetler zümresindendir. Şerif Hüseyin'in oğlu Faysal'ın hem Suriye, hem de 
Irak'ta dizinin dibinden ayrılmayan Satı el Husri, Arap milliyetçiliğinin simge isimlerinden 
birisi olarak bilinir. Oysa bu zehir gibi Arap milliyetçisi, kendi coğrafyasından binlerce 
kilometre uzakta Makedonya ve Kosova'da Osmanlı imparatorluğu adına kaymakam sıfatıyla 
idarecilik yapmış, Darüşşafaka müdürlüğüne getirilmiş, hiçbir vakit itilip kakılmamış hatta 
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tabiri caizse el üstünde tutulmuş, elit bir Osmanlı vatandaşıdır. Benzerliğe bakın ki efendisi 
Şerif Hüseyin ve evlatları da böyledir. 


Satı el Husri, ünlü komünist Mehmet Ali Aybar'ın dedesi olan ve II. Abdülhamit'i tahtından 
indirmek için Selanik'ten İstanbul'a yürüyen Hareket Ordusu'nun kumandanı Hüseyin Hüsnü 
Paşa'nın kızıyla evlidir. İşe bakın ki, efendisi Şerif Hüseyin de Tanzimat Fermanı'nı ilan 
eden, Türk batılılaşma tarihinin dönüm noktası olarak kabul edilen Sadrazam Mustafa Reşit 
Paşa'nın kızı Adile Hanım'ı eş olarak almıştır. Görüldüğü gibi Arap oldukları için 
dışlanmamışlar bilakis her ikisi de önemli ailelerin kızlarıyla evlenmiş, İstanbul yüksek 
sosyetesinde yer edinmişlerdir. 


Bu detayları niçin yazıyoruz? Osmanlı, kendisine isyan eden bu adamları hiçbir zaman 
ötekileştirmemiş, bağrına basmıştır. Bunu göstermek için. 


Şerif Hüseyin İngilizlerle pazarlık halinde 

Şerif Hüseyin, Mekke'de Osmanlı adına yerel idareci olarak bulunuyorken diğer yandan 
İngiltere'nin Ortadoğu topraklarındaki en yüksek idarecisi Mısır Yüksek Komiseri Sir Henry 
McMahon ile mektuplaşarak kendi devletine karşı düşmanla işbirliği imkânlarını 
araştırıyordu. Hüseyin'den McMahon'a ulaşan 14 Temmuz 1915 tarihli mektupta 
İngiltere'den şu talep ediliyordu: Sınırları güneyde Aden limanı hariç Arap yarımadasını 
kuşatıp kuzeyde Adana ve Mersin'e dek ulaşan, batıda Akdeniz'e, doğuda ise İran'a dek 
yayılan kocaman bir coğrafyada kurulacak Arap Hilafeti’ ne destek vermesi. Buna mukabil 
İngiltere ne alacaktı? Ekonomik olarak büyük bir ayrıcalık sahibi olacak, her ne talebi olursa 
yerine getirilecekti. Yani Şerif Hüseyin İngiltere'ye diyordu ki, “Bana bir devlet bahşet, ben 
de istediğin ne varsa sana sunayım.” 


İkili arasında mektuplaşmalar bir müddet devam edecek hatta İngiltere hükümeti Şerif 
Hüseyin'in taleplerini kabul ettiğine dair bir de harita yayınlayacaktı. Şerif Hüseyin, halife 
olacağını vaat eden sözlere, kendisine verilecek topraklar olarak yayınlanan haritalara kanıp 
10 Haziran 1916'da zamanın Mekke'deki Ecyad Kalesi'ne saldıracak ve Osmanlı'ya karşı 
isyan bayrağını açmış olacaktı. 


Peki, bu isyan sonucunda İngilizlerle el ele veren Şerif Hüseyin ve etrafındaki Satı el Husri 
gibi Arap milliyetçileri istediklerini elde edebildi mi? Elbette hayır. Arap hilafeti fikri zaten 
ölü doğmuştu, İslam dünyasında hiç kimse hatta Araplar bile Şerif Hüseyin gibi bir haini 
halife olarak görmeye tahammül edemedi. Binlerce yıllık baba yurdu Mekke ve bütün Hicaz 
bölgesi Suudilerin eline geçerken İngilizler Hüseyin için kıllarını bile kıpırdatmadı. Bıyık 
altından kıs kıs gülmekle yetindiler. 


İhanetin ağır bedeli 

Kıbrıs'ta zorunlu ikamete mecbur edilen Şerif Hüseyin, 1931 yılında oğlunun krallık yaptığı 
Ürdün'e sığındı ve burada hiçbir unvanı olmadan, sıradan bir vatandaş olarak can verdi. 
Hüseyin'e vaat edilen topraklar bir bir Şerif ailesinin ellerinden alındı. Suriye'yi söz 
vermişlerdi, Sykes — Picot ile el altından Fransızlara bağışladılar. Suriye kralı ilan edilen 
Hüseyin'in oğlu Faysal canını zor kurtardı. İmdadına Gertrude Bell yetişti. Faysal’1 alıp Irak 
kralı ilan etti. Peki, Irak krallığı Faysal'a yaradı mı? Hayır. Babasından az zaman sonra 
İsviçre'de beklenmedik bir şekilde hayatını kaybetti. Kalp krizi dendi ancak şüpheler bir türlü 
giderilemedi. Yerine oğlu Gazi geçti. O da 1939 yılında, babası gibi genç bir yaşta esrarengiz 
bir trafik kazasına kurban gitti. Krallık için geride tek oğul, henüz dört yaşındaki II. 
Faysal’dan başka varis yoktu. Daha çocukken bir darbe onu İngiltere'ye kaçmaya mecbur etti. 
Geri döndü ancak reşit olana dek idareyi eline alamadı. 1953 yılında reşit olup tahta geçen II. 
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Faysal, Şerif Ailesinin tipik bir üyesi olarak çok hırslıydı ancak onun da ömrü istediklerini 
yapmaya yetmedi. Sadece beş yıl tahtta kalabildi. 1958 yılındaki darbe esnasında öldürüldü. 
Cesedi Bağdat sokaklarında teşhir edildi. Bir rivayete göre daha sonra köpeklere yedirildi. 


Şerif Hüseyin'e söz verilen hilafetten bugün bahis bile geçmiyor. Topraklara gelince, ailenin 
elinde sadece Ürdün var. Onu da Churchill’e borçlu oldukları söylenir. Rivayete göre 
Churchill şöyle demiş: “Bir Pazar günü Kahire'de yemek yiyorken bir kalem darbesiyle 
Ürdün'ü ben yarattım.” O vakitler Koloniler bakanı olan Churchill, yemekli toplantıda 
Ortadoğu haritasını çiziyorken hapşırmış, elindeki kalem kayınca bugünkü Ürdün devletine 
ilham veren sınırlar kendiliğinden oluşmuş. Zaten Şerif ailesine daha önce verilmiş bir söz de 
var. Uyanık Churchill “Hicaz’1 Suudiler aldı. Suriye'yi de biz vermeyeceğiz. Hiç olmazsa şu 
uyduruk Ürdün onların olsun” demiş. 


Şu bayrak meselesi 
Yeri gelmişken bayrak meselesine de değinmek lazım. Satı el Husri ne demişti, bir 
hatırlayalım. 


“İsyanın liderleri tarafından tasarlanan bayrak, tamamen bu yüce amacı sembolize eden dört 
renkten oluşuyordu. Bu bayrağın her bir rengi, geçmişte dünyanın süper gücü olan Arap 
Imparatorlugu’nun muhteşem devirlerini hikâye ediyordu.” 


Bu romantik anlatıma göre bugün Suriye, Irak, Ürdün, Mısır, Birleşik Arap Emirlikleri, 
Kuveyt ve hatta Filistin bayraklarına ilham veren Arap isyanının bayrağı bizzat Arap 
liderlerince tasarlanmış. Acaba öyle mi? Arap isyanının yüzüncü yıl dönümünü kutlamak için 
kurulan internet sitesinde bayrağın tarihçesine dair sayfayı tıkladığımızda niçin boş bir sayfa 
karşıladı hep bizi? Gerçi şu anda ilgili sayfaya erişmek bile mümkün değil. Bakın bu bayrak 
hakkında şöyle bir iddia var. 


“Bu bayrak, Arap isyanını daha da kızıştırmak için, Araplık duygusunu körüklemek amacıyla 
İngiliz diplomat Sir Mark Sykes tarafından tasarlanmıştır.” 


Kaynağın adını da verelim. William Easterly tarafından kaleme alınan “Beyaz Adamın Ağır 
Yükü” isimli kitabın 295. sayfasında geçiyor bu iddia. Mark Sykes ismi sanırım çoğumuza 
tanıdık geliyor. Ortadoğu coğrafyasını sömürgecilere peşkeş çeken meşhur Sykes — Picot 
anlaşmasına adını veren Sykes yok mu, işte bu adam. 


Sykes bayrağı gölgesinde Osmanlı'ya dil uzatanlar 

15 Temmuz darbe girişiminde FETÖ'ye 200 milyon dolar gönderip Türkiye düşmanlığını 
tescilleyen Muhammed bin Nahyan ve kardeşi, Medine kahramanı Fahrettin Paşa'ya dil 
uzatan Abdullah bin Nahyan gibilerine şaşmamak gerek. Mark Sykes’ in çizdiği bayrağın 
gölgesine sığınan şahıslar bunlar. Yüz yıldır Ortadoğu'yu lime lime eden İngilizlere bir kere 
olsun “Arap başkentleri Londra'dan yönetilemez” diyemeyen ama utanıp sıkılmadan “Arap 
başkentleri Türkiye tarafından yönetilemez” diyecek karakterde adamlar. Bugünün Şerif 
Hüseyin'i olmak için can atıyorlar. Öyle olsun! Sonları tıpkı onun sonu gibi olacak. Şerif 
Hüseyin gibiler kaybetmeye mahkumdur çünkü. 


MASON, LOCANIN EMRİNİ YERİNE GETİRMEK ZORUNDA 
Celal Tahir 16 Eylül 2019- gercekhayat 


Tarihte çok defa Bâtıni ekollerin dönem dönem yoldan çıktığı bilinir. Ama bunun çok geniş 
bir sahada tasarruf sahibi olduğu pek söylenemez. Masonluk veya bazı benzeri masonluk 
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yapıları sonradan ortaya çıkan bunlarla irtibatlı olan illimünatı gibi teşkilatların Batı 
Avrupa'da tasarruf sahibi olabilmesinin hatta hayatını domine edebilmesinin sebeplerinden 
biri de, Hıristiyanlıkta şeriatın olmamasıdır. Hıristiyanlığın kendisinin bir manada bir tür Yol- 
tarikat olmasıdır. Hıristiyanlığın Musevi şeriatına Tevrat'a tâbi olmasıdır. Mesele buradadır. 
Böyle olduğu için, bir; oradaki inisiyatik teşkilatlar yoldan çıkmıştır, iki; yoldan çıktıktan 
sonra yaşayacakları zemini de bulmuşlardır. Mevcut olan bir zeminin üzerine bildiğimiz 
modern batı uygarlığı inşa olunmuştur. 

Masonluk Legal ama kapalı bir cemiyettir. İnsanlığın son beş yüz senesinin hakikatinin 
öğrenilmesi için, modern zamanların beş devriminin ABD, Fransız, Rus-Bolşevik, Kemalist 
ve Çin devrimlerinin, akademik dogmaların tahakkümünden azade ele alınması gerekir. 
Ayrıca Masonluk, Gül-Haç, İllimünatı, Tapınak Şövalyeleri gibi cemiyetlerin Modernitenin 
inşasında ve bugününde oynadığı rolü anlamamız gereklidir. 


Ancak mesele kasten sulandırılmaktadır. Modern toplum bir yanıyla-görünürde, maneviyatın 
dolayısıyla da manevi otoritenin dışında tanımlanır. Ancak bu böyle olmakla birlikte modern 
dünyada da bir tür manevi otoriteden söz edilebilir. Lakin bu manevi otorite, karanlık 
maneviyat veya tersine karşıtına dönmüş manevi otorite diyebileceğimiz yapılardır. Bunlar 
masonluk ve türevleri ile Tapınak Şövalyeleri, İllimünatı ve Gül-Haç ve sairdir. 


Günümüzde bunların birçok değişik türü vardır. Esas mesele ise bir tür yer altına çekilmiş 
diyebileceğimiz o tersine dönmüş manevi yapının neden ve nasıl böyle bir mahiyet ve işlev 
yüklendiğidir. Bu bağlamda Masonlukta Operatif masonluğun yanında, spekülatif -kabul 
edilmiş masonluğun ortaya çıkışı önemlidir. Çokça söz edilen diğer bazı cemiyetlerin modem 
dünyadaki rolleri ve asli işlerinden uzaklaşmaları da bu bağlamda anlaşılabilir. 


Masonluktaki Kırılma 

Masonluk mimarların, kalfaların, ustaların, duvarcıların zanaatkâr locası, bir mimari 
inisiyasyon iken, nitelik değişimine uğrar. Masonluk İskoçya'da, Anderson Nizamnamesiyle 
Modem masonluk olarak yeniden doğduğunda, duvarcılıkla, mimariyle, inşaatla ilgisi alakası 
olmayanlar da mason localarına alınmaya başlanır. Bunlara operatif masonların yanında 
spekülatif masonlar denilir. 


Bu, modern masonluğun kadim masonluktan farkıdır. İki tür masonluk vardır. Operatif 
masonluk duvar ustalığıdır, bilfiil mimariyle ve mimari inisiyasyon ile alakalı olanlardır. 
Spekülatif masonlar ise inşaatla-mimariyle alakası olmadığı halde, mason locasına kabul 
edilen kişilerdir; bir yazarın, bakkalın, siyasetçinin vb. “biz seni Masonluğa kabul ediyoruz” 
denilerek mason olmasıdır. Loca'nın ismi bu sebepten “Hür ve Kabul Edilmiş Masonluktur. 


Hayatın Can Damarlarına El Atarlar 

Operatif masonluğun yanında, spekülatif masonluğun ortaya çıkışı, masonluktaki 
dejenerasyonun yani aslından ve asli işlevinden uzaklaşmanın başlangıcıdır. Ve bu bir kırılma 
noktasıdır. Bu kırılmadan sonra masonluk, duvarcılıkla ve başka her işle de uğraşır. Dünya 
işlerine, siyasete, üniversiteye, orduya, ticarete müdahale etmeye, hayatın can damarlarına el 
atmaya başlarlar. 


Yoldan Çıkmış Teşkilatlar 

Özellikle Masonluk, Gül-Haç, Tapınak Şövalyeleri Batı'nın yoldan çıkmış inisiyatik 
teşkilatlarıdır. Yoldan çıkmalarının sebebi de bunlara inisiyatik tahakkuk imkânının Zat-ı İlahi 
tarafından kendilerine kapatılmış olması olmalıdır. Bu sebepten yüzlerini dünyaya 
çevirmişlerdir. Bunun neticesinde ara âlemler diyebileceğimiz âlemlerin birtakım varlıklarıyla 
irtibata girmeleri kuvvetle muhtemeldir. 
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Bu varlıklarla birtakım olağanüstü süreçler yaşarlar ve en önemlisi bunu hakiki maneviyatın 
yerine geçirirler. Bu da 19.yydan itibaren ve günümüzde de spiritüalizmin ve medyumluğun 
birçok çeşitlerinin yaygınlaşmasıyla irtibatlıdır. Ve bu da Hollywood'un hayalet, ruh çağırma 
gibi korku gerilim filmlerinin ortaya çıkışını açıklayan bir husustur. Bu mânevi tahakkukun 
üst kademeleri kendilerine kapalı olan Batılı inisiyatik cemiyetlerin ara âlemin bu tür 
unsurlarıyla irtibata girip onların bazı süreçleri yaşamalarıyla alakalıdır. Zaten bunun ve sihir, 
büyü gibi işlemlerin dışında üst manevi âlemlere nüfuz edebilmelerinin yolları, kendilerine 
kapalı olmasının neticesidir. 


Yahudi Şeriatına Tabiler 

Beri yandan tarihte çok defa Bâtıni ekollerin dönem dönem yoldan çıktığı bilinir. Ama bunun 
çok geniş bir sahada tasarruf sahibi olduğu pek söylenemez. Masonluk veya bazı benzeri 
masonluk yapıları sonradan ortaya çıkan bunlarla irtibatlı olan illimünatı gibi teşkilatların Batı 
Avrupa'da tasarruf sahibi olabilmesinin hatta hayatını domine edebilmesinin sebeplerinden 
biri de, Hıristiyanlıkta şeriatın olmamasıdır. Hıristiyanlığın kendisinin bir mânâda bir tür yol- 
tarikat olmasıdır. Hıristiyanlığın Musevi şeriatına Tevrat'a tâbi olmasıdır. Mesele buradadır. 
Zeminlerden birisi de budur. Şeriat olmayışı, bu eksik olan yön Roma hukuku tarafından 
tamamlanır. 


Böyle olduğu için, bir; oradaki inisiyatik teşkilatlar yoldan çıkmıştır, iki; yoldan çıktıktan 
sonra yaşayacakları zemini de bulmuşlardır. Dolaysıyla saptıktan sonra da bir uygarlık inşa 
etmelerinin toplumsal zemini de ortada mevcuttur. Mevcut olan bir zeminin üzerine 
bildiğimiz modern batı uygarlığı inşa olunmuştur. Bu uygarlığın da bir sapma olduğu, bir 
anomali uygarlığı olduğu açıkça ortadadır. 


“Üstad? Mutlak Otoritedir 

Masonların ve diğer benzer inisiyatik cemiyetlerin diğer örgütlerden en az üç ciddi farklılığı 
ve avantajı mevcuttur. İlkin normal insanlarda çoğunlukla görülmeyen batıni ilimlere -belirli 
bir ölçüde- sahip olmalarıdır. İkinci olarak, normal insanların kolay kolay bilemeyeceği bir 
örgütlenme ve hayata nüfuz etme bilgilerine ve tekniğine sahip olmalarıdır. Üçüncüsü bu, 
üstatlarının mutlak otoritesine tabi bir örgütlenmedir. 


Masonlukta üstadı muhteremin mason biraderler üzerinde tartışmasız ve mutlak bir otoritesi 
vardır. Her ne istenirse yerine getirilmesi gerekir. Mason locaları ve diğer birtakım gizli 
cemiyetler modern dünyadaki bu tür avantajlarını kullanarak dünyaya nüfuz ederler ve 
modern dünyayı inşa ederler. 

DİN SAVAŞLARI?.. 

İlhan Selçuk- 01 Ekim 1996 Salı- cumhuriyet 

PENCERE 


Din Savaşları?.. 


İnsanlık tarihinde en büyük din savaşı sayılan “Haçlı Seferleri ”ne ilişkin nedensel açıklamayı 
biraz mürekkep yalamış herkes bilir. 


Nedir 0?.. 


İpek Yolu.’ 
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Avrupalı, İpek Yolu'nu ele geçirmek için istavroz çıkarıp yollara düştü. 

Demek ki savaşın temel nedeni din değil... 

Ekonomi. 

Savaşların temel nedeni değişmiş değil. 

Görünüşte din mi ağır basıyor?.. Etnik çelişki mi? Mezhep kavgası mı?.. Milliyetçilik mi öne 
çıkıyor?.. Yaldızını kazıdın mı altından ekonomik neden suratını gösterir. Emperyalizmin 
paylaşım savaşı mı? Petrol savaşı mı? Su savaşı mı? Toprak savaşı mı? 

Adını istediğin gibi koy!.. 


Haçlı Seferleri'ne dalga dalga katılan insanların göğüslerinde istavrozun çaprazı vardı, 
akıllarına da bağnazlığın çarpısı vurulmuştu... 


Aradan kaç yıl gecti?.. 

İlk Haçlı Seferi 11'inci yüzyıl sonuna doğru başladığına göre hesap edin!.. 

Ne var ki din savaşları yalnız ayrı dinden olan insanlar arasında yaşanmaz. Yahudilerle 
Araplar arasındaki düşmanlığın ideolojisini Müslümanlık ile Musevilikte arayanlar eksik 
değildir; buna karşın ikisi de Müslüman olan Irak-İran arasındaki mezhep boğazlaşması sekiz 
yıl sürdü... 

Bir milyon insana kıyıldı. 

Kimi zaman, iki mezhep arasındaki düşmanlık, iki din arasındakini aşar; aynı mezhepteki 
şeriatçılık yarışının kavgası akıl durdurur. Afganistan'daki vahşet, zulüm, gaddarlik, kıyıcılık 
ve kine kimin aklı eriyor?.. Aklı körleten inanç, karanlıkta iş gören celladın ta kendisi 
olabiliyor. 

Afganistan'daki iç savaşın boyutları ne?.. 

Hayır, Afganistan'daki çatışmayı iç savaş saymak yanılgıya yol açar. Pakistan işin içindedir, 
İran'ın rolü daha az değil. Suudi Arabistan oyunculardan birisi olunca, Amerika ne güne 
duruyor?.. Mezhepler, tarikatlar, cemaatler ulusal sınırları aşıyorlar. Hacılar, şeyhler ve 
hocalar enlem ve boylamlarını bilmedikleri bir coğrafyada, akıl erdiremedikleri ekonomik 
çıkarların kuklalarına döndüklerinin bilincinde değiller. 

Asya'da din savaşları dönemi açıldı... 

Hıristiyan ve Museviler de bu işin içinde önemli rol oynuyorlar. 

Emperyalizm işini biliyor. 

Afganistan'da ortalığı kırıp geçiren, darağaçları kuran, kemik kırıp adam öldüren, 


kadınları şeytan yerine koyup insandan saymayan kişilerin adı ne: 
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Taleban!.. 
Yani talebeler, Türkçesi öğrenciler, bir başka deyişle yeni kuşaklar, gençler!.. 


Bir çocuğu nasıl eğitirsen, öyle olur. Aklı bir yana koyup da “Hakikati gösteren yol, bilim 
yolu değil, şeriat yoludur” diye öğrenciyi küçük yaştan yetiştirirsen, kadını insandan 
saymayıp çuvala sokar, bağnazlığın siyasal kavgasını güncelleştirmeyi görev bilir. Gerçeği 
alayla abartırsak Afganistan'daki son siyasal eylem nedir! 


Öğrenci eylemi!.. 


Afganistan'da yaşananlar, enlem ve boylam bakımından bütün İslam coğrafyasındaki 
savaşımın elverişli bir ülkede odaklaşmasıdır. 


Kimse kendisini aldatmasın!.. 

Duyduk duymadık demeyin... 

Anadolu'da da din ve mezhep savaşlarının tohumları medrese öğretimiyle ekiliyor. 
BİR DEVRİMCİNİN ADIDIR İLHAN SELÇUK 

Soner Yalçın-27 Haziran 2010- hurriyet 


Tanışma ile tanıma sözcükleri ülkemizde hep birbirine karıştırılır. 


İlhan Selcuk’la tanışan herkes onu tanıdığını belirten makaleler kaleme aldılar. Ben İlhan 
Selcuk’la tanışmadım. Ama onu tanıdığımı iyi biliyorum. Fakat bugün tanıdığım İlhan 
Selçuk'u yazmayacağım. İstiyorum ki yazdıklarını okuyunuz ve onu yakından tanıyınız. 
Bugün sizi İlhan Selcuk’ la tanıştırmak istiyorum sadece... 


İLHAN Selçuk 11 Mart 1925'te doğdu.Babası subaydı, Mehmet Kasım.Baba tarafı Girit 
göçmeniydi,ressam El Greco'nun şehri Kandiya’dan.Girit elden gidince Anadolu’ ya,Milas’a 
göç etmişlerdi. 


Mehmet Kasım bıyıkları yeni terlemiş Harp Okulu öğrencisi iken Birinci Dünya Savaşı'na 
katıldı. Suriye'de Mustafa Kemal'in komutasında savaştı. 


Büyük yenilgi ve ardından büyük direniş günleri, Kuvayı Milliye emrinde Uşak Cephesi'nde 
savaştı. Ve zafer kazanıldı. 


Mehmet Kasım artık yüzbaşıydı. Cepheden cepheye koşarak, kurşun atarak, şarapnel parçaları 
yiyerek mezun olmuştu askeri okuldan.““Yüzbaşı Selahattin’in Romanı”ydı bu...‘Kurtulus’tan 
sonra her subay ailesi gibi Anadolunun dört bir yanını dolaştılar. 
İlhan Selçuk okula Aydın'da başladı. İkinci sınıfı Sivas Yıldızeli'nde okudu. Üçüncü 
sinifiAnkara Keskin’de. Dördüncü ve beşinci sınıfı İstanbul Sisli’de.Ortaokulu ise İstanbul 
Taksim, Mersin Silifke ve Adana'da...Adana'da sıra arkadaşı Latif Mutlu'ydu, gazeteci Zafer 
Mutlu'nun babası. Bir diğer okul arkadaşı ise Yaşar Kemal..İlk eylemi 
Ortaokul son sınıftaydılar.Bir gün duydular ki, Hatay'ın anavatana katılması için Fransızlar 
güçlük çıkarıyor. Toplandılar, Fransız Konsolosluğu'na gidip slogan attılar. Bu ilk eylemiydi 
ama son olmayacaktı. 
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İlhan Selçuk liseye Adana’da başladı. Öğretmenleri arasında, sürgün edilen Abidin Dino’yu 
yalnız bırakmamak için bu kente gelen solcu Güzin Dino da vardı, sağcı Arif Nihat Asya da... 
İlhan Selçuk'un kaleminin güçlü olduğu o yıllarda ortaya çıktı. 


Bir gün edebiyat öğretmeni kompozisyon ödevi verdi: “Herkes istediği konuda yazsın”. 
Birincilik İlhan Selçuk'a verildi. Şöyle yazmıştı: 


“Öğretmenimiz bize serbest kompozisyon ödevi verdi. “Dilediğiniz konuyu yazın, toplayıp 
okuyacağım” dedi. Ben şimdi tutup caddelerdeki bozuklukları, yolların çamurlarını yazsam, 
bu belediyelerin işine gelmez. Onun için yazmayayım. Caddelerde gezen, üstü başı 
pamuklarla dolu işçi ameleleri yazsam, bu yöneticilere dokunur. Onu da yazmayayım. Ben 
şimdi...” Yazı böyle devam ediyordu ve sonunda şöyle bitiriyordu: “Bu durumda en iyisi 
hiçbir şey yazmamak.” (Latif Mutlu Kitabı, İş Bankası Y.) 


İlhan Selçuk hayatı boyunca hep o kompozisyondaki çelişkileri yazacaktu... 
Aydınlanma”yla/Rönesans”la o yıllarda Milli Eğitim Bakanı Hasan Âli Yücel'in Türkçeye 
çevirttiği klasik dünya edebiyatını okuyarak tanıştı. Bu sayede, Moliere, Balzac, Cervantes, 
Goethe, Schiller gibi yeryüzünün en büyük yazarlarını tanıdı. 


Hocası Schwarz’dan etkilendi 


İlhan Selçuk liseyi Adana'da bitirip İstanbul'a hukuk okumaya geldi. İkinci Dünya Savaşı'nın 
bittiği dönemdi. Savaş sonrası barışçıl dönemin etkisiyle avare yıllar yaşadı. Siyasal bilinci 
pek yoktu, ulusal değerlere bağlıydı. “Komünistlere ölüm” sloganıyla Sertellerin Tan 
Matbaası'nın yıkılmasında oradaydı. Rüzgâra kapılmıştı. Bu olayı hiç unutamadı, oyuna 
getirildiklerini kavradı ve rüzgâra hayata boyunca bir daha kapılmadı. 
Çokpartili siyasi hayatın getirdiği kısmi özgürleşmeyle birlikte Mehmet Ali Aybar'ların, Aziz 
Nesin'lerin, Rıfat Ilgaz'ların çıkardığı dergilerle tanıştı. Nâzım Hikmet okumaya başladı. 
Bir de Hitler'den kaçıp Türkiye'ye gelen hukuk fakültesindeki hocası Prof. Andreas B. 
Schwarz'dan etkilendi. Onun hukuka bakışı/hukuk sistematiği ve olaylara yaklaşımındaki 
mantık duruluğu İlhan Selçuk'un dünyaya bakışını değiştirdi. Artık her şeyi sorgulamaya 
başladı. 

Fakülte bitince sınıf arkadaşı Selahattin Hakkı Esatoglu’yla yazıhane açtı. Fakat mesleğe bir 
türlü ısınamadı, adliyeye gidip gelmek, dilekçeler yazmak, dosyalarla uğraşmak istemiyordu. 
Ağabeyi Turhan Selçuk karikatürist idi. Dergi çıkarmaya karar verdiler. 
İlk çıkardıkları derginin adı “41 Buçuk” idi. Yıl: 1952 idi. 


Dergi 5 ay çıkabildi. 


İlhan Selçuk sonra matbaacı oldu. Hayali vardı, matbaacılıkla işe başlayacak, yayın şirketi 
kurup dergiler, gazeteler, kitaplar çıkaracaktı. Olmadı. Beceremedi. Anlamıştı, kendisini 
edebiyata, felsefeye veren bir insanın parayla, ticaretle ilişkisi olmuyordu. Bu nedenle 6 yılda, 


3 dergi, 1 günlük gazete, 2 de matbaa kurup batırmıştı! Bu arada sürekli yargılandı. 
Yazı nedeniyle ilk kez 1952'de hâkim karşısına çıktı. Aradan 58 yıl geçti, ölmeseydi 
Ergenekon davası nedeniyle yine hâkim karşısına çıkarılacaktı! 

Evet “darbeciydi” 

Günümüzde yandaş medya İlhan Selçuk'un hep “darbeci” olduğunu yazıyor. 


Evet “darbeciydi!” Nasıl mı? 
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1959'da askere gitti. 


Manisa Demirci Astsubay Okulu'nda asteğmen olarak görev yaparken 27 Mayıs 1960 askeri 
müdahalesi oldu.O gece nöbetçi subaydı. 


Telefonun ucundaki komutanı sevinçten ağlayarak emretti: Kasabaya el koy! 
O da el koydu...İlhan Selçuk bir Ege kasabasında yaşadığı bu olayı hep Aziz Nesin'in 
öykülerine benzetti ve bu konuyla ilgili kitap yazmak istedi. Bir türlü fırsat bulamadı. 
1961'de askerden dönünce Akşam Gazetesi'nde çalışmaya başladı. Birinci sayfada imzasız 
yazıyordu. Ardından Tanin ve Vatan'da da yine imzasız yazdı.Bu arada 27 Mayıs'ın getirdiği 
özgürlük ortamında Doğan Avcioglu’yla birlikte “Yön” Dergisi'ni çıkardı. 


“Pencere” adını kim verdi 


1963'te Yaşar Kemal'in davetiyle Nadir Nadi'yle tanıştı, Cumhuriyet'te çalışmak için teklif 
aldı. Hiç para konuşmadılar. İlhan Selçuk sadece ne kadar özgür olacağını sordu. Nadir Nadi 
gülümseyerek, “Burası Atatürkçü bir gazetedir, burası Atatürk devrimlerini savunan bir 
gazetedir, burası özgürlükçü bir gazetedir, istediğinizi yazabilirsiniz” dedi. El sıkıştılar. İlk 
kez adını koyacağı, yani imzalı makale yazacaktı.Köşesinin adını Cumhuriyet Genel Yayın 
Yönetmeni Cevat Fehmi Başkut koydu: “Pencere”. Önce bu ismi pek beğenmedi ama sonra 
çok sevdi.Bir gün...Yeni çalışmaya başladığı Cumhuriyet Gazetesi'nin bulunduğu Babıâli 
yokuşundan inerken şair- yazar Yusuf Ziya Ortaç'la karşılaştı. 


Yıllar sonra bu karşılaşmayı 1 Ocak 2009'da şöyle yazdı:“(...) O, kıl pranga kızıl çengi, 
kravatlı, fötr şapkalı bir üstad, ben yakası bağrı açık, çiçeği burnunda bir yazar. Vilayet'in 
önünde durdu. Muzip bakışlarıyla beni süzüyor, dudakları kımıldıyordu. Ortaç yemek seçer 
gibi sözcük seçerdi: 


“- Talihlisin’ dedi, ‘mazin yok...’ 
Yiiziine baktim, ne demek istiyordu? 
Açıkladı: 


‘- Mazin olsaydı, şimdi bir tarafını bulup hücum ederlerdi, Babiali’de bir geçmişin yok ki 
saldirsinlar’(...)” 


Ortaç yanıldı. İlk taşı, daha küçükken babasına makalelerini okuduğu Ahmet Emin Yalman 
attı: “Solcuların Cumhuriyet'te ne işi var?” 


İlhan Selçuk yıllarca aydınlanma mücadelesi verdi. İşkencelerden geçirildi. Hapisler yattı. 
Bıkmadı, usanmadı, korkmadı, hep yazdı. 
Ve bizlere örnek alınacak bir mazi bıraktı. 


Evet, biz seni de, Cumhuriyet'i de çok sevdik ve sevmeye de devam edeceğiz İlhan Abi... 


Hasan Cemal ’e kızgın mıydı 
HURRIYET’te Yalçın Doğan yazdı: 


“Siyasal duruşunda ne kadar inatçı ve ödün vermez ise, insani ilişkilerinde o kadar hoşgörülü 
ve karınca ezmez. Kendisine kötülük etmiş olanları bile affeden bir İlhan Selçuk. (...) 
Hastanede yattığı sırada, Hasan Cemal, araya döneklerden birini sokarak, Hikmet 
Çetinkaya'ya haber gönderiyor, İlhan Abi'yi hastanede ziyaret etmek istediğini aktarıyor. 
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İlhan Abi müthiş: “Gelsin kerata, ben onun kulağını çekerim, olup biter’ diyor.” 
İlhan Selçuk insan ilişkilerinde neden bu derece hoşgörülüydü? 


Bunun ipuçları Alpay Kabacalı'ya verdiği röportajda var: 


“İlk anımsadığım kitap, Victor Hugo'nun Sefiller'i. İlkokulda okuyorum, büyük ağabeyim 
Orhan, İstanbul Erkek Lisesi'nde. Lisenin ilk sınıfında edebiyat öğretmeni bir ödev vermişti: 
Sefiller'i okuyun, özetleyin, yorumlayın. Sefiller okundu ve nasıl yorumlanacağı konusunda 
evde bir tartışma başladı: Jean Valjean kürek mahkümudur, hapisten kurtulur, bir papazın 
evine gider, yardıma muhtaçtır. Papaz onu konuk eder. O ise geceleyin papazın altın 
şamdanlarını çalarak evden kaçar. Polis yakalar, eve getirir. Jean Valjean yeniden kürek 
cezasına çarptırılacak. Papaz der ki, ‘Ben şamdanları kendisine hediye etmiştim.” Bu 
büyüklük, bu erdem Jean Valjean'ı etkiler. Ondan sonra yaşamını değiştirir. Evde günlerce bu 
tartışıldı: Bu ne demek, nasıl böyle bir şey olabilir? Anlamı nedir? Ben daha ilkokuldayım. 
Hiç unutamadım...” (Aydınlanma Bilgesi, Gürer Y.) 


Fazla söze gerek var mı? 
Niye makaleleri kısacıktı 


İLHAN Selçuk çocukluğunda “Çocuk Sesi”, “Afacan” gibi dergileri okudu. Ortaokul, lise 
yıllarında Adana'da çıkan “Görüşler” Dergisi'ni takip etti. 


Babası ve annesi de okumaya meraklıydı. Evlerine hep iki gazete girdi, bunlardan birincisi 
Cumhuriyet’ti. İkinci gazete hep değişti, kimi zaman Son Posta, kimi zaman Tan ya da Akşam 
oldu. 


Babası ona hep gazete okutup dinlerdi. 


Cenaze töreninde Ali Sirmen'in söylediği gibi, 1930'larda İlhan Selçuk daha ilkokul öğrenci 
iken ilk okuduğu gazete Cumhuriyet oldu. 


Sadece Yunus Nadi'yi değil, diğer gazetelerin basyazarlarmi da okudu. 
Ancak... 


Özellikle Ahmet Emin Yalman'ı okuduğunda canının çok sıkıldığını fark etti. Bunun nedenini 
yine kendisi keşfetti: Çünkü Yalman'ın makaleleri çok uzundu. Sıkılmamanın yöntemini 
buldu: Okurken paragraf atlamaya başladı. Paragraf atladıkça babasının farkına varmadığını 
gördü. Düşündü, “Demek ki bazı yazıların bazı paragrafları fazlaydı!”İlhan Selçuk'u yazı 
konusunda en çok etkileyen isim annesi Hikmet Hanım oldu.Hikmet Hanım, aydın bir 
kadındı, Cumhuriyet kadınıydı, okumaya, yazmaya meraklıydı.İlhan Selçuk hep söylermiş 
çevresine, “Annem yazıya, yazının kompozisyonuna, yazının mimarisi fikrine çok önem 
verirdi. Annem aşıladı bunu bana.” 


İlhan Selçuk'un Cumhuriyet'in 2'nci sayfasındaki makalelerinin kısa olmasının nedeniydi 
annesi Hikmet Hanım. 


(Karikatürist Turhan Selçuk yazar Füruzan'la evliydi. Kızlarının adını “Hikmet Aslı” 
koydular. Hikmet Aslı bugün Yıldız Teknik Üniversitesi'nde öğretim üyesidir. Hikmet 
Hanım'ın açtığı yoldan torunları da yürüyüşe devam ediyor.) 


Dalkavuk ve soytarı 


DALKAVUK Doğu'nun ürünüdür, soytarı Batı'nın... 
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Her ikisi de eski çağlardan beri kurumsallasmistir. 


Kralın soytarısı sarayda özel yeri olan bir kişiliktir, tahtın yamacına konmuştur, protokolün 
hem içindedir hem dışında... 


Bir bakarsın ki soylu törenlerin en görkemli dakikasında soytarı yerde yatıp yuvarlanmaya 
başlamış, prenslerin, düklerin, baronların, kontların, nazırların, rektörlerin, kardinallerin 
kırmızı bayram balonu gibi şişirilmiş ciddiyetlerini sivri yergileriyle delerek ortalığı birbirine 
katmış, öfkeleri, kahkahaları, fısıltıları, kaygıları soytarılığın sarmalına dolayıp saray halısı 
gibi salona yayıvermiş. 


Soytarı “Evet efendimci” değildir. 


Kimi zaman efendisini bile mizahın gergefinde iğneleme yetkilerini benliğinde duyabilir. Batı 
dünyasının hoşgörü kuyusundan çıkrıkla çekebildiği kadarınca yergilerini bağlı bulunduğu 
egemenin yüzüne karşı söyleyebilir. 


Böyle durumlarda kralın suratı asılır bir an, ama aldırmaz görünür. 


- Canım bir soytarının söylediğinin soytarılıktan gayrı ne anlamı olabilir ki? 
Soytarı, zanaatının koşullarında, kişilere ve olaylara yönelik yergileri gülmeceye dönüştürüp 
taşı gediğine koymasını bilen kişidir. 


Egemenlik güçlü halktan değil Tanrı'dan kaynaklanan kralların saraylarında cins ev köpekleri 
gibi cins soytarıların bulunduğunu tarihler yazarlar. Öyle bir av köpeğidir ki soytarı, kralın 
çevresindeki soyluları kokularından tanıyıp gülünç yanlarını ortaya çıkarır, alayla karışık, 
şakayla barışık biçimde vurgular. 


Dalkavuk Doğu'ya özgüdür. 


Ne iğnesi vardır dalkavuğun, ne yergisi, ne de eleştirisi...Dalkavuğun görevi ya “Evet 
efendim” ya da “Sepet efendim”le bağlanır.Osmanlı tarihinde bol bol dalkavukluk vardır da, 
soytarılığa ilişkin kurumsallık oluşamamıştır. Çünkü soytarılık Batı tarihinin hoşgörü 
geleneğiyle bağdaşır, dalkavukluk Doğu tarihinin küt kafalı egemenlerine yaraşır. 


Soytarı balonları iğneler. 
Dalkavuk balonları şişirir. 


Ne olursa olsun, ister bir yüksek makamda otursun, ister bir yargı kurumunda bulunsun, ister 
bilim adamı kılığına bürünsün, ister kalem erbabından sayılsın dalkavuğun soytarıdan 
besbeter olduğunu tarihler yazar. 


Çünkü soytarının zaman zaman efendisini uyardığı görülmüştür de dalkavuğun şişirdiği 
balonlara tutunarak yükselmek kimseye nasip olmamıştır. 


Hey gidi dalkavuk... 


Sana soytarı bile denemez, çünkü soytarılık senin için rütbe sayılır. Sen dalkavukluk için 
belini kırıp ikiye katlanırken, senin görüntüne bile katlanmak ne büyük acı... 


(İlhan Selçuk, 29 Haziran 2009) 
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MODERN CAGIN MiTOLOJiK CANAVARLARI 


Bercan Tutar-22.11.2021-lacivertdergi 


Mitolojik canavarları andıran Batı hegemonyası sadece kanla, kaosla besleniyor.Doğası gereği 
iç çatışmalar, etnik ve dini mücadelelerle, bölgesel savaşlar ve darbeleri körüklüyor. Yolun 
sonuna geldi ve artık vadedeceği bir şeyi de kalmadı. 


1977-1981 arasında Samuel Huntington'la birlikte ABD Başkanı Jimmy Carter'ın ulusal 
güvenlik danışmanlığı görevinde bulunan Zbigniew Brzezinski, İslami uyanışı Amerikan 
küresel çıkarlarını riske eden stratejik bir gelişme olarak görüyordu. 


Benzer şekilde Francis Fukuyama da 1990'ların başında, İslam dünyasını Batılı liberal 
değerleri tehdit eden en büyük odak diye nitelemişti. ABD'nin resmi politikalarının 
teorisyenliğini yapan müzmin "siyasetnameci" Huntington 1980'lerde "Batı için temel 
problem İslami fundamentalizm değildir. Asıl problem, kültürlerinin üstünlüğüne inanan ve 
takipçileriyle çok farklı bir uygarlık olan bizzat İslam'ın kendisidir" diyerek bilinçaltındaki 
düşmanlığı net bir şekilde sergilemişti. Aynı patolojik akıl yürütmeyi 1990'larda da sürdüren 
Huntington, tarihteki "en üstün ve eşsiz uygarlık" diye tanımladığı Batı'nın diğer 
medeniyetlerle girişeceği savaşın merkezinde yine İslam'ın yer alacağını ilan ediyordu. 


Nitekim 1990'lardan sonra Soğuk Savaş'taki komünizm yerine İslam'ı "Şer İmparatorluğu" 
ilan eden ve Sovyet Rusya yerine de "Şer Ekseni" adı altında Müslüman ülkeleri hedef seçen 
ABD, devasa imkânlarına ve kılı kırk yaran stratejik hesaplamalarına rağmen tarihinde hiç 
ummadığı darbeler aldı. 


Geçen yüzyıla hükmeden, bu yüzyılın başında ise tek süper güç olarak kalma hesapları yapan 
ABD, şimdi kendi halkına "devlet şiddeti" uygulayacak kadar acizleşmiş halde. 


Cehenneme dönüşen yeni dünya 


Kaderin cilvesine bakın ki Huntington'ın 1970'lerde Batılı olmayan toplumlar ve uluslararası 
sistemin periferisindeki ülkeler için pejoratif anlamda kullandığı "siyasi çürüme" ifadesi 
bugün merkezdeki ABD ve Avrupa için dile getiriliyor. 


Fukuyama başta olmak üzere birçok sosyal bilimci son yıllarda peş peşe yazdıkları "ıslahat 
fermanları" ile Amerikan yönetimindeki artan arkaikliği, sürdürülemez noktaya doğru 
ilerleyen oligarşik hantallığı, iş çevrelerinin lobiler ve düşünce kuruluşlarının ise 
uzmanlar/danışmanlar yoluyla siyaset üzerinde oluşturduğu kirli tekeli rapor etme yarışı 
içindeler. 


En ciddi çıkış ise 2015'te Princeton Üniversitesi'nden geldi. Altı yıl önce açıklanan 
araştırmada; ABD'nin artık bir demokrasi olmadığı, siyasetin halktan çok bir avuç zenginin 
çıkarlarını savunan ve onlar için Kongre'den kanunlar çıkaran bir oligarşiye dönüştüğü 
vurgulanıyor. 
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Polisin siyahileri çekinmeden öldürdüğü "yeni dünya" sadece zincirlerle getirilen Afrika 
kökenliler için değil Avrupa'dan bu kıtaya sürülen beyazlar için de giderek bir cehenneme 
dönüşüyor. 


Avrupa'daki krizleri de eklersek, küresel bir Batı sorunu ile karşı karşıyayız. Değerlerini 
insanlığa evrensel doğrular diye dayatan ABD ve Avrupa'nın bugün orta sınıfları fakirleşiyor. 
Endüstrisi eskiyor, kentleri iflas ediyor, alt yapısı çürüyor. 


Ülkeler eğitim sistemini finanse edemiyor, sağlık mekanizmaları zorda. Siyasi yönetim 
işlerliğini kaybetti, rejimleri demokrasiden ziyade birer oligarşiye benziyor, yasalar halktan 
çok lobi ve çıkar gruplarına göre yapılıyor. 


Akademisyenlerin büyük kısmı yurt dışında iş peşinde; hukuk, eğlence, kültür ve medya dâhil 
her alandaki sıkışma had safhada. Toplumsal katmanlar, kültürel ve sosyo-ekonomik 
bunalımın eşiğinde. 


Avrupa'da yükselen ırkçılık ile ABD'deki siyahilere yönelik "devlet şiddeti" nedeniyle patlak 
veren olaylarda da gördüğümüz üzere kutuplaşma ve ümitsizlik had safhada. Rüyaları giderek 
kâbusa dönüşen Amerikan halkı, Washington'un oyunu artık Asya, Afrika veya Ortadoğu'da 
değil Ohio, Missouri, Detroit, Ferguson ve Baltimore'da kurmasından yana. 


Batı'ya katlanmanın külfeti 


Tarihçi ve ekonomist David Goldman, akraba olan hanedanlar tarafından yönetilen 
"aydınlanmış" Avrupalıların irrasyonel güdülerle iki dünya savaşı çıkararak medeniyetlerinin 
sonunu bizzat kendilerinin getirdiğini hayıflanarak itiraf ediyor. 


Gerçekten de 1492'den bu yana yeryüzünü kolonileştiren Batılılar, tarihi alt üst eden uygarlık 
felaketlerine, onarılması çok zor kültürel yıkımlara, korkunç köleleştirmelere, ırkların yok 
oluşuna, soykırım ve hafızalara kazınan insanlık suçlarına yol açtı. Batı dünyası, yüzyıllardır 
refah içinde yaşarken sömürülen Afrika, Asya ve Güney Amerikalılar yoksulluğa, yokluğa ve 
savaşlara mahküm edildi. 


PSR adlı Berlin merkezli hekimler kuruluşunun hazırladığı Mart 2015 raporuna göre 2001'de 
başlayan "terörle savaşın ilk 10 yılında sadece Irak, Afganistan ve Pakistan'da 1 milyon 300 
bin insan hayatını kaybetti. Sonraki yıllarda da bu sistematik katliam sürdürüldü. Buna Suriye, 
Libya, Mısır, Yemen, Somali ve diğer Afrika ülkelerindeki son beş yıllık kayıplar da 
eklenince bilanço neredeyse ikiye katlanıyor. 


Bu tablo bile, Batı'ya katlanmanın ne kadar külfetli olduğunun belgesi. Çünkü mitolojik 
canavarları andıran Batı hegemonyası sadece kanla, kaosla besleniyor. Doğası gereği iç 
çatışmalar, etnik ve dini mücadelelerle, bölgesel savaşlar ve darbeleri körüklüyor. 
İnsanoğluna barış ve refah yerine yıkım, ölüm ve yoksulluk dışında bir şey veremedi. Yolun 
sonuna geldi ve artık vadedeceği bir şeyi de kalmadı. 


Avrupa Konseyi bile içine düştükleri darboğazı itiraf ederek Avrupa ülkelerindeki demokrasi, 
insan hakları ve hukuk devleti anlayışında gerilemeye çözüm bulunmasını istiyor. 


Batı toplumu yol ayrımında 


Gerçi İngiliz tarihçi Arnold Toynbee yarım asır önceden, "Batı emperyalizmi yerküreyi 
birleştirdi ancak bu çaba Batı'nın dünyaya sonsuza kadar hâkim olacağı garantisini 
veremiyor" demişti. 
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Nitekim Amerikalı tarihçi Robert Christopher Lasch de 1994 tarihli Demokrasinin İhaneti'nde 
"Batı medeniyeti, burjuva sınıfının rahatı için feodal baskı yöntemlerini devam ettiren 
organize bir tahakküm siteminden başka bir anlama gelmiyor artık" diye özetlemişti genel 
manzarayı. "İdeolojinin Sonu" çalışmasıyla tanınan sosyolog Daniell Bell ise 1976'da 
Kapitalizm'in Kültürel Çelişkileri kitabında "Batı toplumunda bir yol ayırıma geldik. 


Artık burjuva düşüncesinin sonuna tanıklık ediyoruz. Olağandışı bir medeniyet olarak hala 
güçlü olmasına rağmen Batı giderek sıradanlaşıyor" uyarısında bulunmuştu. Ekonomist 
Joseph Schumpeter (1883-1950) ile sosyolog Thorstein Veblen (1857-1929) ikilisi ise daha 
geçen yüzyılın başında faşist eğilimlerle liberal emperyalizm arasındaki güçlü siyasi ittifakı 
deşifre etmişlerdi. 


Amerikalı siyaset bilimci Louis Hartz da (1919-1986) The Liberal Tradition in America 
(Amerika'da Liberal Gelenek- 1955) adlı kitabında iktisat sosyolojisinin önemli isimlerinden 
Thorstein Bunde Veblen ve Avustralyalı ekonomist ve sosyolog Joseph Alois Schumpeter'in 
yaklasimini dogrulayan tespitlerde bulunuyor: "Siyaset, siyasi elitlerin ve savas lobilerinin 
esiridir. Batılı yönetici zümreler demokratik değil faşist bir zihniyete sahiptir." 


Hasılı kelam askeri ve ekonomik gücü sarsılan ABD öncülüğündeki Batı dünyası, kültürel 
olarak da bütün cazibesini kaybediyor. Narkotik kavramları etkisini yitiren Atlantik 
dünyasının meşruiyet krizi de derinleşiyor. 


Jeo-kültürel iflas ve meşruiyet krizi 


İslam ve diğer medeniyetlere savaş açan Fukuyama, Huntington, Kissinger ve Brzezinski gibi 
Amerikalı son dönem stratejistlerin yazdığı birer utanç belgesi niteliğindeki "modern 
siyasetnameler" kadim uygarlıkların siyaset felsefesi eserleriyle karşılaştırılınca Batı'nın 
kültürel sefaleti ve faşistliği açık olarak ortaya çıkıyor. 


Diğer uygarlıkların birer "ahlak, adalet ve erdem" şaheseri olan "siyasetnameleri" yanında 
ABD ve Avrupa'nın tahakküm merkezli, insanın insan ve doğayla savaşını vazeden siyaset 
kitapları, kışla bültenlerini ve birer soykırım fermanını andırıyor. Aristo'nun Devlet ve 
Eflatun'un Cumhuriyet'inden Yusuf Has Hacib'in Kutadgu Bilig'ine, Makyavelli'nin 
Prens'inden Nizamülmülk'ün Siyeru'l- Mülk'üne Hobbes'un Leviathan'ından Maverdi'nin 
Ahkamü's Sultaniye'sine Beydeba'nın Kelile ve Dimne'sinden Farabi'nin Medinetii'l- 
Fazıla'sına, Firdevsi'nin Şehname'sinden Kınalızâde"nin Ahlâk-ı Alâi'sine kadar ister doğuda 
ister batıda olsun yazılan bütün "siyasetnameler", ideal ve adil toplum düzenine ait 
şaheserlerdir. 


Nitekim Hint siyasi felsefesini hikâyelerle anlatan Kelile ve Dimne (Doğru ve Yanlış) isimli 
siyasetnamede Beydeba, bir kıssadan şu hisseyi çıkarır: "Insan kendi saadetini bulmak için 
başkalarının saadetine saygı göstermelidir." 


1328'de Harran'da hayata gözlerini yuman İbn-i Teymiyye, "İnsanlar tek bir cinstendir. 
Kişinin kendisinin üstün, başkasının ise aşağıda olmasını arzulaması zulümdür" der. 


Nasreddin Tusi, daha 13. yüzyılda kaleme aldığı Ahlak-ı Nasıri'de despotizme dayanan 
yönetimleri "medine-i cabbaran" (şiddet devleti) diye niteleyerek, bunun uzun ömürlü 
olamayacağını kaydeder. 


Aristo'nun Devlet'i, öğrencisi Büyük İskender'e ve yükselen Makedonya İmparatorluğu'nun 
işlediği insanlık suçlarına karşı bir reddiyedir. Eflatun'un Cumhuriyet'i hocası Sokrates'in 
eleştirilerine dayanamayarak onu idam eden çürümüş Atina devletinin eleştirisidir. 
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Stratejik kibrin kurbanları 


Avrupalı ve Amerikalı siyasetnamecilerde bu klasik eserlerdeki erdem, adalet ve ahlak 
çağrısının milyonda birini dahi göremiyoruz. 2008-2016 yıllarında ABD başkanlığı yapan 
Barack Obama'nın dış politikadaki akıl hocalarından Anne-Marie Slaughter, ABD'nin 
trajedisini "reel-politik dayatmalardan çok artık giderek soyut bir kavrama dönüşen liberal 
demokrasi'yi savunmasına" bağlıyor. Yani ABD'nin stratejik amaçlarına hizmet etmeyen 
düşünceleri ne kadar ahlaki ve erdemli olursa olsun terk etmesi gerektiğini söylüyor. 


Gerçekten de Batılılara göre bir eylem veya fikir sadece amaçlara hizmet ediyorsa hakikattir. 
Bu yüzden Batı dünyası, çıkarlarına uymayan her hakikati çarpıtarak onu "terör, gericilik, 
despotizm, diktatörlük ve ilkellikle" damgalar. Adına da "uyum stratejisi/ pragmatizm" der. 
Ancak hakikati çarpıtma ve yeniden kurgulama gücünü yitiren günümüzün modern mitolojik 
canavarı Batı, artık tarihin ritmine ayak uyduramıyor. Stratejiden tarih, toplum, kültür, ahlak, 
adalet ve erdeme doğru giden her akıl kendini sadece engin bir çatışma okyanusunda bulur. 


Bu akıl, en güçlü silahlara ve dünyanın en cins zekâsına da sahip olsa huzur, adalet ve barışın 
kıyılarına varamaz. Başka toplumların kültür ve tarihini hor görüp onları basit birer istatistiki 
veriye indirgeyen Batılı stratejik akıl, bu nedenle kaostan başka bir çözüm üretemedi. 


Ve gün geldi taşlarını döşedikleri kıyametin kurbanı oldular. Nitekim dünyanın en güçlü iki 
devleti stratejik kibirlerinin enkazı altında kaldı. Kaderin cilvesine bakın ki bu tarihi zafere 
imza atan aktör, dünyanın en fakir ülkelerinden Afganistan oldu. 


Bu fakir ama yiğit ülke, modern zamanların Rusya ve ABD gibi iki süper gücünü de 
arkalarındaki zihniyeti de yerle bir etti. Once SSCB'yi alt ederek onunla simgelenen "reel- 
sosyalizmi" gelecek için bir seçenek olmaktan çıkardı (1989). Aynı Afganistan, 32 yıl sonra 
bu kez ABD'yi gerileterek onun temsil ettiği kapitalist ve neo-liberal ideolojinin büyüsünü 
bozdu (2021). 


İşte zamana hükmünü nakşeden insandaki o erdem ve direnç ruhu, çağımızın Batılı mitolojik 
canavarlarını da diğerleri gibi tarihe gömmeyi başardı. İnsan ve insanlık bir savaştan daha 
yine zaferle ayrıldı. 


NATO'NUN KAPISINI KAPATMA ZAMANI 


Seçkin Deniz, 25.02.2022, Sonsuz Ark, Çeviri, Çeviri ve Yansımalar 


Sonsuz Ark'ın Notu: Çevirisini yayınladığımız analiz, Amerika Katolik Üniversitesi Tarih profesörü ve The 
Abandonment of the West: The History of an Idea in American Foreign Policy kitabının yazarı Michael 
Kimmage'a aittir ve NATO'nun genişleme politikasına eleştirerek, Putin liderliğindeki Rusya'nın Ukrayna 
üzerinden açık kapı politikası güden NATO'ya yönelik saldırgan tutumuna karşı NATO'da reform önermektedir. 
Analistin, "İttifakın büyüklüğü ve misyonunun belirsizliği, NATO'yu büyük bir Avrupa savaşına dahil etme riski 
taşıyor. Stratejik amacını basitleştirmek ve savunma kapasitelerini geliştirmek için NATO, daha fazla üye 
eklemekten açıkça ve bariz bir şekilde vazgeçmeli. İttifak, uzun genişleme aşamasının sona erdiğini açıkça 
belirtmelidir. Yürütmesi zor olan açık kapı politikasına son vermek ve Orta ve Doğu Avrupa'nın güvenlik 
mimarisini yeniden düşünmek Putin için bir taviz olmayacak. Tam tersine, bu, yirminci yüzyılın en başarılı 
ittifakının yirmi birinci yüzyılda ayakta kalması ve zenginleşmesi için gereklidir." şeklinde ortaya koyduğu 
somut sorun almaşığına eklediği gerekçe de dikkat çekicidir: "Genişleyen bir NATO için ek bir risk, etrafındaki 
uluslararası düzendir. Rusya, Avrupa'da ABD liderliğindeki düzene katılmak yerine, kendi uluslararası düzenini 
inşa etmeye ve Amerikan gücünü kontrol altına almaya çalışıyor. İronik olarak, NATO'nun genişlemesi veya 
onun vaadi Putin'e bu çabasında yardımcı oluyor." Kimmage'in, 21 Şubat 2002'de, Ukrayna'nın Donetsk ve 
Lugansk eyaletlerinin ilan ettiği Rus yanlısı cumhuriyetlerini tanıdığını ilan eden ve ertesi gün, "Ukrayna'nın 
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yapabileceği en iyi sey, NATO'ya üye olma talebini geri çekmesidir" diyen Putin'e karşı önerdiği tedbir 
NATO yöntemlerine uzak bir çerçeve sunmaktadır: "Washington, Rusya ile yaklaşan çatışmalarda NATO'ya 
güvenmek yerine ekonomik devlet yönetimini kullanmalıdır. Avrupa Birliği ile birlikte Amerika Birleşik 
Devletleri, Rusya'ya Ukrayna ve diğer anlaşmazlık alanlarında baskı yapmak için bir dizi yaptırım, teknoloji 
transferini engelleyecek önlemler ve Rusya'yı Avrupa ve Amerika pazarlarından izole etme çabalarını 
uygulayabilir. Bu pek yeni bir fikir değildir, ancak Rusya'nın modern olmayan ekonomisi ve göreli mali 
zayıflığı, Rusya'yı bu tür önlemler için iyi bir hedef haline getiriyor." Cumhurbaşkanı Erdoğan'ın, Ukrayna 
Cumhurbaşkanı Volodimir Zelenskiy ile yaptığı görüşmede Rusya Devlet Başkanı Vladimir Putin'in sözde 
(Lugansk ve Donetsk) cumhuriyetleri tanımasının kabul edilmez olduğunu ifade etmesi bu anlamda önemli bir 
adımdır. Türkiye'nin, bir NATO üyesi ülke olarak Rusya ile ilişkilerini farklı bir akış trafiğinde yürütmesi ve 
bunun da Putin tarafından doğru bir şekilde algılandığı dikkate alındığında, yürüttüğü barışçıl denge politikasını 
olgunlaştırması ve kalıcı hale getirmesi önemlidir. Putin'in ABD-AB ve İngiltere'nin yaptırım tehditlerine karşı 
24 Şubat 2022 sabahı Ukrayna'yı işgale başlaması ise her şeyden önce ABD-Avrupa arasında süren Avrupa'nın 
güvenliğinin sağlanması ile ilgili tartışmaların şimdilik ABD-NATO lehine sona erdiği anlamını taşımaktadır. 
İşgale ve süren çatışmalara rağmen, işadamlarıyla yaptığı toplantıda, "Rusya hâlâ küresel ekonominin parçasıdır. 
Ait olduğumuz sisteme zarar vermeyi planlamıyoruz." diyen Rusya Cumhurbaşkanı Putin'den birkaç saat sonra, 
NATO üyesi Baltık ülkelerine asker gönderileceğini açıklayan ABD Başkanı Biden'ın, "Rusya'nın şimdilik 
SWIFT uluslararası bankacılık sisteminden çıkarılmayacak çünkü şu anda Avrupa'nın geri kalanının almak 
istediği pozisyon bu değil" demesi, Biden-Putin tarafından eşgüdümlü olarak Rusya-Ukrayna geriliminin 
oluşturulduğu, sürdürüldüğü ve savaşa dönüştürüldüğü ile ilgili şüphelerin net kanıtı olarak değerlendirilebilir. 
Avrupa Ordusu kurma konusunda açık anlaşmazlıklar yaşayan AB liderleri ise Rusya'ya karşı askeri seçenek 
yerine gerçekleştirdikleri olağanüstü zirvede Rusya'ya yönelik finans, enerji, ulaşım, ihracat kontrolü ve 
finansmanı, vize politikası ve kişileri hedef alan ek yaptırımları kabul ettiler. 


NATO ittifakı yirmi birinci yüzyıl Avrupa'sına uygun değil. Bunun nedeni, Rusya Devlet 
Başkanı Vladimir Putin'in öyle olduğunu söylemesi ya da Putin'in Ukrayna'da daha geniş bir 
savaş tehdidini bu ülkede tarafsızlığı zorlamak ve ittifakın genişlemesini durdurmak için 
kullanmaya çalışması değil. Bunun nedeni, NATO'nun ciddi bir tasarım kusurundan muzdarip 
olmasıdır: Doğu Avrupa jeopolitiğinin derinliklerine uzanan, çok büyük, çok kötü 
tanımlanmış ve kendi iyiliği için fazla kışkırtıcı. 


NATO üye ülkelerinin bayrakları Brüksel'de dalgalanıyor, Ekim 2021, Pascal Rossignol / 
Reuters 


Batı Avrupa'yı korumak için 1949'da kurulan NATO, başlangıçta bir zaferdi. İlerleyen 
Sovyetler Birliği'ni uzakta tuttu, barışı korudu ve Batı Avrupa'nın ekonomik ve siyasi 
entegrasyonunu sağladı. Soğuk Savaş'ın sona ermesinden sonra, Amerika Birleşik Devletleri 
ve orta ve güneydoğu Avrupa'daki çeşitli ülkeler, ittifakın çarpıcı bir şekilde genişlemesini 
teşvik etti ve art arda genişleme turlarında NATO'nun kapılarını bir düzineden fazla ülkeye 
açtı. 


Bugün ittifak, Kuzey Amerika, Batı Avrupa, Baltık ülkeleri ve Türkiye'yi kapsayan 30 
ülkeden oluşan gevşek ve geniş bir canavar. Bu genişletilmiş NATO, Sırbistan, Afganistan ve 
Libya'da askeri olarak yer aldığı için saldırı ve savunma arasında bocalıyor. Ittifakin 
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büyüklüğü ve misyonunun belirsizliği, NATO'yu büyük bir Avrupa savaşına dahil etme riski 
taşıyor. 


Stratejik amacını basitleştirmek ve savunma kapasitelerini geliştirmek için NATO, daha fazla 
üye eklemekten açıkça ve bariz bir şekilde vazgeçmeli. İttifak, uzun genişleme aşamasının 
sona erdiğini açıkça belirtmelidir. Yürütmesi zor olan açık kapı politikasına son vermek ve 
Orta ve Doğu Avrupa'nın güvenlik mimarisini yeniden düşünmek Putin için bir taviz 
olmayacak. Tam tersine, bu, yirminci yüzyılın en başarılı ittifakının yirmi birinci yüzyılda 
ayakta kalması ve zenginleşmesi için gereklidir. 


Büyük Daha İyi Değil 


Orijinal NATO ittifakının üç ana işlevi vardı. İlk ve en önemli şey savunmaydı. Sovyetler 
Birliği, II. Dünya Savaşı sırasında hızla batıya doğru hareket etmiş, bağımsız ulusları yutmuş 
ve kendisini büyük bir Avrupa gücü olarak sağlamlaştırmıştı. NATO bu eğilimi tersine 
çevirmedi, tersine Sovyetler Birliği'nin ötesine geçemeyeceği bir çevre kurarak onu 

yönetti. İkincisi, NATO, Batı Avrupa'nın endemik güvenlik sorununu ve özellikle Fransız, 
Alman ve İngiliz karşıtlığının değişmesi sorununu çözdü. Fransa, Almanya ve Birleşik 
Krallık'ı periyodik düşmanlardan kararlı müttefiklere dönüştürmek, kalıcı barış için bir 
reçeteydi. Son olarak, NATO, tam da I. Dünya Savaşı'nın ve onun kafa karıştırıcı sonuçlarının 
yapamadığı şeyi, ABD'nin Avrupa güvenliğine katılımını garanti altına aldı. 


1949'dan 1989'a kadar NATO bütün bu temel işlevleri yerine getirdi. Sovyetler Birliği, 
tanklarını hiçbir zaman Fulda Gap'ten göndermedi. Bunun yerine, Avrupa'daki Amerikan 
gücüne karşı koymaya, Almanya'yı dizginlemeye ve Doğu Berlin'den Prag'a ve Budapeşte'ye 
kadar bir Sovyet askeri varlığını sağlamlaştırmaya adanmış olan, NATO'nun Sovyet bir 
versiyonu olan Varşova Paktı'nı biçimlendirdi. Batı Avrupa'da NATO barışı o kadar etkili bir 
şekilde korudu ki, ittifakın bu işlevi neredeyse unutuldu. Nihai olarak Avrupa 

Birliği'nin oluşturulmasını sağlayarak Fransa ve Almanya arasındaki savaş, düşünülemez 
hale geldi. Vietnam Savaşı'na, Watergate'e ve 1970'lerin enerji krizine rağmen, Birleşik 
Devletler hiçbir zaman Avrupa'dan çekilmedi. Washington, 1989'da Avrupa güvenliğine 
1949'daki yatırımından daha az yatırım yapmadı. Başka bir deyişle, NATO ittifakı mükemmel 
bir şekilde çalışmıştı. 


Ama sonra dramatik bir yeniden tanımlama dönemi geldi. Başkanlar Bill Clinton ve George 
W. Bush, NATO politikalarını iki varsayıma dayandırdılar. Birincisi, NATO'nun Avrupa 
barışını ve güvenliğini garanti altına almak için en iyi araç olduğuydu. Fransız-Alman uzlaşı 
ruhu NATO ile birlikte genişletilebilirdi, bu yüzden fikir işlemeye devam etti, bağlantısız bir 
Avrupa devletinin nükleer silahlar edinme ve haydut olma riskini azalttı. Benzer bir şekilde, 
NATO genişlemesi Rusya'ya karşı bir korunma olarak görülüyordu. Almanya Şansölyesi 
Helmut Kohl ve birçok Doğu Avrupalı lider, 1990'ların anormal olduğunu ve Moskova'nın er 
ya da geç eski haline döneceğini sezdi. Rusya bunu yaptığında, orijinal ittifakın Sovyetler 
Birliği'ne karşı yaptığı gibi, genişletilmiş bir NATO Rusya'ya karşı siper olabilir. 


NATO'nun genişlemesinin ardındaki ikinci varsayım, uluslararası düzenle ilgili iyimser 
fikirlerden kaynaklandı. Belki de Rusya demokrasi yolundaydı ve bir Rus demokrasisi doğal 
olarak NATO ile işbirliği yapmaktan keyif alacaktı. Belki Rusya bir demokrasiye 
dönüşmüyordu, ama yine de Amerikan liderliğindeki bir düzene bağlı kalacaktı. 2003 yılında 
ABD Dışişleri Bakanlığı Politika Planlama Ofisi, “NATO Rusya'yı Neden Katılmaya Davet 
Etmeli” başlıklı bir makale yayınladı. Bu olmayacaktı, ancak ABD'li politika yapıcılar, 
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manyetik Batı modelinin Rusya'yı, henüz NATO'da olmayan bir dizi ülke gibi Avrupa'ya 
çekeceğini varsaydılar: Ermenistan, Azerbaycan, Beyaz Rusya, Gürcistan, Moldova ve 
Ukrayna. NATO ve Batılı siyasi model el ele yürüyecekti. NATO'nun şimdiye dek ne kadar 
iyi çalıştığı göz önüne alındığında, daha fazla NATO tanımı gereği daha fazla barış, daha 
fazla entegrasyon ve daha fazla düzen anlamına geliyordu. 


NATO'nun genişlemesinin ardındaki varsayımların ikisi de hedefleneni sağlayamadı. Yüzyıl 
ortası Batı Avrupa için oluşturulan bir yapı, Soğuk Savaş sonrası doğu Avrupa için pek 
anlamlı değildi. Orijinal NATO, Demir Perde, coğrafya ve siyaset tarafından 
sınırlandırılmıştı. NATO dışında, Avusturya ve Finlandiya kapılmaya hazır değildiler: resmen 
tarafsızdılar, ancak Batı güvenliğinin zorunluluklarını sessizce destekleyerek bağlılıklarını 
açıkça ortaya koydular. Üstelik, İkinci Dünya Savaşı'nın yaşattığı dehşet, güçlü bir ulus- 
devletler geçmişine sahip olan Batı Avrupa'da milliyetçiliği alt üst etmişti. 1945'ten sonra, 
aralarındaki sınırlar hakkında öne çıkan hiçbir soru yoktu. Ne Sovyetler Birliği, ne Çin, hiçbir 
dış güç Batı Avrupa'nın sınırlarını değiştirmeye istekli değildi. Böylece NATO, olması 
gerektiği gibi, savunma amaçlı bir askeri ittifak olma konusunda başarılı olabilirdi. 


Genişletilmiş bir NATO, Doğu Avrupa'da tamamen farklı bir şekilde işliyor. 2022'de Demir 
Perde'nin eşdeğeri yok ve Avrupa'nın doğu coğrafyasında NATO'nun genişlemesini 
kısıtlamıyor. Bunun yerine, ittifak beceriksizce ve gelişigüzel bir şekilde Doğu Avrupa'ya 
yayılmış durumda. Kaliningrad bölgesi, Estonya'dan Karadeniz'e doğru sapan bir hat üzerinde 
uzanan, NATO toprakları denizi içinde yer alan küçük bir Rusya adasıdır. Yirmi birinci yüzyıl 
NATO'su, Rusya'nın batı sınırının nerede bittiği ve Avrupa'nın doğu sınırının nerede başladığı 
gibi dolambaçlı bir istila sorusunun tuzağına düşmüş durumda. NATO, imparatorlukların, 
ulus-devletlerin ve etnik kökenlerin acımasız oyun alanında, yani Doğu Avrupa'da 
düzinelerce ayrım çizgisini rastgele geçiyor. İttifak, bölgesel istikrarsızlığın nedeni değildir, 
ancak tarafsız olmayan bir varlık ve Rus düşmanlığının bir nesnesi olarak bu istikrarsızlıktan 
ayrılamaz. Belki tüm Avrupa ülkeleri (Rusya hariç) NATO üyesi olsaydı, ittifak Moskova'ya 
karşı etkili bir siper olabilirdi, ancak durum bundan çok uzak. 


NATO'yu genişletmenin beklenmedik tehlikeleri, ittifakın doğu kanadını anlaşılmaz kılan 
açık kapı politikasıyla birleşti. NATO'nun 2008'de Ukrayna ve Gürcistan'ın bir gün üye 
olacağına dair açıklaması, en iyi ihtimalle hevesli ve en kötü ihtimalle samimiyetsizdi. Yine 
de, Finlandiya ve İsveç'in potansiyel katılımına ilişkin son görüşmelerin altını çizdiği gibi, 
NATO sınırının doğuya doğru hareket potansiyeli oldukça gerçektir. Dahası, Ukrayna 
hükümetinin NATO'ya girme dürtüsü, NATO özerkliği savunucularına göre Ukrayna'nın 
üyeliği tamamen ittifakın açık kapı politikası veya Kiev'in müttefiklerini seçme hakkı Tanrı 
tarafından verilmiştir. Savunmacı bir ittifak, üyelik arayan üye olmayan bir kişi ile bu üyeliği 
reddetmeye kararlı bir nükleer güç arasındaki bir çatışmayı ele alacak donanıma sahip 
değildir. Bu, NATO'nun ancak kaybedebileceği ve Polonya veya Litvanya gibi bir üye devlet 
Rusya ile Ukrayna arasında sürmekte olan savaşın içine çekilirse ittifakın varlığını tehdit 
edebilecek bir çatışmadır. 


Genişleyen bir NATO için ek bir risk, etrafındaki uluslararası düzendir. Rusya, Avrupa'da 
ABD liderliğindeki düzene katılmak yerine, kendi uluslararası düzenini inşa etmeye ve 
Amerikan gücünü kontrol altına almaya çalışıyor. İronik olarak, NATO'nun genişlemesi veya 
onun vaadi Putin'e bu çabasında yardımcı oluyor. Batı ihaneti anlatısını destekliyor ve Rus 
kamuoyunda Rus müdahalesini haklı çıkarıyor. Rusya'da NATO, yabancı ve düşmanca olarak 
algılanıyor. Genişlemesi, Putin'in iç siyasi meşruiyetinin bir ayağıdır. Rusya'nın bir lidere 
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ihtiyacı var, bu yüzden Moskova'ya hayır demek için kurulmuş bir ittifaka hayır diyebilecek 
Putin'in mantığı çalışıyor. 


Savunmaya Geri Dönüş 


NATO, daha fazla üye devlet eklemeyi açıkça ve bariz bir şekilde reddederek rotasını 
değiştirmelidir. ABD, halihazırda katılan ülkelere verdiği taahhütlerinden asla geri 
dönmemelidir. Avrupa'da güvenilirlik, onları onurlandırmaya bağlıdır; ancak 1990'larda 
NATO'nun genişlemesini destekleyen varsayımları yeniden gözden geçirmesi gerekir. İttifak 
dünyanın en tehlikeli mahallelerinden birinde zaten aşırı yayılmışken, ittifaka Ukrayna'yı 
dahil etmek stratejik bir çılgınlık olur. Batı'nın açık kapı politikasına bağlılığının absürt 
gösteri niteliği Ukrayna'ya (ve Gürcistan'a) hakarettir ve zamanla Washington'a karşı kötü 
niyet oluşturacaktır. Herkes söylediklerinin gerçeklikle çeliştiğini bilse de, Ukraynalılar ve 
Amerikalılar, suları bulandırıyor ve samimi konuşmayarak dikkatlerin dağılmasına davetiye 
çıkarıyor. 


Amerika Birleşik Devletleri'nin doğu Avrupa'da Rusya ile başa çıkmak için öncelikle 
NATO'ya dayanmayan yeni bir stratejiye ihtiyacı var. İttifak üyelerini savunmak için orada ve 
açık kapıyı kapatmak bunu yapmasına yardımcı olacak. Hiç şüphe yok ki, genişlemeyi sona 
erdirmek Zor bir diplomasi gerektirecektir. Bu, ABD ve Avrupalı yetkililerin sık sık 
tekrarlanan vaatleriyle çelişecek ve emsallerden kopacaktır. Ancak kendi çıkarı için hareket 
edemeyen ve çürütülmüş varsayımlara tutunan bir ittifak, kendisini içeriden baltalayacaktır. 
Hayatta kalmak reform gerektirir ve NATO üyeliğinin kesinleştirilmesi, bölgenin 
karmaşıklığına, Batı modelinin egemen olmadığı uluslararası bir düzene ve yakın zamanda 
ortadan kalkmayacak olan Putin Rusya'sının revizyonizmine uygun bir yaklaşımı mümkün 
kılacaktır. 


Amerika Birleşik Devletleri ve Avrupalı müttefikleri ve ortakları aynı zamanda Rusya ile 
müzakereler için kriz yönetimi, ihtilafın ortadan kaldırılması ve stratejik diyaloga 
odaklanacak yeni bir kurum önermelidir. NATO bunda rol oynamamalıdır. Moskova'ya, belki 
de Putin'den sonra gelen lider için, NATO'nun Avrupa'nın güvenliğinin tamamı ve sonu 
olmadığı mesajını göndermeye değer. En önemlisi, Washington dikkatli hareket etmelidir. 
Statüko istikrarsızdır ve ABD-Avrupa-Rus diplomasisinden kazanılabilecek her adım 
kazanılmaya değerdir. Böyle bir diplomasinin başarılı olma olasılığı azdır, ancak buna bir 
şans vermemek affedilmez bir hata olur. 


Washington, Rusya ile yaklaşan çatışmalarda NATO'ya güvenmek yerine ekonomik devlet 
yönetimini kullanmalıdır. Avrupa Birliği ile birlikte Amerika Birleşik Devletleri, Rusya'ya 
Ukrayna ve diğer anlaşmazlık alanlarında baskı yapmak için bir dizi yaptırım, teknoloji 
transferini engelleyecek önlemler ve Rusya'yı Avrupa ve Amerika pazarlarından izole etme 
çabalarını uygulayabilir. Bu pek yeni bir fikir değildir, ancak Rusya'nın modern olmayan 
ekonomisi ve göreli mali zayıflığı, Rusya'yı bu tür önlemler için iyi bir hedef haline getiriyor. 


Rusya ile yeni bir askeri çatışma durumunda, ABD olası tehditlerle başa çıkmak için (Rusya 
bir NATO üyesine saldırmadığı sürece) doğrudan NATO'yu dahil etmek yerine müttefikleri 
ve ortaklarıyla geçici bir koalisyon oluşturmalıdır. 1991'den bu yana, NATO'nun Afganistan 
ve Libya'daki başarısız misyonları içeren NATO'nun NATO dışı topraklardaki sicili kontrol 
edildi. Bu alan dışı talihsizlikler, ittifakın hücum değil savunma oynaması gerektiğini 
kanıtlıyor. 
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NATO'nun açık kapısını kapatmak, Washington'un Rusya ile olan sorunlarını çözmeyecek. 
Bu sorunlar ittifakın çok ötesine geçiyor. Ancak NATO'nun genişlemesini sona erdirmek, 
ittifaka daha fazla sınırlama ve daha fazla netlik kazandıran hediyeler vererek, ittifakın 
kendisi için bir kendini savunma eylemi olacaktır. 


Michael Kimmage, 17 Ocak 2022, Foreign Affairs 


(Michael Kimmage, Amerika Katolik Üniversitesi'nde Tarih Profesörü ve The Abandonment 
ofthe West: The History ofan Idea in American Foreign Policy kitabının yazarıdır.) 


PATENTLİ SAHTE ET, BÜYÜK ŞİRKETLERİN BÜYÜK KARLARIYLA 
İLGİLİDİR; SAĞLIKLA DEĞİL 


Tamer Güner, 24.02.2022, Sonsuz Ark, Stratejik Araştırma, Çeviri 


Sonsuz Ark'ın Notu: Çevirisini yayınladığımız analiz, Take Control of Your Health (Sağlığınızın 
Kontrolünü Elinize Alın) mottosu ile yayın yapan mercola com'un kurucusu tıp doktoru Joseph Mercola'ya aittir 
ve 'Patentli Sahte Et' olarak tanımladığı yapay ete, yapay et endüstrisine, gıda arzının güvenilirliğine ve insan 
sağlığının karşılaşacağı tehditlere odaklanmaktadır. Analistin, Bill Gates'e de vurgu yaparak, "Büyük teknoloji 
devleri, tarihte eşi benzeri olmayan bir zamanda gıda tedariğine yönelik bir çaba harcıyormuş gibi görünüyor 
olabilir. Ancak patentli sahte etin “gezegeni kurtarmak” veya “sürdürülebilirlik” ile ilgili olmadığını, bunun 
yerine nüfusları kontrol etmeye ve büyük servet biriktirmeye yönelik başka bir baskı aracı olduğunu keşfetmek 
için olup bitenlere çok derinden bakmanıza gerek yok." şeklinde açık bir şekilde ifade ettiği gerçeğin sorulan şu 
soru ile ne kadar korkunç bir olduğu ortadadır: "İnsan hücrelerinden kültürlenmiş eti hiç düşündünüz mü?" 


Laboratuvarda yetiştirilen et, özel şirketlere et geliştirme üzerine fikri mülkiyet haklarını 
yerleştirme ve böylece insan sağlığı pahasına finansal bir beklenmedik durum oluşturma 
fırsatı sunuyor. 


Bir bakışta hikâye: 


Laboratuvarda yetiştirilen et, özel şirketlere et geliştirme üzerine fikri mülkiyet haklarını 
yerleştirme ve böylece finansal anlamda beklenmedik bir avantaj elde etme firsatı sunar. 


Gıda arzını merkezi üretim ve dağıtım yoluyla kontrol eden şirketler, halkları ve ülkeleri de 
kontrol edebilir. 


Laboratuvarda yetiştirilen et, kas dokusundan toplanan ve laboratuvarda çoğaltılan kök 
hücrelerden elde edilir - ancak doku hücrelerini kültürleme yeteneği, ürünün son kullanıcı için 
sağlık açısından yararları olduğu anlamına gelmez. 

Bilim adamları şimdi yanağınızın içinden hasat edilen insan hücrelerinden yapılan 
laboratuvarda yetiştirilen et üzerinde çalışıyorlar. Bazıları bunun yamyamlık olup olmadığını 
tartışırken; bunun, hastalığın yayılmasını nasıl etkileyeceği noktasında başka bir soru daha 
sorulmalıdır. 
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12 Temmuz 2018'de ABD Gıda ve İlaç Dairesi (FDA), laboratuvarda yetiştirilen etin nasil 
tanımlanacağını konuşmak üzere halka açık bir toplantı düzenledi. The Atlantic'te bildirildiği 
üzere, toplantının sonunda bir fikir birliği sağlanamadı. Sözcükler üzerinden yürütülen savaş, 
tüketicide belirli bir duygusal tepki uyandıracak bir çağrışım belirlemeyi amaçlıyordu. 


Toplantı sırasında çeşitli konuşmacılar ayağa kalkarak laboratuvarda üretilen "temiz et", 
"yapay et", "in vitro et", "hücre kültürü ürünleri", "kültürlenmiş et" veya "kültür dokusu" 
tanımlamalarını yaptı. Belirtilen bu terimlerin her birinin savunucuları ve eleştirmenleri vardı. 


Örneğin, sığır eti üreticileri “temiz et” terimini beğenmediler. National Cattlemen's Beef 
Association'in lobicilerinden Danielle Beck, The Atlantic muhabirine, bu terimin "sanki 
gerçek et bir şekilde kirliymiş gibi, geleneksel et üreticilerine doğası gereği saldırgan" 
olduğunu söyledi. 


Ancak, sahte et endüstrisinin inanmanızı istediği şey tam olarak budur. Aslında, laboratuvarda 
yetiştirilen et pazarı, gerçek et yemenin gezegenimizi yok ettiği iddiası üzerine inşa 
edilmektedir. Singapur, ete benzeyen ve gerçek hayvanlardan elde edilmeyen ürünler için 
düzenleyici onayı veren ilk ülke oldu. 


Karar, dünyanın geri kalanı için yolu açtı ve bugün sahte et o kadar popüler hale geldi ki, 
çoğu Walmart, Target gibi büyük marketlerde ve bazı popüler zincir restoranlarda bu ürünleri 
bulabilirsiniz. Birçok insanın COVID-19 vakaları ile alakalı abartılı haberlerin yer aldığı bir 
ortamda çalıştığı bir dönemde; sahte et endüstrisi, ürünlerini karanlık bir dünyayı aydınlatan 
bir ışık olarak sundu. 


Büyük teknoloji devleri, tarihte eşi benzeri olmayan bir zamanda gıda tedariğine yönelik bir 
çaba harcıyormuş gibi görünüyor olabilir. Ancak patentli sahte etin “gezegeni kurtarmak” 
veya “sürdürülebilirlik” ile ilgili olmadığını, bunun yerine nüfusları kontrol etmeye ve büyük 
servet biriktirmeye yönelik başka bir baskı aracı olduğunu keşfetmek için olup bitenlere çok 
derinden bakmanıza gerek yok. 


Laboratuvarda Yetiştirilen Et, Büyük Şirketlerle Alakalıdır 


Financial Times'ın gıda eleştirmeni, 2021 Eylül'ünün başlarında yazmış olduğu bir yazıda, 
laboratuvarda yetiştirilen etin, sürdürülebilirlik veya "yeşil" kararlar almaktan ziyade fikri 
mülkiyet (IP) ve finansal bir fırsatçılıkla alakalı olduğuna dair güçlü deliller ortaya koydu. 


Yazar, kahvaltılık tahılları, gazlı içecekleri, ilaçları, aşıları, genetiği değiştirilmiş bitkileri ve 
böcek ilaçlarını koruyan patentleri listeleyerek, fikri mülkiyet konusunda tarihsel bir bakış 
açısı ortaya koydu. Her durumda Kellogg, Coca-Cola, McDonald's, Big Pharma ve tarım 
kimyasalları işletmelerinin sahip olduğu fikri mülkiyetler, elde ettikleri finansal başarıların 
can damarını oluşturmaktaydı. Makalede şu ifadeler yer alıyor : 


“Şu anda et endüstrisinde çok fazla fikri mülkiyet yok... Hayvanların hayatını kurtarmak, 
yağmur ormanlarının kesilmesini önlemek, hatta metan gazlarının azaltılması bile 


yatırımcıları heyecanlandırmıyor — bu değişiklikler kâra dönüşemez. 


"Kutsal kâse, tüketmiş olduğumuz eti, et üzerinde fikri mülkiyet sahibi olan tescilli bir ürünle 
değiştirmektir. Coca-Cola ve McDonald's, patentli gıda ürünlerini pazar payına göre dünyanın 
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en iyi gıda şirketlerinden ikisi haline getirmeyi başardı, ancak hayvansız 'et' için alınacak bir 
patent, başarılarını tamamen gölgede bırakabilir.” 


Bill Gates, iklim değişikliğiyle mücadele için 40100 sentetik sığır eti yeme fikrini destekliyor. 


Bu fikir, sera gazı emisyonlarını ortadan nasıl kaldıracağını ortaya koymuş olduğu yeni 
kitabında yer alan temel ilkelerinden biridir. Bu kitap, 23 arabalık bir garajı, 20 kişilik 
sineması ve 24 banyosu olan 65.993 fit kare (6.131 metrekare) büyüklüğünde bir ev inşa eden 
bir adam tarafından yazılmıştır. Gates ayrıca beş adet başka eve, bir at çiftliğine, dört özel jete 
ve bir helikopter "koleksiyonuna" sahiptir. 


Business Today'de yer alan bir araştırmaya göre, Gates'in yıllık karbon ayak izi, çoğu sahip 
olduğu uçaklar tarafından üretilen 7.493 metrik ton karbon miktarındadır. 22 Mart'ta Forbes'te 
yayınlanan bir makalede muhabir şöyle yazıyor: 


“Şimdi, mutlaka Gates ile aynı fikirde değilim. Ve hükümetlerin vatandaşlarının ne yemesi 
gerektiğine karar vermesi fikrinden nefret ediyorum (Gates'in önerdiği gibi). Ama benim işim 
para kazanmanıza yardım etmek. Ve bitki bazlı etin arkasındaki teknolojiden elde edilecek 
milyarlarca dolar olduğuna hiç şüphe yok.” 


Ne yazık ki, birçok kişinin zenginlik elde etmek için sağlıktan ziyade izleyeceği yol bu 
olabilir. Beyond Meat zaten 12 milyar dolar değerinde ve 2025 yılına kadar iki katına çıkması 
bekleniyor. Yine de, Forbes muhabirinin belirttiği gibi, et endüstrisi buzdağının görünen 
kısmıdır. 


Sentetik biyoloji, bilim adamlarının yaşamı programlamasına izin vermek için teknolojiyi 
kullanır. DNA'yı tamamen yeni bir şey üretecek şekilde yeniden yapılandırır. 


Bu, Beyond Meat'in soya fasulyesi kullanarak daha "gerçekçi" burgerler yaratmak üzere 


kullandığı teknolojidir. Ayrıca muhabir, Moderna ve Pfizer COVID aşılarının sentetik bir 
genetik kod dizisinden yapıldığına dikkat çekiyor ve şöyle yazıyor: 
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"Yapay zekânın (AI) olası istisnaları dışında, sentetik biyolojinin dünyamızı kökten yeniden 
şekillendirecek herhangi bir yıkıcı teknolojinin en büyük potansiyeline sahip olduğuna 
inanıyorum..” 


Gıda arzını kontrol edin = Nüfusları ve ülkeleri kontrol edin 


Ocak 2021'de The Land Report tarafından yapılan bir analizde, Bill Gates'in ABD'de 242.000 
dönümlük tarım arazisine sahip olduğu bilgisi yer aldı. Bu, onu en büyük özel tarım arazisi 
sahibi yapıyordu. MIT Technology Review ile yaptığı röportajda Gates şunları söyledi : 


“Yani hayır, en fakir 80 ülkenin sentetik et yiyeceğini sanmıyorum. Bence tüm zengin ülkeler 
“0100 sentetik sığır etine geçmeli. Tat farklılığına alışabilirsiniz ve iddiaya göre, zamanla tadı 
daha da iyi hale getirecekler. Sonuçta, bu yeşil prim, insanların [davranışlarını] 
değiştirebileceğiniz veya talebi tamamen değiştirmek için düzenlemeleri kullanabileceğiniz 
kadar mütevazıdır.” 


Gates ve diğer teknokratların, merkezi üretim ve gıda dağıtımı yoluyla nüfusları kontrol 
etmeyi nasıl amaçladıklarını düşündüğünüzde, bu paragraftaki en anlamlı cümle son cümledir. 
“İnsanların davranışlarını değiştirin veya talebi tamamen değiştirmek için düzenlemeleri 
kullanın” diyor. Laboratuvarda yetiştirilen proteini teşvik etmek, sürdürülebilirlikle değil, 
zenginlik ve güçle ilgilidir. 


Teknoloji devleri, fikri mülkiyeti kullanarak, canlı hayvanları, gıda arzını etkin bir şekilde 
kontrol edecek patentli bitki ve hayvan kaynaklı alternatiflerle değiştirmeyi umuyor. Ve 
Gates'in Illinois, Louisiana, California, Iowa ve yaklaşık bir düzine başka eyalete 

yayılmış 242.000 dönümlük tarım arazisi, genetiğiyle oynanmış mısır ve soya ürünleri 

için ayrılmış gibi görünüyor. Başka bir deyişle Gates, (bitki bazlı) sahte et ve işlenmiş gıdalar 
için gereken temel mahsulleri yetiştiriyor. 


Laboratuvarda yetiştirilen et alternatifleri, başlangıçta canlı hayvanlardan alınan hücre 
kültürleriyle başlamaları nedeniyle vejetaryen muadillerinden farklıdır. Mosa Meat, “daha 
sonra neredeyse yara almadan çiftliklerine geri götürülen” çiftlik hayvanlarından az sayıda 
hücre topladıktan sonra kendi etlerini yetiştiriyor. 


Popular Mechanics'te anlatıldığı gibi Gates'in ciddi bir yatırımcı olduğu Memphis Meats, 


hayvanlardan mümkün olduğunca uzak durmaya çalışıyor. Bunun yerine hayvan 
biyopsilerinden elde edilen hücreleri kullanıyorlar. 


139 


Baska bir deyişle, bir veteriner anormal bir büyüme hakkında tıbbi bir tespit yapmak için bir 
hayvanın bir bölgesine biyopsi yapmaya karar verdiğinde; Memphis Meats, aksi takdirde 
atılacak olan hücreleri toplar ve bunları laboratuvarda yetiştirilmiş et haline getirir. Küçük 
çiftçiler tarafından yetiştirilen geleneksel, sağlıklı gıdaların yerine seri üretilen sahte gıdaların 
geçirilmesi, Great Reset planının bir parçasıdır. 


Amaç, tüm gıda arzını kontrol etmektir. Bu amaçla, araştırmacılar ve üreticiler, aynı zamanda, 
süt benzeri bir protein kazein ve peynir altı suyu üretmek için genetiği değiştirilmiş 
Trichoderma reesei mantarından yapılan süt proteinleri ile de ilgileniyorlar. Popular 

Science, Perfect Day'in hayvansız peynir altı suyu proteinini, 2020'nin en büyük 100 
yeniliğinin mühendislik kategorisindeki Büyük Ödül kazananı olarak belirledi. 


Wellcome Trust tarafından ortaklaşa kurulan EAT Forum, küresel nüfusa uygulanmak üzere 
tasarlanmış bir Gezegensel Sağlık Diyeti geliştirdi. Bu diyet, et ve süt ürünleri alımını %90'a 
varan oranda azaltmayı ve bunun yerine büyük ölçüde tahıllar ve yağın yanı sıra 
laboratuvarlarda üretilmiş gıdaların koyulmasını gerektiriyor. 


Tüm gıdaları laboratuvarda oluşturulan alternatiflerle değiştirmek üzere biyoteknoloji ve sahte 
et şirketleriyle birlikte çalışarak gıda sistemini dönüştürmeyi amaçlayan en büyük 

girişim FReSH olarak adlandırılıyor. Başka bir deyişle, teknoloji devleri et, süt ürünleri, 
tahıllar ve yağların kontrolünü ellerine geçirdiklerinde, gıda arzından kazanç sağlayan ve bu 
arzı kontrol eden onlar olacaktır. 


Gıda arzını kontrol eden özel şirketler, nihayetinde ülkeleri ve tüm toplumu kontrol edecektir. 
Biyoteknoloji, nihayetinde çiftçileri ve çiftlik sahiplerini denklemin dışına itecek ve gıda 
güvenliğini tehdit edecektir. Başka bir deyişle, sürdürülebilirlik ve gezegeni kurtarmak adına 
yapılan çalışmalar özel şirketlere daha fazla kontrol sağlayacaktır. 


Linoleik asit ile ilişkili sağlık tehlikeleri 


İster bitki bazlı ister laboratuvarda yetiştirilmiş olsun, sahte etin işlenmiş bir gıda olduğunu 
anlamak önemlidir. Taklit et, gerçek etten daha iyi, hatta ona eşit değildir. Doğrudan 
topraktan, asmalardan, çalılardan, ağaçlardan, su kütlelerinden veya hayvanlardan gelmeyen 
yiyecekler işlenmiş kabul edilir. 


Laboratuvarda yetiştirilen et, bir inekten alınan kas örneğiyle başlar. Laboratuvara girdikten 
sonra teknisyenler örnekten kök hücreleri ayırır ve ardından bunları çarpıcı biçimde çoğaltır. 
Hücreler, kas dokusunu oluşturan liflere farklılaşır. Mosa Meat, bir doku örneğinin 80.000 
çeyrek pound (Çev: yaklaşık 9 ton) ağırlığında ürün verebileceğine inanıyor. 


Bir hayvanın içindeki doku büyümesi, kan akışı sağlıklı kas büyümesini gerçekleştirmek için 
uygun besinleri sağladığında meydana gelir. Bu durum hayvanın, vücudun hücreleri beslemek 
için gerekli besinleri uygun miktarda aldığı tam ve dengeli bir diyetle beslenmesini gerektirir. 


İnsan vücudu daha sonra rejeneratif ve biyodinamik olarak otlatılmış etlerde bulunan besinleri 
alır. Bununla birlikte, bilimin son yirmi yılda gösterdiği gibi, şeker üzerinde büyüyen hücreler 
büyümeye neden olur, ancak sağlıklı değildir. Laboratuvarda kültürlenmiş et yetiştirme 
kabiliyeti, son ürünün son kullanıcıya sağlık açısından herhangi bir yarar sağlayacağını 
göstermez. 
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Bitki bazlı sahte et, linoleik asit (LA) formunda aşırı miktarda omega-6 yağı içerir. Bu durum, 
metabolik disfonksiyona en önemli katkıda bulunan etkenlerden birisidir. 


Kanımca, bu metabolik zehir, artan kronik hastalık oranlarına birincil derecede katkıda 
bulunuyor. LA, ciddi mitokondriyal disfonksiyona, azalmış NAD+ seviyelerine, obeziteye, 
insülin direncine ve enerji üretme yeteneğinde radikal bir azalmaya yol açar. 


Gerçek etin lezzetini ve dokusunu üretmek için kullanılan genetik mühendisliği, sağlıklı yağ 
asidi bileşimini yeniden üretmez, çünkü substrat, birincil yağ kaynakları olarak kanola ve 
ayçiçeği yağlarıdır. 


Hem Impossible Burger hem de Beyond Meats ürünlerinde kullanılan ayçiçek yağı %68 
LA'dır ki bu olağanüstü yüksek bir miktardır. 


LA oksidasyona duyarlı olduğundan ve OXLAM (oksidatif linoleik asit metabolitleri) adı 
verilen oksidasyon yan ürünlerine neden olduğu için tehlikelidir. Bu yan ürünler DNA, 
protein, mitokondri ve hücre zarlarını harap eder. Bu, sahte etin tüm sürdürülebilirlik ve 
sağlık kriterleri açısından başarısız olduğu anlamına gelir. 


İnsan hücrelerinden kültürlenmiş eti hiç düşündünüz mü? 


Laboratuvarda yetiştirilen et ve süt ürünleri kulağa bilim kurgu gibi gelse de, gıda üreticileri 
için bir sonraki adım doğrudan 1973 distopik filmi “Soylent Green”den geliyor. Bilim kurgu 
filmi 2022'de New York'ta geçiyor. Hikâyede, Dünya aşırı nüfuslu ve insanlar sokaklarda 


yaşıyor. 


İnsanlara gıda olarak su ve planktondan yapılan yüksek proteinli bir besin olan Soylent Green 
istihkakı verilir. Büyük şirketlerin kontrolü elinde tuttuğu bu fütüristik kâbus fantezisinin 
sonunda, yüksek proteinli içeceğin aslında insanlardan yapıldığını keşfediyorsunuz. 


Şimdi, 2022'ye sadece aylar kala, bilim adamları, insan yanaklarının içinden toplanan insan 
hücrelerinden yapılan laboratuvarda yetiştirilen "et" üzerinde çalışıyorlar. Bu tüyler ürpertici 
ürün ilk olarak bir bilim insanı ve biyoteknoloji firması Spiderwort'un kurucusu tarafından 
'sanat' olarak sunuldu. Tech Times 22 Kasım 2020'de şunları bildirdi: 


“Çoğunlukla insan hücrelerinden yapılan biftekleri yetiştirmek için kullanılabilecek yeni bir 
'Kendin Yap yemek kiti”, kısa süre önce Londra merkezli Tasarım Müzesi tarafından 'yilin 
tasarımına? aday olarak gösterildi. 


“Ouroboros Steak'* olarak adlandırılan bu kit, adını kuyruğundan başlayarak kendi kendini 
yemesiyle bilinen bir yılanın dairesel sembolünden almıştır. Bu varsayımsal kit daha sonra bir 
kişinin kendi hücrelerini kullanarak minyatür insan eti biftekleri yetiştirmek için ihtiyaç 
duyacağı her şeyle birlikte gelecekti...” 


Bu kitler ticari olarak mevcut değil - henüz. Ama “insanın kendi vücudundan yapılmış bir 


parça eti yemesinin geçerli bir fikir olabileceğini düşünmesine neden olan şey nedir? sorusunu 
akla getiriyor. Bunun yamyamlık olup olmadığı sorusu da gündeme getirilmelidir. 
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Bu konsepti savunanlar, kendi bedeninizi yediğiniz için bunun yamyamlık olmadığını iddia 
ediyor. Ancak, ticari olarak temin edilebilir hale gelirse, birinin diğer insanların hücrelerinden 
et yetiştirmesini ve satmasını ne engelleyebilir? 


Konseptin nahoş yanı bir yana, bu hastalığın yayılmasını nasıl etkileyebilir? Örneğin, Papua, 
Yeni Gine'deki kabile yamyamlığı, neredeyse bir insan kabilesini yok eden prion hastalığına 
(Çev: Bulaşıcı süngerimsi ensefalopati) yol açmıştır. 


Birçok köyde, bir kişi öldükten sonra, köylüler bir keder eylemi içinde cesedi pişirir ve 
tüketirdi. Kabileyi inceleyen bilim adamları, bir kişinin, deli dana hastalığı olarak da bilinen 
Crutchfield-Jakob hastalığının nadir görülen bir vakasını geliştirdiğine inanıyor. Nörolojik 
dokuyu yemek, daha sonra hastalığın kabile boyunca yayılmasına neden olmaktadır. 


Bir COVID-19 aşısı olduktan sonra insanlar tarafından bildirilen garip ve olağandışı yan 
etkilerin vücut dokusu üzerinde uzun vadeli etkileri olabileceğini hayal etmek fazla çaba 
gerektirmez. Peki, kendinizden veya bir başkasından elde edilen bu vücut dokusunu 
kültürleyip yediğinizde ne olur? 


İlk olarak Mercola tarafından yayınlanmıştır. 
Joseph Mercola, 21.10.201, The Defender Children's Health Defense 


(Dr. Joseph Mercola, Mercola.com'un kurucusudur. Dr. Mercola, DO olarak da bilinen bir 
osteopatik doktordur. DO'lar, MD'lere benzer şekilde, 50 eyalette ilaç yazabilen ve ameliyat 
yapabilen lisanslı doktorlardır. DO'lar ve MD'ler, temel klinik bilimlerde dört yıllık bir 
çalışma ve lisans sınavlarının başarıyla tamamlanmasını gerektiren benzer eğitime sahiptir. 
Bununla birlikte, DO'lar tıp pratiğine ekstra bir şey getirir. Osteopatik doktorlar “bütün kişi” 
yaklaşımını uygularlar ve sadece semptomlar yerine tüm kişiyi tedavi ederler. Hastaların 
sadece hastalıklarla mücadele etmeyen, aynı zamanda onu önlemeye de yardımcı olan 
tutumlar ve yaşam tarzları geliştirmelerine yardımcı olurlar. Aile hekimliği alanında da kurul 
onaylı Dr. Mercola, beş yıl boyunca St. Alexius Tıp Merkezi'nde aile hekimliği bölümünün 
başkanlığını yaptı. Hem geleneksel hem de doğal tıp eğitimi aldı.) 


Çevirenin Notu: 
Ouroboros: Uroboros (Ouroboros), kendi kuyruğunu ısıran halka şeklini almış bir yılan 


görüntüsüdür. Ezoterizm, Masonluk ve Satanizm'de sıklıkla kullanılan sembollerden 
birisidir. 
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KAZAKISTAN 'NUKLEER BOMBA'DAN NASIL VAZGECTI? 


Derya Beyaz, 25.02.2022, Sonsuz Ark, Cevirmen Yazar, Ceviri 


Sonsuz Ark'ın Notu: Çevirisini yayınladığımız röportaj, Atlantic Council'de çeşitli pozisyonlarda ve Dünya 
Bankası'nda iletişim danışmanı olarak çalışan, Askeri Yazarlar Birliği üyesi ve The Diplomat'ın genel yayın 
yönetmeni Catherine Putz'ın, küresel kaos mimarları vakıflardan-düşünce kuruluşlarından biri olan Carnegie 
Uluslararası Barış Vakfı'nın geçici üyesi ve Albany Suny Üniversitesinde kıdemli öğretim üyesi olan Togzhan 
Kassenova'nın, 15 yıllık bir çalışmanın sonrasında ortaya çıkan, Kazakistan'ın nükleer bombadan nasıl 
vazgeçtiğinin hikayesini anlattığı “Atomic Steppe-Atomik Bozkır” adlı kitabına ve içeriğine 

odaklanmaktadır. 25 yıl önce dünyanın en büyük üçüncü nükleer gücü olan Ukrayna'nın da benzer şekilde 
1994'te 'Nükleer Silahları'ndan vazgeçtiği için bugün (24 Şubat 2022) Putin liderliğindeki Rusya'nın işgal 
tehditlerine karşı çaresiz kalmaktadır... Ocak 2022'de Kazakistan'da yaşanan büyük terör ve ayaklanma olayları 
da bu çerçevede değerlendirilebilir. 


1991'de Sovyetler Birliği'nin dağılmasının ardından Kazakistan, kendisini dünyanın o 
zamanki dördüncü en büyük nükleer silah stokuna sahip buldu. 1995'in sonunda, silahlar gitti, 
dikkatle müzakere edilen ve ABD'nin yardımıyla yürütülen nükleer silahlardan arındırma 
sürecinde Rusya'ya geri gönderildi. Silahlar gitti, ama unutulmadı. Kazakistan'ın 
bağımsızlığından kırk iki yıl önce, Sovyetler Birliği, Moskova'da 1ssız olarak görülen bir 
bozkır arazisi üzerinde nükleer silahları test etmeye başlamıştı. 


ATOMIL 
STEPPE 


HOW KAZAKHSTAN 


GAVE UP 


THE 


BOMB 


TOGZHAN KASSENOYA 


[Atomik Bozkir, Kazakistan Bombadan Nasil Vazgecti?, Togzhan Kassenova, 384 sayfa, 
Ocak 2022, Ciltli ISBN: 9781503628465 Ciltsiz ISBN: 9781503632431 E-kitap ISBN: 
9781503629936] 


Togzhan Kassenova, ortaya çıkması 15 yıl süren “Atomik Bozkır” (*) kitabında Kazakistan'ın 
bombadan nasıl vazgeçtiğinin hikayesini anlatıyor. SUNY, Albany Üniversitesi'nde kıdemli 
bir araştırmacı ve Carnegie Uluslararası Barış Vakfı'nın geçici bir üyesi olan Kassenova, 
Diplomat'tan Catherine Putz ile Kazakistan'ın nükleer silahlardan arındırılması, sürecin 
karmaşıklığı ve orada küresel nükleer silahlardan arındırma çabaları için alınan dersler 
hakkında konuştu. 


Sovyetler Birliği, 1949'da bugünkü Kazakistan'da nükleer testlere başladı. Yer seçiminde 
hangi hususlar göz önünde bulunduruldu — Semipalatinsk — ve daha da önemlisi, Sovyet 


yetkilileri neleri hesaba katmadı? 


Sovyet hükümeti pratik şeyler düşündü. Yabancı casusların girişini engelleyecek kadar ana 
ulaşım yollarından yeterince uzak ama inşaat malzemelerinin hareketine izin verecek kadar 
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yakın mıydı? Kum, su gibi malzemelere kolay erişim var mıydı? Jeolojiye, coğrafyaya, 
topografyaya baktılar. Nispeten uzak bir yer istiyorlardı. 


a : 


Novosti arşivi 


Ancak Moskova için “uzak” olan, bölgede yaşayan insanlar için “uzak” değildir. Askeri 
planlamacılar, seçilen yer hakkında “ıssız” olarak bahsettiler. Yine, bu görecelidir. Binlerce 
insan orada yaşıyorsa [ve] araziyi hayvancılık için kullanıyorsa, bir bölge nasıl ıssız olur? 
Seçilen alandan sadece 75 mil uzakta olan büyük bir Semipalatinsk şehrinden bahsetmiyorum 
bile. Potansiyel etkiyi tam olarak anlamadıkları göz önüne alındığında, kırsal yerleşimlerden, 
Semipalatinsk kentinden ve yakınlardaki diğer şehirlerden sakinlerin bu müzakerelerde çok az 
düşünüldüğü göze çarpıyor. 


Sovyet döneminde, bu denemeye karşı bir muhalefet var mıydı? 


Okuyuculara nükleer test programının gizlilik içinde olduğunu hatırlatırım. Bu nedenle, 
Kazakistan hükümeti Sovyet ordusunun onu nükleer testler için kullandığını bilse bile, 
Poligonda ne olduğunun tam olarak farkında değildi. Yine de, elbette, yerel halkın sağlığı 
üzerindeki etki kendini erken gösterdi ve Poligon'da olan her şeyin insanlar için iyi olmadığı 
bir sır değildi. 


Kayıtlar belirsiz, ancak bildiğimiz kadarıyla, en azından birkaç kez tanınmış Kazaklar yerel 
halkın acılarına dikkat çekmeye çalıştı. 1957'de ünlü Kazak yazar ve Semipalatinsk bölgesinin 
yerlisi Muhtar Auezov, Japonya'daki nükleer karşıtı konferansta Poligon hakkında konuştu. 
1958'de Semipalatinsk bölgesinin yerel valisi Mukhametkali Suzhikov, yerel halkın sağlığını 
izlemek (tedavi değil) için Sovyet hükümeti tarafından kurulan Semipalatinsk'teki özel tıbbi 
tesisten bilgi istedi. Suzhikov, iyonlaştırıcı radyasyonun yerel halkın sağlığı üzerindeki endişe 
verici etkisi hakkında aldığı bilgilere dayanarak, Sovyet lideri Nikita Khruschev ve 
Kazakistan lideri Nikolai Beliaev'e gizli bir mektup gönderdi. Sovyet hükümeti, karşılık 
olarak bölgeye önemsiz mali ve tıbbi yardıma izin verdi. Suzhikov, birçok kişinin inandığı 
gibi yerel halkın kötü durumunu öne çıkarmanın bedeli olarak görevini kaybetti. 1962'de 
başka bir Semipalatinsk valisi Mikhail Karpenko, Kazakistan lideri Dinmukhamed Kunaev'e 
bölge için yardım talep eden ve cumhuriyet liderliğini poligon ile ilgili popüler hoşnutsuzluk 
konusunda uyaran bir mektup yazdı. Görünüşe göre Moskova tarafından atanan Kazak 
liderliği güçsüzdü. 


Nükleer testlere her düzeyde gerçek muhalefet ancak 1980'lerin sonunda mümkün oldu. 


Test programında yer alan bilim insanlarının ve diğerlerinin anılarını okurken 
dikkatinizi çeken şey neydi? 


Birkaç şey. Birincisi, hükümet Poligon'u inşa etmek için onları Kazak bozkırının ortasına 
gönderdiğinde sıradan asker ve subayların çok az seçeneği vardı. Gidecekleri yere varana 
kadar nereye gittiklerini bile bilmiyorlardı. [Lavrentiy] Beria tarafından gönderilen gulag 
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mahkumları da dahil olmak üzere bu ilk Poligon inşaatçıları zorlu koşullarla karşı karşıya 
kaldı. Birçoğu öldü. 


Bilim adamlarına gelince, ülkenin en önemli ulusal güvenlik projesinde çalışanlar olarak aynı 
anda hem göklere çıkarıldıklarını, ancak aynı zamanda özgürlüklerinin kısıtlandığını 
gözlemlemek ilginçti. Bilim adamları, Beria ve halkının ve daha sonra Beria'nın düşüşünden 
sonra KGB'nin sürekli gözetimi altındaydı. Kitabımda, çalışmalarıyla ve bilimsel başarılarıyla 
gurur duyan, ülkelerinin gerekli “nükleer kalkanını” inşa ettiklerine inanan bilim adamlarının, 
çalışmalarının ürünleri yakın çevredeki insanlara zarar verse bile hakkını vermek 

istedim. Ayrıca şunu da eklemek isterim ki, Sovyet bilim adamları ve test programı 
katılımcıları bunu bir boşlukta yapmadılar. Bunu, Amerikan nükleer silah programının 
gerisinde kalmamak için Sovyet çabasının bir parçası olarak yapıyorlardı. 


Andrei Sakharov'un anıları, karmaşık dinamiklerin bir mikro kozmosu olarak göze 
çarpıyordu. Sakharov dünyanın en güçlü silahları olan termonükleer bombaları üretti. Yine 
de, yaptığının çok fazla zarara yol açabileceği fikriyle mücadele etti. Sakharov sonunda en 
sadık nükleer karşıtı savunuculardan biri oldu. 


Sovyetler Birliği dağıldığında, o sırada Kazakistan'da ne tür nükleer silahlar, 
malzemeler ve altyapı vardı? Silahlarla ilgili ilk tartışmalar nasıldı? 


Kazakistan'ın nükleer mirası, binden fazla nükleer savaş başlığı, yüzden fazla kıtalararası 
balistik füze, nükleer bomba taşıyabilen düzinelerce ağır bombardıman uçağı ve tonlarca 
nükleer malzemeyi içeriyordu. Altyapı açısından, nükleer madde üreten veya depolayan 
tesisler özellikle önemliydi. Bomba yapım sürecinde, nükleer malzeme üretimi teknolojik 
olarak en zorlu bileşendir. Nükleer malzemeniz varsa, bombadan bir adım uzaktasınız. 


Silahları nükleer malzemeden ve altyapıdan ayırmanın faydalı olduğunu düşünüyorum. 
Silahlar kendi egemen topraklarında olmasına rağmen Kazakistan'ın nükleer silahların komuta 
ve kontrolüne erişimi yoktu ve Kazakistan'ın kararları bu silahların kaderi için çok önemliydi. 
Kazakistan, eğer Kazak liderliği ilgilenirse, teorik olarak yerli bir nükleer program için 
sağlam bir temel olarak hizmet edebilecek malzeme ve altyapı üzerinde tam kontrole sahipti. 
Bu anlamda, Kazakistan'ın stratejik nükleer silahsız kalma kararı uluslararası güvenlik için 
kritikti. 


Kazakistan'ın nükleer mirastan vazgeçme kararı hemen değil, nispeten erken geldi. Kazak 
liderliği, Kazakistan'ın yeni bir devlet olarak elde etmeyi umduğu her şeye nükleer silahlara 
tutunmaya çalışması halinde ulaşılamayacağını kabul etti. Kazakistan'ın doğrudan yabancı 
yatırıma, küresel pazarlara, uluslararası kurumlara, teknolojiye erişime ihtiyacı vardı. 
Kazakistan nükleer bir kulübe girmeye çalışırsa, bunların hepsi erişilebilir olmayacaktı. 


Kazakistan'ın gönüllü nükleer silahlardan arındırılması, genellikle Amerika Birleşik 
Devletleri ve Kazakistan'ın katıksız bir diplomatik başarısının öyküsünde basitleştirilir. 
Bu basitleştirilmiş anlatı neyi doğru yapıyor ve eksik olan nedir? 

Bildiğimiz anlatı temel şeyleri doğru yapıyor; Kazakistan nükleer olmayan bir yol seçerek 
doğru kararı verdi ve ABD hem kararın hem de uygulanmasının mümkün olmasında 


belirleyici bir rol oynadı. 


Kabul edilen anlatının çok doğrusal ve basit olduğunu düşünüyorum. 
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Kazak tarafında, nükleer hikaye, Kazakistan'ın nükleer politikasını, tek adamın Kazakistan'ın 
ilk cumhurbaşkanı Nursultan Nazarbayev olduğu tek kişilik bir gösteri olarak tasvir etmek 
doğru eğildi. Nazarbayev, elbette, nihai karar vericiydi ve 1990'ların başındaki Nazarbayev, 
Rusya ile ABD arasında iyi manevralar yapan kurnaz bir politikacı olarak, zorlu bir figürdü. 
Ama tek başına hareket etmiyordu. Sadece bir örnek vermek gerekirse, bu erken nükleer 
müzakerelerdeki kilit rollerden biri eski Devlet Danışmanı Tulegen Zhukeev'e aittir. Yine de, 
nükleer diplomasi üzerine resmi söylemde ondan pek bahsedildiğini duymazsınız çünkü 
Kazakistan'da her şey tarihsel olarak Nazarbayev merkezli olmuştur ve Zhukeev sonunda 
hükümeti bırakıp önde gelen bir muhalefet figürü haline gelmiştir. 


Nazarbayev etrafında oluşan bu merkezleme nükleer alanla sınırlı değil. Kazakistan'ın devlet 
inşasının birçok yönü söz konusu olduğunda, Nazarbayev dışındaki önde gelen şahsiyetler 
hakkında çok az şey duyuyoruz. Örneğin, Kazakistan dışında (ve Kazakistan içinde) kaç kişi 
Kazakistan'ın ulus inşasının ilk aşamalarında kritik bir rol oynayan Kazakistan'ın ilk ve tek 
Başkan Yardımcısı Erik Assanbayev'i hatırlıyor? Ancak Kazakistan'daki son olaylarla birlikte, 
Nazarbayev'in başarılarını, özellikle de 1990'ların başındaki başarılarını inkar ederek, başka 
bir aşırılığa gideceğimizden endişe ediyorum. 


Nükleer temaya ve özellikle Semipalatinsk Test Sitesinin kapatılması konusunda tarihi farklı 
kaydetmenin önemine geri dönersek, Kazakistan'ın Olzhas Suleimenov liderliğindeki nükleer 
karşıtı kamu hareketinin, tüm düzenli toplulukların rolünü unutmamalıyız. Yürüyüş ve gösteri 
yapanlar ve Kazak hükümetinin harekete geçmesini ve nükleer test sahasını kapatmasını 
sağlayan vatandaşlar. 


ABD-Kazak nükleer silahlardan arındırma diplomasisine gelince, elbette başarılı oldu. Her iki 
taraf da amaçlarına ulaştı. Yine de oraya nasıl vardıkları kolay veya doğrusal değildi ve benim 
için o iniş çıkışları, gerilim ve endişe anlarını izlemek büyüleyiciydi. Politikayla ilgili 
konularda çalışan bir akademisyen olarak, Kazakistan ve Amerika Birleşik Devletleri'nin 
nükleer meseleleri nasıl yönettiğini incelemeyi çok sevdim. Bu karmaşıklıkları incelemek, 
nihai sonucu daha da takdir etmemi sağladı. 


Testten silahsızlanmaya kadar Kazakistan'ın nükleer deneyiminin devam eden küresel 
nükleer silahlardan arındırma çabaları için dersler içerdiğini düşünüyor musunuz? 


Kesinlikle! Çok var. Birkaçına değineyim. Tüm bunlardan çıkardığım ana ders; her şey 
söylendiğinde ve yapıldığında, nükleer silah programları muazzam bir yetenek, bilimsel çaba 
ve kaynak israfıdır. Sonunda Semipalatinsk Poligonunun ölçeğini ve kendimi bir helikopterin 
üzerinde uçarken bulduğumda arazinin gördüğü suistimali tam olarak anlayabildim. Bu, eski 
askeri faaliyet belirtileriyle (örneğin, altyapının bazı bölümleri, düzleştirilmiş arazi, vb.) 
İnsanlar ve çevre, nükleer cephanelikler için çok yüksek bir bedel ödüyor. 


Ancak olumlu dersler de var. Kazakistan örneği, ülkelerin nükleer programları bir faydadan 
ziyade güvenlikleri için bir sorumluluk olarak görebileceğini gösteriyor. Kazak liderliğinin 
nükleer olmayan bir yol seçme ve uluslararası topluma iyi koşullarda ve yatırıma, pazarlara ve 
kurumlara tam erişime sahip olma konusundaki erken hesaplamaları ve kararları, 
Kazakistan'ın devletinin temellerini attı. Kazakistan örneği, nükleer silahların otomatik olarak 
daha fazla güvenlik anlamına geldiğini kabul etmememiz gerektiğini gösteriyor. 


Hem Kazakistan'ın hem de ABD'nin istediğini elde etmesi, diplomasinin ve uluslararası 
angajmanın gücünü gösteriyor. 
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Pratik düzeyde, Kazak, Amerikalı ve Rus bilim adamları ve teknik uzmanlar, işbirliğine 
dayalı tehdit azaltma çalışmalarında benzersiz deneyimler elde ettiler; altyapının sökülmesi, 
nükleer malzemenin güvence altına alınması, eski silah bilimcilerinin barışçıl çalışmalara 
dahil edilmesi ve yapılması ve yapılmaması konusunda öğrenilen birçok ders var. Bu tür 
çalışmaları sahada uygulamakla ilgili. Bu deneyim, dünyanın diğer bölgelerindeki benzer 
çalışmalara fayda sağlayabilir. 


Bunun sizin için çok kişisel bir kitap olduğunu biliyorum; Kazakistan'da doğdunuz, 
babanız Kazak nükleer politikalarına dahil oldu. Bu kadar ayrıntılı, zor bir hikayenin 
peşine düşmenin ve onu tüm karmaşıklığıyla ortaya çıkarmaya çalışmanın nasıl bir şey 
olduğunu biraz anlatabilir misiniz? 


Heyecan verici ve zordu. Anlatmaya çalıştığım hikayeyle bu kadar güçlü bir bağa sahip 
olduğum için kendimi ayrıcalıklı hissettim ama bu yakınlık zorluklar yarattı. Zaman zaman, 
bilim insanı olmakla Kazak olmak arasındaki çizgide yürümek zordu, özellikle de Sovyet 
nükleer denemelerinin acıları gibi tarihin acı veren kısımlarını anlatırken. Hemşerilerimin ve 
kadınların yaşadıklarına dair inkar edilemez öfke duygularıyla uğraşırken bilimsel tarafsızlığı 
korumak zorundaydım. 


Babamın bir dış politika danışmanı olarak Kazak siyasetinin yapım sürecinde önemli bir rol 
oynaması, bu tartışmalara erken yaşlardan itibaren maruz kaldığım için benzersiz bir mercek 
sağladı. Üzerime düşeni yapmak ve Kazakistan tarihinin bu kritik dönemini kaydetme 
konusunda kendimi sorumlu hissettim. 


En zor kısım, kitabın kapsadığı dönemin uzunluğuydu - 1940'lardan günümüze. Sınırlarımı 
anladım; anlattığım sürenin yarısını yaşamadım, hikayenin her küçük parçasını doğrulamak 
imkansızdı ve bütün arşiv belgeleri mevcut değildi. Yine de elimden gelen her şeyi yaptığımı 
biliyordum ve bu yüzden 15 yılımı aldı! Bunun sadece başlangıç olduğunu biliyorum ve 
umarım benden sonra gelen bilim adamları bu karmaşık hikayeye daha fazla nüans katarlar. 


Catherine Putz 23 Şubat 2022, The Diplomat 


(Catherine (Katie) Putz, The Diplomat'ın genel yayın yönetmenidir. Katie, uluslararası 
güvenlik eğitimi aldığı Kentucky Üniversitesi'ndeki Patterson Diplomasi ve Uluslararası 
Ticaret Okulu'ndan ve ABD diplomatik ve çatışma tarihine odaklanarak tarih alanında 
uzmanlaştığı Pennsylvania Shippensburg Üniversitesi'nden mezun oldu. Katie daha önce 
Atlantic Council'de çeşitli pozisyonlarda ve Dünya Bankası'nda iletişim danışmanı olarak 
çalıştı. Askeri Yazarlar Birliği üyesidir. Aylık derginin yanı sıra Orta Asya ve Afganistan 
üzerine yazılar yazıyor. Eski Sovyet bölgelerinde, özellikle de daha büyük Asya ile bağlantılı 
oldukları yerlerde siyaset, güvenlik ve kültür üzerine yazmaktadır.) 


(*) Atomik Bozkır, karanlık bir ülke olan Kazakistan'ın insanlık tarihinin en güçlü silahlarına 
nasıl hayır dediğinin anlatılmamış gerçek hikayesini anlatıyor. Sovyetler Birliği'nin çöküşüyle 
birlikte, marjinalize edilmiş Orta Asya cumhuriyeti, kendisini bir anda kendi topraklarında 
dünyanın dördüncü en büyük nükleer cephaneliğiyle buldu. Bu ateşe hazır silahlardan 
vazgeçecek mi yoksa Orta Asya Kuzey Kore'si olmaya mı çalışacak? 


Bu kitap bizi Sovyet döneminden günümüze Kazakistan'ın olağanüstü ve az bilinen nükleer 
tarihine götürüyor. Sovyet yetkilileri için Kazakistan'ın bozkırı ekolojik bir mucize ya da 
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sevilen bir vatan değil, nükleer testler için ideal olan boş bir toprak parçasıydı. İki başlı 
kuzular, Kazakistan için sonuçta ortaya çıkan halk sağlığı felaketinin sadece başlangıcıydı - 
Sovyetler Birliği çöktüğünde, bir gecede nükleer güç olmanın göz korkutucu yüküyle birleşti. 


Samimi kişisel bakış açısı ve kullanılmayan arşiv kaynakları ile donatılmış Togzhan 
Kassenova, bizi diplomattan mühendislere, aktivistten köylülere ve silahsızlanma için çalışan 
pasifistlere dönüşen bilim adamlarıyla tanıştırıyor. Dünyada hala binlerce nükleer silah 
varken, Kazakların nükleer miraslarından nasıl vazgeçtiğinin hikayesi, küresel güvenlik için 
acil dersler içeriyor. 


BİNGÖL ÜNİVERSİTESİ'NDE EVRİM KARŞITI KONFERANS 


18.12.2011-haber.sol.org.tr/ 


Bingöl Üniversitesi rektörlüğü, “Bilimin Işığında Evrim” adlı bir panel düzenledi. Rektör 
Gıyasettin Baydaş'ın da izleyici olarak katıldığı panelin konuşmacısı Prof. Dr. Adem Tatlı idi. 
Daha önce de pek çok kez “evrim diye bir şey yok” dediği bilinen Adem Tatlı'nın panelde 
sarf ettiği sözler bir yana, kendisinin panelde konuşmacı olarak yer alması da panelin bilime 
ve evrime ne kadar uzak olduğunu gösteriyor. 


Adem Tatlı”dan muhteşem analoji 

Konuşmasında, evrim tartışmalarının ana düşüncesinin bir yaratıcının kabulü veya reddi 
olduğunu belirten Adem Tatlı, muhteşem göz-gözlük analojisiyle, evrimcilerin “tutarsız 
fikirlerini” ve “bilimsel düşünceden ne kadar uzak olduklarını” ortaya koydu! Ve yine aynı 
analoji üzerinden yaratılışçıların tutarlı ve bilimsel düşüncelere sahip olduğunu iddia etti: 


“Burada, bir yaratıcının kabulü veya reddi vardır. Meselâ elinizde bir gözlük var. Bunun 
hangi maddelerden yapıldığını, ne iş gördüğünü en ince ayrıntılarına kadar inceliyorsunuz. 
Böyle bir argümanda herkes gözlüğün bir ustanın eseri olduğunda hemfikirdir. Gözlük yerine 
canlıların gözü dikkate alınınca, o da en ince yapısına kadar inceleniyor, ne işe yaradığı ve 
nasıl çalıştığı ortaya konulmaya çalışılıyor. Buraya kadar evrimcilerle yaratılışçılar arasında 
problem yoktur. Bu gözün ustasının kim olduğuna sıra gelince, tartışma başlıyor. Yaratılışı 
savunanlar, eldeki gözlüğün ilim, irade ve kudret sahibi bir ustanın eseri olduğu gibi, ondan 
daha mükemmel olan bu gözün de ilim, irade ve kudret sahibi bir ustanın eseri olduğunu 
kabul ederler. Ateist evrimciler ise, gözlüğün ustasını kabul ettikleri halde, gözün tesadüfen 
ortaya çıktığını ve bir ustasının bulunmadığını belirtiyorlar ve böyle bir iddianın bilimsel bir 
yaklaşım tarzı olduğunu ileri sürüyorlar.” 


Evrim karşıtlarının "ünlü" gözün evrimi ve saat analojisi tezlerine karşı, Evrim 
Sempozyumu'nda konuşan Richard Dawkins'in "Kör Saatçi" kitabı önerilebilir. Dawkins, 
evrimin, yaradılışçıların sunduğu gibi "bir anda" değil, basamaklı bir modele sahip olduğunu 
vurgular. 


Adem Tatlı “materyalist evrimcilerle yaratılışçılar arasındaki tartışmanın en can alıcı 
noktası”nı ise “evrimciler kâinata sebepler hesabına ve tabiat namına bakarlarken” 
yaratılışçıların “kainata Allah adına bakması” olarak saptadı! “Kainata sebepler hesabına ve 
tabiat namına bakma”yı “her şeyi sebeplere vermek” olarak açıklayan Tatlı, “Allah hesabına 
bakma”yı ise şöyle açıkladı: 
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“Kainata Allah hesabina bakildigi zaman, o sahadan elde edilen biitiin bilgiler Marifetullah’a, 
yani Allah'ı bilmeye basmak olmaktadır. İslâmiyet, bilimde ne kadar çok terakki edilse, yani 
varlıklar hakkında ne kadar geniş bilgi sahibi olunsa, Allah'ın kâinattaki tasarrufunun, hikmet 
ve hâkimiyetinin daha iyi bilineceğini nazara verir.” 


Tatlı, evrim teorisini Said-i Nursi ile “çürütüyor” 

Adem Tatlı 1992 yılında “Evrim ve Yaratılış? adlı bir kitap yayınlamış ve bu kitabı 14 yıl 
boyunca Selçuk Üniversitesi ve Dumlupınar Üniversitesi'nde ders kitabı olarak okutmuştu. 
Tatlı'nın, bu kitabı sebebiyle, 2006 yılında YÖK tarafından Dumlupınar Üniversitesi ile 
ilişiğinin kesilmesiyle, kitabın içeriği de kamuoyuna yansıdı. 


Adem Tatlı “Evrim ve Yaratılış? adlı bu kitabında “Akıllı Dizayn”, 'Sıçramada Denge’ ve 
"Yaratılış Teorileri” gibi başlıklara da yer vermişti. Üstelik söz konusu başlıklara dayanak 
olarak sunulan alıntılar ise Kuran'dan ve Erzurumlu İbrahim Hakkı ile Said-i Nursi'nin 
kitaplarındandı. 


Bu nasıl evrim paneli! 

Bingöl Üniversitesinde düzenlenen ‘Bilim Işığında Evrim? paneli, panelin konuşmacısı 
Adem Tatlı'nın gerek paneldeki sözleri, gerekse bilim adamlığından uzak kimliği ile “bu nasıl 
evrim paneli” tepkisini hak ediyor. Ne panelde dile getirilen düşünceler, ne de panel 
konuşmacısının kimliği bilimsel düşünce ve evrim teorisi ile bağdaşmıyor. 


Bilimsel yaklaşım “Evrim, Bilim ve Eğitim’ sempozyumunda 

Evrim bilimsel gerçekler ışığında, bilim adamı kimliğini haiz katılımcılarla Evrim, Bilim ve 
Eğitim Sempozyumu”nda tartışılıyor. III. Evrim, Bilim ve Eğitim Sempozyumu dün Boğaziçi 
Üniversitesi'nde başladı. Sempozyum bugün ünlü evrim biyoloğu Richard Dawkins’i 
ağırlıyor ve Ekoloji-Evrim, Biyoloji Felsefesi, Evrim Öğretimi oturumları ve Öğretmen 
Çalıştayı ile devam ediyor. 


DAWKİNS'İN ARA FOSİLLERİ GÖSTEREN KİTABI ALDATMACA MIDIR? 
AYRICA “TANRI YANILGISI” ADLI KİTABINDA NASIL BİR YANILGI 
YARATMAK İSTİYOR? 


Adem Tatlı-sorularlaevrim 


Ne ilk canlının yaratılışına ve ne de ilk insanın yeryüzüne gönderilişine günümüzdeki 
insanlardan kimse şahit olmamıştır. Bunları laboratuarda tekrarlamak imkânı da yoktur. Bilim 
adamları bu konudaki kararlarını genelde fosil olarak eldeki dokümanlara göre 
yorumlamaktadır. Bu fosiller de çok şaibeli ve genelde farklı canlılara ait kemik parçalarıdır. 
Dolayısıyla bu fosillerin neye ait olduğu hususu, bilim adamının felsefi düşüncesine ve 
metafizik değerlerine göre olmaktadır. Yani, eldeki veriler, o bilim adamının dini inancına, 
kültür değerlerine göre şekillenmektedir. Burada gözden kaçırılan nokta işte budur. Canlıların 
geçmişiyle ilgili yorum ve değerlendirmelerin, bilim adamının şahsi görüş ve değerlendirmesi 
olduğu genelde göz ardı edilmekte, sanki bu bilgiler laboratuar deneylerine dayan bilimsel 
bilgi gibi takdim edilmektedir. 


Dawkins bir yaratıcıyı kabul etmeyen ve ateizme inanan bir bilim adamıdır. O, bütün 


varlıkların tesadüfen bir birinden meydana geldiğini kabul etmekte, insanın da geçmişini, 
aşağı yapılı hayvanlara bağlamaktadır. Felsefi görüşü ve düşünce tarzı böyle olan bir kimse, 
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elde ettiği bilgileri elbette ateizm gölgesinde yorumlayacaktir. Onun felsefi görüşü, bilimsel 
bilgi değil, metafiziğe dayalı bir yorum tarzıdır ve sadece kendisini bağlar. 


Onun, Tanrı Yanılgısı adlı kitabını görmedim. “Perşembenin gelişi Çarşambadan bellidir” 
diye bir halk sözü vardır. Allah'ı inkâr eden ve işe böyle başlayan birisi, her halde bir 
yaratıcının varlığını gerektiren delilleri nazara alarak, Allah'ın varlığını ispat edecek değildir. 
Onlar, bilim nüfuzlarını, dinsizliği yaymak ve insanların imanını şüpheye düşürmek için 
kullanıyorlar. Dawkins’in Allah hakkında sözünü on defa dinleyenlerin, bir defa da Allah'ı 
dinlemesi gerekmez mi? Allah'ın Kur'an'da ne söylediğini, kendisini bizlere nasıl tanıttığını 
en doğru şekilde öğrenmenin yolu budur. Dünya imtihan dünyası olduğu için, gözü kapalı 
Dawkins'in arkasından gitmek isteyenlere de bu yol açıktır. Dawkins her halde onları bu yolla 
Cennet'e değil, Cehennem'e sürüklemektedir. Allah, herkese doğru ve yanlış yolu ayırt 
edecek kadar akıl vermiştir. Bir kimsenin aklını kullanarak kendisini selamete çıkaracak yolu 
bulması gerekir. Cennet adam istediği gibi, elbette Cehennem de adam istemektedir. Zarara 
rızası ile girene merhamet edilmez ve Dawkins'i körü körüne taklit edenlere acınmaz. 


GAMA IŞINININ DÜNYA'YA VURMASI ÖNLENEMEZ GELMİŞSE GELMİŞTİR 
Derleyen: A.E.Bayraktar-yaklasansaat.com, 16/02/2022 


Birer ışık olan Gama ışınları, ışık hızında (300 000 km/s hızla) yol aldıklarından Dünya'ya 
vardıklarında her şey biter. Bu yüzden bu konuda insanları uyaracak ya da koruyacak bir 
sistem bulunmuyor. Bu olduğunda, gündüz ya da gecenin ortasında gökyüzünde aniden çok 
kısa bir süre için parlak bir ışık, yeni bir Güneş gibi belirir. Gama ışınlarının kendileri 
görünmezdir fakat atmosfer onları soğurur ve görülebilir dalga boylarında geri salar. 
Böylece Gama ışınları, atmosfere sızarken tüm gökyüzü gözleri kamaştıracak şekilde 
parlaklaşır. Bu da bir şeylerin ters gittiğinin ilk göstergesi olur. Gama ışınları, Dünya'ya 
ulaştığında ilk darbeyi alacak olan atmosferdir. Bilim adamları, atmosferin sadece 85 dk'da 
çok ciddi bir zarar göreceğini ve düzelmesinin 10 yıl kadar alacağını tahmin ediyor. 


Gama ışını patlamaları(GIP) ile ilgili çalışmalar, hem patlamaların mekanizmalarını 
anlamaya, hem de olası bir GIP'ın Dünya'ya etkilerinin neler olacağını saptamaya yönelik 
devam etmektedir. 


Bilim adamları Gama ışını patlamalarını, Dünya'daki yaşamı tehdit eden evrendeki önemli 
olaylardan daha tehlikeli buluyor. Gama ışını patlamalarını bu kadar tehlikeli yapan ise bu 
patlamaların muazzam gücü. Bununla beraber her yıl 300.000 GIP meydana geliyor ve 
gerçekleşen her 300 GIP'dan yalnızca biri bize dönük oluyor. Dolayısıyla sadece biri 
gözlemlenebiliyor. Dünya'nın bu patlamalarla karşılaşabilmesi için ise ışınımın Dünya'yı 
nişan alması gerekiyor. 


Gama Işımasını Tespit Eden: Swift Uzay Aracı 


Swift, Gama ışını patlamalarının çalışmasına adanmış, çok dalga boylu ve üç teleskoplu bir 
uzay gözlemevidir. Üç teleskobu, GRB'leri ve Gama ışını, X Işını, ultraviyole ve optik dalga 
bantlarındaki art ışımalarını gözlemlemek için birlikte çalışır. Swift uzay aracı, 50 milisaniye 
kadar kısa bir sürede Gama ışını patlamalarını tespit edecek kadar hızlıdır. Dünya yüzeyinin 
650 km(400 mil) üzerinde yörüngede döner ve aynı anda gökyüzünün yaklaşık altıda birini 
izleyebilir. 
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18 Ocak 2022- Sali gecesi, NASA'nin Swift Gamma-Ray Burst Explorer olarak adlandirilan 
bir Gama ışını uzay teleskobu olan gözlemevi, güvenli moda geçti ve tüm bilim çalışmalarını 
durdurdu. Bu duruma, görev ekibinin keşfetmeye devam ettiği bir tekerlek arızası neden 
olmuş olabilir. Bu, teleskopun uzayda 17 yıllık çalışmasındaki ilk tekerlek arızasıdır. 


Swift, kendisini yeni bir patlama yönünde hızlı ve otomatik olarak konumlandırma 
yeteneğinden dolayı seçildi. Bir uzay teleskopu için çok hızlıdır, 1 dakikadan daha kısa sürede 
dönebilir ve görüntüyü aktarır. 2 saniyeden kısa olan Gama ışını patlamaları, Swift ortaya 
çıkmadan önce tam bir muammaydı. 2005'te Swift, kısa bir patlamanın ardıl parıltısının ilk 
gözlemlerini gerçekleştirdi. 


Swift 


Swift bir patlama tespit ettiğinde, patlama sönmeden önce mümkün olduğu kadar çok bilgi 
toplamak için bir yarış olur. Swift, saat sabahın 3'ü olsa bile Penn State'deki yer kontrolüne 
hemen bir mesaj gönderir. Mesaj, dünya çapında yaklaşık 900 gökbilimciye cep telefonu, 
çağrı cihazı veya e-posta yoluyla dağıtılır. Mesajların bazıları, anında patlamaya işaret eden 
robotik yer teleskoplarına gönderilir. 


Uzayda Gama Işını Patlamalarını gözlemlemek için halen göreve devam eden toplam 5 adet 
uzay gözlemevi bulunmaktadır: 

1 -Integral (Avrupa Uzay Ajansı tarafından Ekim 2002'de fırlatıldı) 

2 -Swift (NASA tarafından Kasım 2004'de fırlatıldı)-18 Ocak 2022 tarihinden beri arızalı 

3 -AGILE (İtalyan Uzay Ajansı tarafından Nisan 2007'de fırlatıldı) 

4 -Fermi (NASA tarafından Haziran 2008'de fırlatıldı) 

5 -GAP (Japon Uzay Ajansı tarafından Mayıs 2010'da fırlatıldı) 


GRB 060218 


Patlama öncesitsulda -Fatlama sonrası (sağda) 
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GRB 060218, daha önce hiç görülmemiş olağandışı özelliklere sahip bir Gama ışını 
patlamasıydı (GRB olarak kısaltılır). Bu GRB, Swift uydusu tarafından 18 Şubat 2006'da 
tespit edildi ve adı tarihten türetildi. Koç takımyıldızında bulunuyordu. 


GRB 060218'in süresi; neredeyse 2000 saniye-33.33 dakika ve 440 milyon ışıkyılı uzaklıktaki 
bir galaksideki kökeni, daha önce görülen tipik Gama ışını patlamalarından sırasıyla çok daha 
uzun ve daha yakındı. Yakın mesafesine rağmen patlama ortalamaya göre oldukça sönüktü. 
Swift'in ABD'deki Pennsylvania Eyalet Üniversitesindeki Direktörü John Nousek: 

"Şubat patlamasının yakınlarda olduğu için ve ışınları doğrudan Dünya'ya 


merit 


yönlendirilmediğinden sönük görünmüş olabileceği"ni söylüyor. 


Kaynaklar: 

1) https://www.space.com/nasa-swift-observatory-safe-mode-reaction-wheel 

2) https://www.amnh.org/explore/videos/space/gamma-ray-bursts-flashes-in-the-sky/essay- 
capturing-phantoms-gamma-ray-bursts 

3) https://en.wikipedia.org/wiki/Neil Gehrels Swift Observatory 

4) https://en.wikipedia.org/wiki/GRB 060218 

5) https://www.newscientist.com/article/dn8776-supernova-comes-with-peculiar-gamma-ray- 
burst/ 

6) https://en.wikipedia.org/wiki/List. of. space telescopes#Gamma ray 


NUH’UN GEMİSİNE BİNMEYEN, HZ. İSA'YI NEREDEN BİLECEKTİ? 
12 Haziran 2020 | Yazar Ramazan Yücel- millicozum 


Şu dekadans! Çağ'ın uygar yaftalı öncülerinden, o bir ayağı zeytin dallı, bir ayağı oklu, şu 
Hümanist çığlıklı Kartal'ın; kırılmadıkça kanlı kanatları, bilin ki yarınlar yeni Vietnamlara 
gebedir! 


Bu dekadans Çağ'ın halkçı, emekçi görünüp; çekiciyle dünya örsünde mazlum devletleri ezen 
Kızıl öncüsünün orağı kırılıp,savrulmadıkça çekici, bilin ki yarınlar yeni Afganistanlara 
gebedir! 


Toplumları iki şey gaflete sürükler: Ahlâksızlık, tefrika... Toplumları iki şey gafletten kurtarır: 
Büyük felaketler, büyük önderler. 


Sönecek yakında, iki kolu Kudüs'te, iki kolu Moskova'da 

Ve üç kolu Washington'da olan 'Yedi Kollu Şamdan". 

Tallit,” arba kanfot” örterek Yahve'ye yalvarsaniz da Bama'dan”, 
Gene de 'Yedi'nin ikisi önce sönecek mizrahdan... 

Filistin'de nükleer silahlı birer Simgon® olsanız da, 

Paroketler’ yirtilacak, nasibiniz kesilecek massottan’®. 
Ağlayacak yarın arzın şeytanları korkudan, 


Fethedilip Kudüs, zafer tekbirleri yükselirken Mescid-i AKSA'dan. 
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Zalim kanının, kendi döktüğü kan üzerine dökülmesi kaçınılmazdır. Çünkü kan ile gelen kan 
ile yıkılıp kahrolacaktır. 


Yarınlar İslam'a müjde, Siyonizm’e gazap, 
“Karitas”? unutan haça hüsran getirecek. 

Lanetli Sammael'in'9 dostu kanlı Zelotlar!! 

Yarın bölükler halinde Gehenna'ya'? girecek. 
İsrail'in ananevi terörüne gölge olan Haç, 

Yarın Hristos'un'* eliyle çökecek. 

Ve çok şeye gebe olan yarın, zulmün yıkılmaz 
Sanılan paktlı kaleleri bir bir düşecek. 

Tarihi çoğu zaman kötüler, bazen iyiler yazar. 

İsa aranızda horlanarak bulunduğu o kısacık devrede 


İnsan sevgisi yeşertmeye çalışmıştı günahkâr goniillerinizde. 


"Gördüğü kardeşini sevmeyen, görmediği Tanrı'yı sevmez" diyen 

Yohanan'ın kardeşleri, dün gibi bugün de Müslüman kanı dökmede 

İncil gibi değiştin ey Hristiyan, ağapi!* yok sende, litiirjik!> beyhude, 

Dünyadan başka şey yok, gereksiz Haç gibi katı gönlünüzde. 

Ama bilin ki, Hristos gelmeyecek size;'®, Filibya'da!’ sessizce secde etmekte olan O, 
Ümmet oldu son Resul Hazreti Muhammed'e!.. 

Siz, az bir çabayla yenilebilecek kötüleri yenmek için İsa'yı beklemedesiniz. 

Peki ya; çok daha güçlü bir düşman olan nefsinizi yenmek için kimi beklemedesiniz!?.. 


(Kaynak: Bak: Siyasi Siyaset - Muhammed Muhtar Han - Sayfalar: 99-101 - Selamet 
Pazarlama - 1987) 


En'am 122 ayeti, kalben yeniden diriltilmeyi açıklamaktadır. 
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“(Kalbi) Ölü iken kendisini (iman ve İslam'la) dirilttiğimiz ve insanlar içinde (sapitmadan, 
örnek ve rehber olarak) yürümesi için kendisine bir nur (akıl ve anlayış) verdiğimiz kimsenin 
durumu, (gaflet ve cehalet) karanlıklarında kalıp oradan bir çıkış (yolu) bulamayan kimsenin 
durumu gibi midir? İşte, kâfirlere yapmakta oldukları böyle 'süslü ve çekici' 
gösterilmiştir.” (En'am Suresi: 122’nci Ayet) 


1- Dekadans: (Fransızca) Çürüyüp çökmeye başlamış, çözülüp dağılmaya yaklaşmış olan. 
Edebiyatı ve hayatı soysuzlaştıran. 


2- Tallit: Erkek Yahudilerin sabah duasında örtündükleri mavi çizgili beyaz şal. 

3- Arba Kanfot: Keten ve yünden örülen omuzluk, şal. 

4- Bama: Yüksek yerlerdeki Yahudi tapınağı. 

5- Mizrah: Yahudi liderlerin oturduğu yer. 

6- Şimşon: Yahudi ve Hristiyanların efsane kahramanları. 

7- Paroket: Tevrat dolaplarının örtüsü, hıyanet projelerinin ve belgelerinin saklandığı yer. 
8- Massot: Mayasız ekmek, kolay sömürü çarkı, kutsal yemek, mükellef sofra ve ganimet. 


9- Karitas: İz'an ve vicdan ehli bazı Hristiyanların, “Allah için kardeşlik ve tüm insanlara 
iyilik” felsefesi... 


10- Sammael: (İbranice) Tanrının zehiri veya kötülük tetikçileri (şeytanlar ve şakirtleri). 


11- “Zelot”lar: Kendi ülkesine ve milletine hıyanet ederek zalim ve Siyonist güçlerin gizli 
güdümüne giren, general etiketli askeri yetkililer... Sözde demokrasi ve adalet gözeticisi, ama 
gerçekte masum kanı dökücü anarşist NATO hizmetçileri. 


12- Gehenna: Cehennem. 

13- Hristos: Hz. İsa (AS) 

14- Ağapi: Ölümsüz Allah aşkı ve insanlık sevdası. 

15- Litiirjik: Hristiyanlardaki göstermelik vaizler ve ruhsuz ayinler. 

16- Hz. İsa (AS) sizin beklediğiniz şekilde inmeyecektir. Çünkü zaten çoktan gelmiştir... 


17- Filibya: MO 7. Yüzyılda Marmara, Ege ve Akdeniz Bölgesine yerleşen Balkan kökenli 
Frigyalılarca, Kaz Dağları ile Marmara Denizi arasındaki -Edremit Akçay ve Altınoluk 
yörelerini- kapsayan bölgeye verilen isim. 


Mehdi-Mesih Çoktan Buluştu!.. 
Kendini çok güçlü, sanan gafiller 


Aciz kıvranıyor, süper mahfiller 
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İnançsız ahlâksız, yaşyan sefiller 


Çırpınır Korona, derde düşerse... 


Namaz Din direği, zirvesi cihat 
Cahilce ölecek, etmeyen biat 
Can-mal tehdidinde, ertele taat 


Cihat devam eder, ser de düşerse... 


Bil Hak yolcuları, aşka belenir 
Sanma ki zalimden, medet dilenir 


İmtihan çetindir, çok sık elenir 


Tam sadık birkaç yüz, ferde düşerse... 


Flibya’da” buluştu, Mehdi Mesih’ le 
Hilal’le görevli, Haç”ı fesihle* 
Adil Diizen kurar, zulmii nesihle* 


Zafer bayram olur, şer de düşerse... 


Hakkın rızasına, ermek dilersin 
Saldırgan zalime, bıçak bilersin 
Elma ayva olsa, yıkar silersin 


Nasıl toplanır ki, zerde” düşerse... 


Münafıklar boş laf, palavra sıkar 
Bir virüsle Allah, saltanat yıkar 
En kirli sırların, açığa çıkar 


Nifakını örten, perde düşerse... 
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Küfrün önderleri, kesilir gider 
Styonist’e mezar, eşilir gider 

İsrail çıbanı, deşilir gider 

Bu çağdaş Nemrutlar, nerde düşerse... 
Erbakan'a hain, onursuz adam 
Hidayet kararmış, o nursuz adam 
Nasıl dik duracak, omursuz9 adam 


Yakın; kütük gibi, yerde düşerse... 


Haram bal kaymağa, lokma daldırmaz 
Nefsi için hiç kim-seye saldırmaz 
Ahmet Hakkı söyler, halka aldırmaz 


Sadık Milli Çözüm, merde düşerse... 


1- Başı da kesilse, cihat görevinden vazgeçilmez. 


2- Flibya: MO 7. Yüzyılda Batı Anadolu'da yaşamış Frigyalıların, Kaz Dağları ile Marmara 
Denizi arası bölgeye verdikleri isim. 


3- Feshetmek: İptal edip geçersiz hale getirmek. 
4- Nesih: Bir şeyi yürürlükten kaldırıp daha iyi bir sistem yerleştirmek. 
5- Zerde: Süt yerine; su, pirinç ve şekerle yapılan tatlı. 


6- Omursuz: Omurgasız, mayasız. 


PUTİN İLE ŞAMPANYALI KUTLAMA YAPAN ALİYEV: RUSYA'YI 
YAPTIRIMLARLA YENEMEZSİNİZ 


25 Şubat 2022 Cuma-Haksöz Haber 


Azerbaycan Devlet Başkanı İlham Aliyev tarafını belli etti'Ukrayna”nın adım adım işgali 
karşısında herkes eteğindeki taşları döküyor. İşgalden 2 gün önce Rusya ile müttefiklik 
anlaşması imzalayan İlham Aliyev Moskova'da Rusya Devlet Başkanı Vladimir Putin ile 
görüşürken imzalanan iş birliği bildirgesini şampanya içerek kutlamıştı. 
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Yaptıkları görüşmenin ardından açıklama yapan Putin, Rusya'nın SSCB’yi tekrar kurma 
hayali olmadığını şu sözlerle ifade etmişti: "Hemen söylemek istiyorum ki Rusya'nın 
imparatorluğu aynı emperyal sınırlar içinde yeniden kuracağı konusundaki spekülasyonlar 
kesinlikle gerçeği yansıtmıyor. Sovyetler Birliği'nin dağılmasından sonra Rusya, tüm yeni 
jeopolitik gerçekleri tanıdı ve bildiğiniz gibi Sovyetler sonrası alanda ortaya çıkan tüm 
ülkelerle, bağımsız devletlerle iletişimimizi güçlendirmek için aktif olarak çalışıyoruz. Hatta 
çok zor konularda bile örneğin Dağlık Karabağ konusunda bu sürece dahil olan tüm 
devletlerin çıkarlarından hareket ederek her zaman çok dikkatli davrandık ve her zaman 
karşılıklı olarak kabul edilebilir çözümlere ulaşmaya çalıştık." 


Ardından ise Putin, Ukrayna'nın durumu ile alakalı “özel” bir hususa dikkat çekiyor: "Biz 
tüm komşularımızla ilişkilerimizi geliştirmek istiyoruz. Ukrayna'da ise durum farklı. Maalesef 
bu ülkenin toprakları üçüncü ülkelerce Rusya'ya tehdit oluşturmak için kullanılıyor. Olay 
sadece bundan ibaret.” 


Putin, “Olay sadece bundan ibaret” dedikten iki gün sonra Rusya, Kiev'e doğru ilerliyor. 
İşgal için atılan tüm adımlar ise birileri tarafından meşrulaştırılıyor. 


Azerbaycan Devlet Başkanı İlham Aliyev dün Sputnik’e yaptığı açıklamalarda Rusya'nın 
potansiyeli, coğrafyası ve kabiliyetini öne çıkararak her türlü yaptırıma karşı dirençli 
olduğunu söyledi: "Bu benim kişisel görüşüm ve Rusya'ya daha önce uygulanan yaptırımlar 
da bunu kanıtlıyor" 


Sputnik'in aktardığı habere göre, yaptırımların etkisiz olacağı konusunda pozitif olduğunu 
açıklayan Aliyev, "Yaptırımlar aslında Rus üreticilerin ithalata bağımlılıklarını azaltmasına 
yardımcı oldu" dedi. Batı'nın 'Rus ekonomisine elbette darbe indireceğini' söyleyen Aliyev, 
Putin'in harekât kararını verirken muhtemelen bunu da hesaba kattığını düşündüğünü ifade 
etti. 


Putin ile şampanyalı kutlama yapan Aliyev, yaptırımların dahi Rusya'ya yarayacağını büyük 
bir sevinçle dile getiriyor. “Tek millet iki devlet” yalanlarıyla Türkiye'ye gülücük saçan 
Aliyev, Rusya'ya da “iki millet tek devlet” mesajı veriyor olsa gerek! 


Tüm bu gelişmeler SSCB'nin bir şekilde bölgede siyasi ve kültürel olarak varlığını 
koruduğuna işaret ediyor! 


BATI, BÜYÜK YAPTIRIMLARINA BASLADI(!) 
25 Şubat 2022 Cuma-Haksöz Haber 
Ukrayna'nın işgali karşısında Batının iki yüzlü tutumu devam ediyor! 


AB ve ABD'nin içler acısı hali Ukrayna'da yaşanan işgal karşısında daha fazla ortaya çıktı. 
Ukrayna'nın arkasında oldukları yalanını aylardır dile getiren Batı, Rusya'nın fiili işgali 
karşısında hiçbir şey yapmayıp tehditler savuruyor! 


Aylardır Rusya, NATO'nun nasıl tavır takınacağını yokladı. Askeri yığınaklar, tatbikatlar vb. 
adımların hepsinde Batı olanı biteni izlemekle yetindi. Şuan da Ukrayna'da gerçekleşen 
katliamın sorumluları arasında Batı da vardır. Ukrayna halkına vaat ettikleri hiçbir şeyi 
gerçekleştirmediler. 
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Ancak yaptırım söylemlerinden bazıları hayata geçirildi. Batı'nın büyük yaptırımı UEFA'nın 
ilk etapta St. Petersburg'da oynanması planlanmış olan 2022 Şampiyonlar Ligi Finali'nin 
yerini değiştirme kararıyla gerçekleştirildi. Üzülme Ukrayna! 


Putin yıkılmıştır şimdi! Ardından ise ekonomik yaptırımları içeren planları reddederek AB 
durduğu korkak yeri bir daha gösterdi. AB, Rusya'nın SWIFT’ ten çıkarılma yaptırımını 
engelledikten sonra binalarını Ukrayna bayrağı renklerine boyadı. Rusya tir tir titriyor 
gerçekten! Zira Batı, Ukrayna'nın yanında! 


A HABER'DE AYDINLIKÇIDAN KREMLİN PROPAGANDASI 
25 Şubat 2022 Cuma-Haksöz Haber 


A Haber'de yayımlanan Arka Plan programına konuk edilen Aydınlık Gazetesi Genel Yayın 
Yönetmeni İlker Yücel, “Ukrayna'nın bir devlet geleneği yok. Ukrayna, Rusya'ya yönelik bir 
planın figürü.” dedi. 


Rusya'ya methiyeler düzen Aydınlık ekibinin televizyon ekranlarından yapmaya alıştığı Rus 
propagandası A Haber ile son hız devam ettiriliyor. Kremlin yanlısı Aydinlik’in Genel Yayın 
Yönetmeni A Haber ekranlarında yayınlanan “Arka Plan” programında Rusya'nın, Ukrayna 
işgalini haklı çıkarmaya çalıştı. 


Rus yanlısı Türkiye medyasının öne çıkan ismi Aydınlık gazetesi, Rusya'nın Ukrayna'yı işgal 
etmesine önce barış harekatı söylemleri ile yaklaşırken şimdi de Ukrayna'nın neden ilhak 
edilmesi gerektiğini açıklıyor! 


Rusya'nın Ukrayna'yı işgal etmesini bir özgürlük ve güvenlik harekatı olarak tanımlayan 
Aydınlık Genel Yayın Yönetmeni İlker Yücel, iktidara yakın A Haber ekranlarından Rus 
yanlısı söylemlerle siyasete yön vermeye çalıştı. 


İlker Yücel, “Türkiye'nin güvenliği ekseninden olaya bakmamız gerekir. Batı'nın krizini 
üzerimize almayalım. Karadeniz'de kuvvetlenen bir Amerika başımıza bela olur. Ki 
oluyor zaten. Amerika’nin Karadeniz'de kuvvetlenmesi bizim Akdeniz'de de Suriye'nin 
kuzeyinde de işimizi zorlaştırır.” Dedi. 


Rusya'nın Ukrayna işgaline, “Bu mücadele Rusya, Ukrayna arasında bir mücadele değil 
esasen. ” diyen Yücel, “Asya kuvvetleri ile Atlantik cephesinin bir mücadelesi aslında.” 
ifadelerini kullandı. Rusya'yı Ukrayna'nın üzerine ABD'nin sürdüğünü iddia eden Yücel, 
“Karadeniz'deki asıl huzursuzluğun sebebi Amerika Birleşik Devletleri'nin bu bölgede 
kademe kademe adım adım genişlemesidir. Bakınız NATO Rusya'nın burnunun dibine 
girdi.” dedi. 


Putin'in Rusya'yı NATO dahil etmeye çalıştığını savunan Yücel, NATO'nun Rusya'yı 
yutmaya çalıştığını söyledi. Kafkas ülkelerinin bağımsızlıklarını elde etmesini, “Kazakistan 
kafasını çıkardı” olarak niteleyen Yücel, Rusya'dan ayrılan ülkelerin doğru yapmadığını ima 
etti. Zelensky'nin Ukrayna'da liderliğe getirmenin bir plan dahilinde gerçekleştirildiğini 
söyleyen Yücel, Zelensky ve Ukrayna için, “Kolay ayakları yerden kesilen bir lider.” dedi. 
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Ukrayna Genelkurmay Başkanı'nın Moskova'da tank sürme hayali olduğunu iddia eden 
Yücel, “Baktığınızda Ukrayna'yı yönetenlerin bir devlet ciddiyetine ve bir devlet 
geleneğine yakın bir tutum almadıklarını, Moskova içerisinde müzik dinleyerek tank 
süreceğini düşünen bir genelkurmay başkanına sahip olduğunu ve ABD'nin 
Karadeniz’ deki huzursuzluğu bozmaya yönelik planlarına angaje olan bir iktidar 
görmüş oluyoruz. Amerika nasıl Türkiyeye yönelik bir planın figürü oluyorsa 
Ukrayna'da Rusya'ya yönelik bir planın figürü oldu.” dedi. 


Rusya'nın Doğu Akdeniz'de İsrail ile giriştiği ortaklıkları ve Rusya'nın SSCB hayalleri 
kurduğu süreçte Akdeniz'e ulaşma hayallerini dillendirmesini görmezden gelen Yücel'in 
Rusya'yı gizli övgülerle haklı çıkarmaya çalışması tepki çekti. 


Suriye, Afganistan, Çeçenistan ve Libya'daki katliamları Rusya'nın yapmadığını savunan, 
halklara özgürlük taşıdığı iddia edilen Rusya'yı, Türkiye'ye olumlu bir imaj ile aktarmaya 
çalışan Rus propagandistlerinin söylemlerini her akşam televizyon ekranlarından kamuoyuna 
sunması ve A Haber'in de ısrarla bu isimlere yer vermesi tepki çekiyor. 


Aydınlık Genel Yayın Yönetmeni İlker Yücel'in A Haber'de Rus propagandası yaptığı anlar: 
https://youtu.be/LHZxC9kPpJO 


İSLAMCILIKTAN PİŞMAN OLAN YAZAR KİTAPLARINI GERİ ÇAĞIRSIN! 
25 Şubat 2022 Cuma-haksözhaber 


Lütfen “İslamcılık? yaptığını ve tövbe ettiğini söylediğin, o yıllarda iyi pazarladığın ve iyi 
kazandığın kitaplarını geri çağır ve bu kitapların bedellerini GERİ ÖDE! 


İpek Arslan / hertaraf.com 


Herhangi bir otomotiv şirketi pazarladığı araçların kusurlu olduğunu gördüğünde müşterilerini 
mağdur etmemek için sattığı araçlarını kullanılmış olmasına rağmen geri çağırır ve araba 
bedellerini müşterilerine öder. Bu, güzel ve örnek bir tutumdur. 


Konumuz araçlar değil; daha önceden pazarladığı malların/kitapların kusurlu olduğunu daha 
sonra ilan eden bir yazardır. Bu yazar yakın bir tarihte, bir programda geriye doğu sayarak 90, 
80, 70'li yıllarda kendini tanımladığı İslamcılıktan tövbe ettiğini duyurdu. Edebilir sonuçta 
herkes özgürdür, onun da kendini dilediği gibi değiştirmek, yeni yerlere konumlamak, yeni bir 
sosyal çevre edinmek hakkı vardır elbette. Ancak böyle bir durumda söz konusu yazara bazı 
soruları sormak, bazı durumları hatırlatmak ve bazı isteklerde bulunmak ve bunları iletmek de 
bu yazarın kitaplarını okuyan ve yıllardır kendisiyle yol birliği, gönül birliği etmiş kişilerin ve 
okurlarının hakkıdır. Bunlardan bazılarını biz dile getirelim, dile getir(e)mediklerimizi de 
sayın yazarın anlayacağını umuyoruz. 


Sayın Yazar! Size meslek olacak ve gelir sağlayacak bir eğitiminizin bulunmadığı, sizi 
yakından tanıyan herkesin bildiği bir durumdur. Ülkemizin güzide bir İmam-hatip lisesinden 
ibaret olan mezuniyetiniz de size meslek olmadı. Eğitim-öğretimin dışında, çıraklık-kalfalık 
yoluyla da edindiğiniz bir mesleğiniz ve sanatınız bulunmamaktadır. Bununla geçiminizi 
sağlayabileceğiniz parayı kazanmak için gereken bir meslekten söz etmekteyiz. 
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Malum aliniz, konuşurken hep İmam Azam'ın yaptığı eğitim faaliyetleri için bir ücret 
almadığını, onun geçimini kumaş ticareti yaparak sağladığını hep anlatmaktasınız. Sizin böyle 
bir mesleğinizi hiç olmadı. Siz kazandığınız tüm parayı, tövbe ettiğinizi söylediğiniz ve 
kendinizi “İslamcı” olarak tanımladığınız o dönemlerde “İslamcılık” anlayışı çerçevesinde 
yazdığınız kitaplardan kazandınız. 


Şimdi mademki bu kitapları yazdığınız ve gerçekten de iyi kazandığınız bu yıllarınızı ‘tövbe’ 
edilmesi gereken yanlış işler yaptığınız yıllar olarak tanımlıyorsunuz, işte bu tövbe ettiğiniz 
döneme ait tüm kitaplarınızı GERİ ÇAĞIRARAK lütfen bedellerini iade ediniz. Bunu 
yapmazsanız bu kitaplara (sizin tövbe edilesi yıllarınızın ürünü olduğuna göre) çok fazla para 
ödeyerek alanların (tıpkı kusurlu araç almış gibi) size bu parayı haram etme hakları olacaktır. 
Lütfen tövbe ettiğiniz yılların kusurlu ürünlerini geri alın! 


Söz ettiğiniz yıllarda, “İslam nedir?’, sorusunu sorarak yozlaşmış geleneği sorgulamaya 
başlayan samimi Müslümanların “okuma, öğrenme, bilme aşkının” oluşturduğu o dönemin 
rüzgârını arkanıza almayı iyi becererek evet iyi kazandınız. Yakınınızda bulunanların da çok 
iyi bildiği gibi, kendinize “Vakıf” adlı bir iş yeri kurdunuz. Sizin vakfettiğiniz bir şey yoktu 
ama siz hariç herkes kendi çapına göre bir şeylerini vakıf hizmetleri için verdi. “Vakıf” adlı 
sizin özel iş yerinizin, borç ve giderleri için zorlandığınızda, nakit para desteği dışında, 
Kayseri başta olmak üzere ülkemizdeki pek çok ilde, geliri zatı alilerinin emrine verilmek 
üzere kaç kermes yapıldığını siz de bilirsiniz ben de bilirim. Kendileri İslamcı oldukları için 
size omuz veren o erkeklerin para desteklerini, kermeslerde çörek-börek-yemek-el işleri yapıp 
satan kadınların haklarını, çeyizini İslam için verdiğini düşünerek sizin vakıf borç ve 
giderleriniz için satışa çıkaran kadınların fedakârlığı üzerinden kazandıklarınızı da iade 
etmelisiniz. 


Bugün itibariyle belki bu kişileri bulup onların emeklerinin karşılığını iade etmeniz doğaldır 
ki zor olacaktır. Bu nedenle kendiniz ve birinci derece yakınlarınız üzerinde bulunan ne kadar 
mal varlığınız varsa hepsini uygun yerlere bağışlayarak -eşinizin parmağındaki yüzüğü de 
sattığınız- o yıllara geri dönmelisiniz. O dönemde size omuz veren İslamcıların size, “vakıf, 
yayınevi, şöhrete ulaşmanızı sağlayan televizyon, dergi...” kurmanız için sebil ettikleri 
emeklerinin karşılığı olan geliri ‘helal’ etmediklerini söylemeliyim. Dilerim bu sözlerin sizin 
için bir anlamı olur da gerekeni yaparsınız. Malumumuz olduğu gibi sizin para kazandığınız 
başka bir mesleğiniz yok. İslam adına herkesten her türlü yardımı aldığınız ama siz hep 
kazandınız. Bu nedenle bahçesinde, dünyada bulunan her tür ağacın bulunduğunu 
söylediğiniz evi de lütfen hibe edin. Orası da İslamcıların size verdiği desteğin ürünüdür. 


Ne yapmıştınız: Asırlardır söylene gelen ne varsa bunları sanki ilk defa siz ortaya 
koyuyormuşsunuz gibi “vurgu ve tonlaması iyi çalışılmış” yeni sözcüklerle ifade ederek 
bunları ilk defa duyanları şaşırttınız. Zaten isteğiniz de buydu; hem şaşırtmak hem de esasında 
daha çok da hayran etmek. Bir hayran kitlesi oluşturmak... Bilmem ki bu kadar artistlik 
etmeye değer miydi? (Örnek: Garaudy’nin kitaplarından aldıklarınızı kaynağını vermeden 
konuşmalarınızda kullandınız hatta onun alıntıladığı şiiri bile siz söylemişsiniz gibi 
konuşmalarınıza eklediniz. Fark etmediğimizi, sizin okuduklarınızı bizim okumadığımızı mı 
sanıyordunuz? Farkındaydık!) Sonra omzunda yükseldiğiniz insanların omzunu tekmelemeye 
başladığınızı görmek çok da uzun zaman almadı, maalesef... 


Münevver i nakısa/yarım aydın, yarım hekimden beter eder çünkü cehaleti nedeniyle hiçbir 


sabitesi yoktur. Bir çocuk oyunu vardı; “Dön baba dön baba? diyerek çocuklar döner, başı 
dönüp düşen ilk çocuk yenilmiş sayılırdı. Ak dediğine kara, hak dediğine batıl de; sürekli 
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dön! Ancak artık bellidir ki şu an doğru deyip savunduklarınıza da birkaç yıl sonra yine 
“Geçmişimden ve dediklerinden tövbe ediyorum? diyeceksiniz. Nereye kadar. 


Tövbe etmek güzeldir, tamam. Tamam, ancak siz neden bilmediğiniz konularda bu kadar çok 
konuşup yazdınız? Demek ki siz hak ve hakikat denen sabite nedir hiç bilmemişsiniz. Tıpkı 
kutup yıldızı gibi olan sabitelerimizi de sarsmakta sakınca görmediniz. O sabiteler ki onlara 
bakıp çizgimizi düzeltebilelim ve bizden hakka yol olan sıratımız eğrilmesin, bozulmasın. Siz, 
tövbe ettiğiniz geçmişinizde ne söylemişseniz, hepsine sürekli herkesi davet ettiniz. Sonra da 
geçmişteki kendinden tövbe ettiğinizi ilan ettiniz. Tamam. Mademki durum budur öyleyse 
lütfen “İslamcılık” yaptığını ve tövbe ettiğini söylediğin, o yıllarda iyi pazarladığın ve iyi 
kazandığın kitaplarını geri çağır ve bu kitapların bedellerini GERİ ÖDE! 


Şimdi gelelim “İslamcı” sözcüğünün Türk dili kuralları açısından incelenmesine: 

Türk dilinde, sözcükleri türeten ekler dört başlık altında ele alınır. Bunlar: 1. İsimden isim 
yapan ekler. 2. İsimden fiil yapan ekler. 3. Fiilden isim yapan ekler. 4. Fiilden fiil yapan ekler. 
Bu eklerin neler olduğu, hangi ekin hangi köke nasıl geleceği, hangi ekin türettiği sözcüğe 


hangi anlamı katacağı bellidir ve bu işin eğitimini alanlar bunları bilir. 


İslamcı sözcüğündeki “cı, ci, cu, cü” eki isimden isim yapan ektir. Bu ek ses uyumuna göre 
gelerek türettiği sözcüklere pek çok farklı anlam katar. Şöyle ki: 


1. Meslek ismi yapar: Sütçü, demirci, kömürcü, gözlükçü, bilgisayarcı, camcı, balıkçı 


2. Bir görüş, amaç veya düşünceyi savunan kişi ismi yapar: Ülkücü, Türkçü, İslamcı, solcu, 
sağcı 


3. Öncelemeyi ifade eden isim yapar: Devletçi, halkçı, milliyetçi, cumhuriyetçi 

4. Alışkanlık ismi yapar: Şakacı, yalancı, 

5. Huy ismi yapar: İnatçı, kinci 

6. Genel olarak nitelenen durumu ifade eden isim yapar: Gerici, ilerici, emekçi, kaderci, akılcı 
7. Yoğun yaşanan durumu ifade eder: Uykucu, gezmeci 

8. Belli dönemlerde yapılan eylemi ifade eder: Dağcı, izci, sözcü 

Yaptığımız açıklama ve verdiğimiz örneklerden anlaşılacağı üzere “İslamcı” ve “İslamcılık” 
sözcüğü doğru bir türetimdir. Bu ek, türettiği bazı sözcüklere “bir amaca kendisini adayan 
kişi” anlamını kazandırır. ‘-c1’ ekiyle türetilen “Islamcı? sözcüğü, kendisine yüklenen bu 
anlamı hakkıyla karşılamaktadır. Sütçü, simitçi örneklerinden hareketle bu sözcükteki -cı 
ekinin görevinin bir varlığın alım-satımının yapıldığı iş olarak anlamak ve “Islamcı' 
sözcüğünü böyle değerlendirmek ancak bu konudaki cehaletin göstergesi olabilir. 

Bu ekin sadece meslek ismi yaptığını sananlar şu cümleleri tekrarlar: “Müslüman olunur da 
Islamcı olunmaz. Neden? Çünkü böylece İslam, sütçü, sebzeci, kömürcü örneklerindeki gibi 
alınıp satılan bir mal konumuna düşürülmüş olur.” Bu değerlendirme eksik bilgidendir. Örnek: 


“Falanca adam devletçidir.” denildiği zaman, bu adam devlet alıp-satmaz, tersine devletin 
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çıkarını her şeyden üstün tutar. Yukarıdaki -kimsenin düşünemediği(!) müthiş bilgi ve 
yorumları birilerinden duyarak tekrarlayanlar bir de demektedirler ki: “İslamcılık, İslam'ın 
siyasal talepleri bulunması ve bunlar için kullanılmasıdır.” Ne zeki kimselermiş bunlar! İnsan 
hayatının hangi kısmı siyasetten uzaktır ki İslam o alandan uzak olsun? 


Bu görüşlerin savunucusu olarak zatıâliniz de son zamanlarda kendinizin herhangi bir 
mahalleye mensup olmadığını özellikle söyleme gereği duyuyorsunuz. Bunu neden “önce 
bulunduğunuz mahalledeki İslamcıların? İslami hassasiyetleri sonucu, yazdığınız her şeyi 
alarak sizi zengin etmesinden ve öne düşürüp başlarına taç etmelerinden önce söylemediniz? 
O mahalleye artık gerek duymadığınıza göre şimdi zenginliğiniz hangi düzeyde acaba? 


Sözün özü şudur: Biz Müslümanlar/İslamcılar; senin hangi mahalleye göz kırptığınla 
ilgilenmiyoruz çünkü bizi bağlayan kitabımızda Rabbimiz bize: “Müslümanlardan olmakla 
emrolundum.? (Yunus 72; Neml 91) dememizi buyurarak bulunmamız gereken mahalleye 
işaret etmiştir. Gerisi laf u güzaf! 


Belki yaşamakta olduğumuz bu ve benzer durumlar, biz Müslümanların benzer durumlar 
karşısında bağışıklık kazanmamıza vesile olur. Mümkündür ki bizimle Rabbimiz arasında 
kimsenin bulunmayacağını Rabbimiz böyle olay ve durumlarla bize tekrar tekrar öğretiyor. 
Evet, bizler Müslüman olmak için hiç kimseye muhtaç değiliz. Ama bazıları, İslam'a olan 
sevgimizin sonucu olarak kendilerini sevdiğimizi unutarak bizim onların etraflarını 
doldurmamızı, kendi kerametlerine delil sandılar. Hayır değildi! 


ÇİN VE RUSYA SEFİRİ PERİNÇEK KONUŞTU: "RUSYA'NIN KULLANDIĞI 
SİLAH HUZUR GETİRİYOR" 


24 Şubat 2022 Perşembe-haksozhaber 


Çin ve Rusya'nın Türkiye sefiri Doğu Perinçek, Rusya'nın Ukrayna işgalini destekleyip 
övgüler dizdi. Sivillerin öldürülmesini görmezden gelen Perinçek, Rusya'nın bu kararlılığının 
Türkiye'ye refah getireceği mavalını okudu. 


Vatan Partisi Genel Başkanı Doğu Perinçek, Rusya'nın Ukrayna'yı işgal etmesine övgüler 
dizdi. Söz konusu işgal hakkında “Barış ve huzur getiren silahlı operasyon” ifadesini kullanan 
Perinçek, Rusya'nın Ukrayna işgalini Azerbaycan'ın Dağlık Karabağ'ı Ermeni işgalinden 
kurtarmasına benzetti. Perinçek, “Putin, barış ve huzur getiren modeli uyguluyor. Doların 
saltanatı çöküyor” diye konuştu. 


Rusya'nın TASS ve RIA Novosti Haber Ajanslarının sorularını yanıtlayan VATAN Partisi 
lideri Doğu Perinçek, Rus işgalini övdü. 


Rusya'nın Ukrayna işgalini, Azerbaycan'ın Dağlık Karabağ'ı Ermeni işgalinden kurtarmasına 
benzeten Perinçek, Ukrayna'ya düzenlenen operasyon hakkında “Rusya'nın kullandığı silah, 


şu anda barış ve huzur getiren silahtır” değerlendirmesinde bulundu. 


Perinçek şunları söyledi: 
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”Sayın Putin, ABD'nin tehdidinin beyanatlarla durdurulamayacağını bilmektedir. Rusya'nın 
askeri operasyonu, evet silahlıdır ama Rusya'nın kullandığı silah, şu anda barış ve huzur 
getiren silahtır. Tıpkı Azerbaycan'ın Karabağ'ı kurtarmasında kullandığı silah gibi. 


Rusya'nın kararlılığı, Karadeniz'e barış getirmenin ötesinde Doğu Akdeniz'de de ABD 
tehdidine darbe indirmekte ve Türkiye'yi ferahlatmaktadır. NATO'nun doğuya genişlemesi 
Türkiye için de tehdittir. NATO'nun doğuya doğru genişlemesi, İran, Suriye, Irak, 
Azerbaycan, Orta Asya ülkeleri, bütün Asya ve Çin için de tehdittir. NATO'nun doğuya 
doğru genişlemesi, Afrika ve Latin Amerika için de tehdittir. 


Doğuya ilerleme gayretindeki NATO, mezarına giden NATO'dur. Rusya'nın kararlılığı 
Karadeniz'e huzur getiriyor. ABD'ye karşı Karabağ'ın kurtarılmasında, Kazakistan 
darbesinin bastırılmasında, Afganistan'ın kurtarılmasında, “Kürdistan” adı altında İkinci İsrail 
Devletini kurma girişiminin bozguna uğratılmasında ve Libya'da kullanılan silah, bir model 
oluşturmuştur. Putin, barış ve huzur getiren modeli uygulamaya devam ediyor ve ABD'nin 
NATO'yu Doğu devletlerinin ve milletlerinin üzerine sürme girişimini bozguna uğratıyor. 


Yeni Dünya, insanlığın silahlı, siyasal ve ekonomik girişimleriyle kuruluyor. Ukrayna da 
bugün kendisini ateşlere süren ABD güdümlü hükümetten kurtulacak ve Karadeniz barışı 
içindeki yerini alacaktır. Yaşanan gelişme, Karadeniz'e barış getirmenin ötesindedir. Yeni bir 
Dünya kuruluyor. ABD'nin dünya efendiliği iddiası çökmektedir. Dolar saltanatının sonuna 
gelinmiştir.” 


Kaynak: Yeni Akit 
MİLLİ VE MAKBUL GAZETECİLER İÇİN YAPRAK DÖKÜMÜ 


24 Şubat 2022 Perşembe-haksozhaber 


Türkiye'de bazı medya mensuplarının türlü türlü kirli ilişki ve her biri diğerinden daha yüz 
kızartıcı söylem ve icraatlarının yol açtığı rezillikler kamuoyuna yansımaya devam ediyor. 
Metin Özkan'ın hırsızlık görüntüleri de bunun son örneği. 


Metin Özkan'ın hırsızlık görüntüleri medyaya yansıdı. Fakat bu işin öncesi de var. Adam 
kleptomani olabilir ki nitekim daha önce de kuyumcuda bir yüzük hırsızlığıyla ilgili hakkında 
şikayetçi olunmuş ve ifadesi alınmıştı. 


Metin Özkan son görüntü için montaj filan dese de görünen köy aslında kılavuza hacet 
bırakmıyor. 


Ekranları ipotek eden, kamuoyunu esir alan gedikli gazeteciler birer ikişer rezil ilişkileri 
dolayısıyla dökülüyorlar. 


Veyis Ateş, Hadi ve Süleyman Özışık kardeşler, Rasim Ozan Kütahyalı ve nihayet Metin 
Özkan... Türlü türlü kirli ilişki, her biri diğerinden daha yüz kızartıcı söylem ve gizli-kapaklı 
politik misyonerlik faaliyetleriyle gündemde bunlar. Üstelik bu herifler makbul gazeteciler, 
yerli ve milli hislerin sözcüsü, kamu vicdanının en vatansever temsilcileri gibi cafcaflı 
etiketlerle, cilalı markalarla piyasa yapıyorlar. Fakat biraz dikkat edip ahlaki ve hukuki 
kaygılarla söylem, davranış ve ilişki biçimleri mercek altına alınınca ne denli çürük, 
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kokuşmuş ve yüz kızartıcı karakterlerle yüz yüze olduğumuzu hızla teyid ediyoruz. İktidar 
nimetlerini devşirmek, aç gözlü ve sonradan görme kişilikleriyle toplumun sinir sistemini 
bozan, savundukları siyaset tarzından nefret ettiren “makbul gazeteciler” anlaşılan hamilerini 
ve dostlarını daha çok mahcup edecek! 


Bizim açımızdan telaş edilecek, çekinilecek hiçbir durum yok; etrafını dalkavuklarla 
dolduran, ahlaksız trollerle kader ortaklığı ve yoldaşlık eden; adalet ve itidal tavsiye edenleri 
tasfiye etmek, bütün haklı itiraz ve eleştirileri derhal boğmak üzere tuttukları yalılarda yalan 
ve iftirayı meslek edinmiş tipler besleyen iktidar ve sermaye sahipleri düşünsün. 


Metin Özkan'ın rezilliklerine değinen bahse konu haber: 

TV100'den Metin Özkan Kararı 

Metin Özkan, görüntülerle ilgili "montaj" savunmasını yapmıştı. 

Bir mekanda, bir kadına ait çantadan para aldığına dair görüntüleri ortaya çıkan MHP Genel 
Başkanı Devlet Bahçeli'nin eski basın danışmanı, gazeteci Metin Özkan'ın TV 100'de 
yayınlanan programın kadrosundan çıkarıldığı öne sürüldü. Kanaldan ise konuyla ilgili 


herhangi bir açıklama yapılmadı. 


Medyakoridoru'nun haberine göre aynı zamanda TV 100'de yayınlanan "Sağlı Sollu" adlı 
programda yorumculuk yapan Özkan'ın program kadrosundan çıkarılmasına karar verildi. 


Ne olmuştu? 


YeniÇağ gazetesinin Metin Ozkan'la ilgili görüntülere yer verdiği haberinde, Aralık 2021'de 
İstanbul Kemerburgaz Göktürk”teki MasterChef restoranda Ozkan, on civarında insanın 
bulunduğu aynı grubun içerisindeki Ufuk Enginler isimli kadının çantasından para aldı. 
Restorana ait güvenlik kamerası görüntülerinde ise Özkan'ın, bir kadın çantasına doğru elini 
uzattığı görülüyor. 


Metin Özkan'ın kendisiyle gündeme geldiği rezilliklerin detaylarına yer veren bazı içeriklere 
ulaşmak için aşağıdaki linkleri tıklayabilirsiniz: 


METİN ÖZKAN'IN PARASINI ÇALDIĞINI İDDİA EDEN UFUK ENGİNLER: 
BAHÇELİ'NİN DANIŞMANI OLMASINDAN KORKTUM, ŞİKÂYETÇİ OLMADIM 


23 Şubat 2022-https://t24.com.tr/haber/metin-ozkan-in-parasini-caldigini-iddia-eden-ufuk- 
enginler-bahceli-nin-danismani-olmasindan-korktum-sikayetci-olmadim,1016867 


"Çaldığı 70 doları geri gönderdi, almadım" 
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MHP Genel Başkanı Devlet Bahçeli'nin eski basın danışmanı, gazeteci Metin Ozkan’ in 
restoranda yemek yediği bir kadının çantasından para aldığı iddia edilen görüntüler paylaşıldı. 
Olayla ilgili konuşan Özkan, görüntülerin ''montaj' olduğunu öne sürdü. Özkan'ın çantasından 
700 dolar çaldığını iddia eden Ufuk Enginler, "Bahçeli'nin danışmanı olmasından korktum, 
şikâyetçi olmadım" dedi. 


Enginler, Yeniçağ gazetesine konuştu. Enginler, "Metin Özkan'dan şikâyetçi olmadım. Biraz 
siyasi tarafından çekindim, MHP Genel Başkanı Devlet Bahçeli'nin danışmanı olmasından. 
Allah'a havale ettim. Benim kendisiyle bir tanışıklığım yok. Tesadüfen ortak arkadaşlarımızın 
olduğu bir masadaydı. CNN’de bir yayına gelmiş galiba. Çıkışta ortak arkadaşlarımız olduğun 
için aynı masaya oturduk. Ben onu tanımıyorum yani." ifadesini kullandı. 


"Çaldığı 70 doları geri gönderdi, almadım" 


Enginler şunları kaydetti: 


"Çantamdan 700 dolar çaldı, sonra geri vermek istedi. Birileri aracılığıyla parayı gönderdi 
ancak parayı almadım. Ben tamamen Allah'a havale ettim. Benden uzak Allah'a yakın olsun. 
Hiç ulaşmak istemedim kendisine, benim için büyük bir para değil zaten. O olaydan sonra 
kendisiyle hiç konuşmadım, görüşmedim.Restoran sahibinin babasını tanıyorum, tesadüfen o 
akşam o da bizim masamızdaydı. O tanıyor Metin Özkan'ı. Görüntülerde de Metin Özkan'ın 
yanında bulunanları da tanımıyorum. O gece müzik çalan çocuklar vardı. Muhtemelen onlar. 
Doğrudan veya dolaylı herhangi bir tehdit almadım." 


KADININ ÇANTASINDAN PARA ALDIĞINA DAİR GÖRÜNTÜLERİ 
PAYLAŞILAN GAZETECİ METİN ÖZKAN: "SAÇMA SAPAN MONTAJ, İFTİRA 
BİR HABER" 


22 Şubat 2022-https://t24.com.tr/haber/kadinin-cantasindan-para-aldigina-dair-goruntuleri- 
ortaya-cikan-gazeteci-metin-ozkan-sacma-sapan-montaj-iftira-bir-haber,1016693 


Restorana ait güvenlik kamerası görüntülerinde Özkan'ın, bir kadın çantasına doğru elini 
uzattığı görülüyor. 


MHP Genel Başkanı Devlet Bahçeli'nin eski basın danışmanı, gazeteci Metin Özkan'ın 
restoranda yemek yediği bir kadının çantasından para aldığı iddia edilen görüntüler paylaşıldı. 
Olayla ilgili konuşan Özkan, görüntülerin ' 'montaj' olduğunu öne sürdü. 


YeniÇağ gazetesinin Metin Özkan'la ilgili görüntülere yer verdiği haberine göre; Aralık 
2021'de İstanbul Kemerburgaz Goktiirk’teki MasterChef restoranda Ozkan, on civarında 
insanın bulunduğu aynı grubun içerisindeki Ufuk Enginler isimli kadının çantasından para 
aldı. Restorana ait güvenlik kamerası görüntülerinde ise Özkan'ın, bir kadın çantasına doğru 
elini uzattığı görülüyor. 
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Özkan'dan açıklama: Avukatlarim gerekli işlemlere başladı 


İddialara ilişkin TELE1’den Esma Yapıcı”ya konuşan Metin Özkan, “Saçma sapan montaj, 
iftira bir haber. Metin Özkan'ı böyle mi susturacaklar? Avukatlarımız gerekli işlemlere 
başladılar. Montaj bir görüntü üzerinden ne olabilir ya? Kolay mı o kadar insan harcamak? 
Avukatlarım konuyla ilgileniyor” ifadelerini kullandı. 


GROZNİ VE ŞAM'DAN SONRA ŞİMDİ DE KİEV! 
24 Şubat 2022 Perşembe-haksozhaber 
Rusya'nın yayılmacı siyaseti her geçen gün etkisini artırıyor! 


1994 senesinde Rusya Federasyonu'na bağlı askerler Çeçenistan'ın başkenti Grozni’yi ele 
geçirdi. Uzun süre devam eden direniş, Rusya'nın hava üstünlüğü sebebiyle Grozni’yi yerle 
bir etmesi sonucunda başka bölgelere taşındı! 


2011 senesinde Suriye'de başlayan halk gösterileri karşısında direnemeyen Esed rejimi İran 
ve ardından Rusya'nın Suriye'ye girmesiyle kendisini kurtarabildi. Bugün hala belirsizliğini 
koruyan süreç Şam'ın fiili olarak Rusya tarafından işgal edilmesine sebep oldu. Esed rejimi 
bugün bostan korkuluğu olarak iş görürken Şam'ı Rusya yönetiyor! 


2014 senesinde dönemin Ukrayna Cumhurbaşkanı'nın da işbirliğiyle Kırım'ı ilhak eden 
Rusya, Ukrayna halkının tepkisi ile karşılaştı. Dünyanın da tepkisinden çekinen Putin 
yönetimi savaşı tabiri caizse buzdolabına kaldırdı. 


Geçtiğimiz aylarda başlayan askeri harekâtlarla birlikte bölgeye askeri yığınak yapan Rusya 
sabah saatleri itibariyle ise işgalini resmen başlattı. Devam eden çatışmalarda Ukrayna'nın 
başkenti Kiev'de patlamalar gerçekleşiyor. Ukrayna'da sivilleri hedef almadığı yalanını 
söyleyen Rusya sivilleri ait binalara ateş açıyor! 


Ukrayna'daki Rus ayrılıkçılar da ciddi bir problem oluşturmakta. Ukrayna'nın savaşı kendi 
içinde vermesine sebep olabilecek ayrılıkçıların varlığı Rusya'nın elini kuvvetlendirirken 
şuana kadar Zelensky’i yönetimi kararlı bir duruş ortaya koydu. 


Dünya ise Grozni'den beri izlemeye devam ettiği Rusya yayılmacılığı karşısında hiçbir şey 
yapmıyor. Suriye'deki istediği gibi katliamlar gerçekleştiren Rusya, Suriye'yi askeri 
teknolojileri için deneme tahtası olarak kullandı. Şimdi ise bunları Ukrayna'da tatbik edecek! 
Netice olarak Grozni’ye Şam'a hiçbir şey demezseniz Rusya istilası yarın bir gün sizin 
kapınıza kadar dayanıyor! 


Ukrayna halkının haklı mücadelesine destek vermek ve Rusya'nın emperyalist politikalarını 


eleştirmek için Özgür-Der'in çağrısıyla bugün (24 Şubat Perşembe) Rusya'nın İstanbul 
Konsolosluğu önünde bir araya gelinecek! 


166 


| protesto cağ | | 
IMPERIALIST RUSSIA GET OUT OF UKRAINE! 


EMPERYALİST RUSYA 
UKRAYNA DAN 


DEFOL! 


2. DÜNYA SAVAŞI ÖNCESİNDE, ADOLF HİTLER DE BÖYLE YAPMIŞTI 
Selahaddin E. Çakırgil -23 Şubat 2022 Çarşamba -haksozhaber 


Tarih okumak, ibret ve ders alınmasa ve tekerrür etse bile, yine de iyidir.. Tarihte öyle 
hadiseler cereyan etmiştir ki, zaman, mekân ve kişiler değişse bile, bir takım benzer şartlar bir 
araya geldiğinde, genel olarak benzer tablolar ortaya çıkar. Mutlak bir determinizmden söz 
etmiyoruz, ama, yine de düşünülmelidir.. Bu yüzdendir ki, bugün karşılaşılan hadiseleri 
anlamaya çalışırken, bazı gelişmelerin, tarihten bir izdüşümü gibi neredeyse aynen 
tekrarlandığı görülür. Üstelik de çok uzak tarih devirlerinden değil, son yüzyıldan bir kesit.. 


Birinci Dünya Savaşı'nda aldığı ağır yenilgiyle, her şeyiyle iflâs eden bir ülke haline gelen, 
nice toprakları galip devletlerce başkalarına peşkeş çekilen Almanya'da, o yenilginin 
sebeplerini izah etmekte, çoğu düşünce ve siyaset adamları, kumandanlar ve halk kitleleri 
başarılı olamamışken; o savaşa bir onbaşı olarak katılan Adolf Hitler, halk kitlelerinin ve 
askerlerin büyük fedâkârlıklarına rağmen uğranılan ağır yenilginin suçlusunu bulmuştu.. 


Bu, cebhe gerisinde ekonomiyi karaborsayla boğan; cebhelerde ise, barış türküleri okuyan 
şarkıcı gruplarıyla savaş kırıcılığı yapan ve frengili kadınları cebhelere göndererek askerleri 
mahveden ve diğer entrikaları tezgâhlayan yahudiler idi asıl suçlular, Hitler'e göre.. 


Yenilgiyi izah edemeyen hemen herkes, esasen bütün olumsuzlukları yahudilerden bilen 
Hristiyan geleneğine de sahip olduklarından, “asıl suçlu” yu *keşfetmişler”di. 


Hattâ, Almanya'da Birinci Dünya Savaşı'nın “ulusal kahraman'ı olarak bilinen ünlü Mareşal 
Lüdendorf bile, -dünkü onbaşı- Hitler'in izahlarına itibar etmiş ve Nasyonal Sosyalist (Nazi) 
partisince tertiblenen büyük mitinglerde Hitler'e destek verenler arasında yer almıştı. Hele de, 
Almanya'nın kaybettiği toprakları geri almak ümid ve duygusunu da iyi kullanmayı bilen 
Adolf Hitler, onmilyonları arkasından coşkulu şekilde sürüklemiş ve 1933'te seçimleri 
kazanmış, iktidara gelmişti.. (O sıralarda, aynı savaşın öteki mağlübu olan Osmanlı'nın enkazı 
üzerinde emperyalistlerin yerli kuklalarının, İslâm ve müslüman halklara ne zulümler 
yaptıklarını da hatırlayabiliriz..) 


Hitler ve Nazi Partisi, sadece Almanya'yı değil, civar ülkelerdeki alman halk kitlelerini de 
sihirlemişti âdetâ.. Nitekim, halkının tamamı alman olan Avusturya'da da kitleler sel gibi 
Hitler'e yöneliyorlardı. Üstelik, Avusturya-Linz doğumlu olan Hitler'e olan bu karşı 
konulamaz yöneliş- savaştan yenik çıkan Avusturya- Macaristan İmparatorluğu”nun kalıntıları 
üzerinde bir çıkış yolu arayan Avusturya'daki iktidarı da etkiliyor ve ‘anschluss’ / iltihak 
yöntemiyle Almanya'yla bütünleşiyor ve Hitler, savaş yapmaksızın, Viyana'ya muzaffer bir 
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“kurtarıcı” olarak giriyordu. Arkasından, Versailles Andlasmasi’yla oluşturulan bir sun'i 
devlet olan ve bu yüzden Hitler tarafından, “o savaşın gayrimeşrü veledleri’nden birisi” diye 
nitelenen ve halkı ‘Siidet /güney almanları’ diye anılan Çekoslovakya'nın da Almanya'ya 
katılması sağlandı.. Bütün bunlar başta İngiltere ve Fransa olmak üzere bir çok devleti 
rahatsız ediyordu.. Ama, Birinci Dünya Savaşı'nın galiplerince Polonya'ya bırakılan büyük 
topraklar da alınmalıydı.. 


Sonra da sıra, Fransa'ya kaptırılan bölgelerin kurtarılmasına gelecekti.. 


Hitler ve Nazizm, Avrupa'yı sarsarken, İngiltere, Fransa ve diğerleri, sert protesto mesajları 
yayınlamakla, Hitler'i daha fazla kızdırmamaya ve savunma hatları oluşturmaya 
çalışıyorlardı. Hitler'le aynı dönemde, 1933'de iktidara gelen Franklin Roosevelt ise, 
başlangıçta, Avrupa'nın meseleleriyle ilgilenmemek siyasetini benimsemişti, Amerika?'da.. 


Ve, Hitler Almanyası ve Stalin Sovyet Rusyası, 25 Ağustos 1939'da Avrupa'yı aralarında 
nasıl bölüşecekleri üzerinde bir gizli andlaşma yapmışlardı; Dışişleri Bakanları Von 
Ribbentrop ve Molotof’un imzalarıyla.. 


O sırada, Hitler, Polonya sınırındaki bir Alman Karakolu’nu kendi topçu birliğine 
vurduruyor, sonra da bu saldırının Polonya tarafından yapıldığını açıklıyor ve Polonya 
reddetse de, Hitler'in güçlü propaganda mekanizması Polonya'yı susturuyor; karakolda ölen 
alman askerlerinin intikamının alınacağınıa dair ateşli nutuklar çekiliyor, halk kitleleri, 
Polonya'nın derhal cezalandırılmasını istiyordu. 


Ve nihayet, 1 Eylül 1939 günü, alman orduları Polonya? yı cezalandırmak için, bir “yıldırım 
savaşı” başlatıyor ve 6 yıl sürecek, en az 60 milyon insanın hayatına mal olacak İkinci Dünya 
Savaşı böylece başlıyor, Alman orduları, bir hafta içinde Varşova'ya dayanıyordu. 

Hayır- hayır.. Hitler'den bahsetmiyorum.. 


Putin'den bahsetmek istiyorum.. 


“20. yüzyıl'ın en büyük faciası Sovyetler Birliği'nin çökertilmesidir, çok haksız yere 
parçalandı.. düşman güçlerce..” diyen Putin’den.. 


Osmanlı Devleti'nin çökertildiğinden, Birinci ve İkinci Dünya Savaşı'nda hayatlarını 
kaybeden 100 milyona yakın asker ve sivil insanlardan ve Atom Bombası'ndan söz 
edecek değildi ya.. 


Sovyet Rusya Komunist İmparatorluğu”nun 75. Yılını doldurmadan çöküşü idi, Putin'in en 
büyük faciası.. 


Ve 1952'lerde, Sovyet Cumhuriyetleri'nin idari sınırları belirlenirken, Ukrayna'ya bırakılan 
Kırım yarımadası, çöküş sırasında Rusya'nın elinde kalmayınca, ‘O zaman güçsüzdük, 


yutkunmakla yetinmek zorunda kalmıştık..” diyen de Putin’di.. 


Putin de Kırım'ın iltihakını sağlamış, yutkunması geçmişti. Ama, daha nice yerler vardı, onu 
yutkunduran.. 
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Nitekim, Donbass’ta, Donetsk ve Lugansk isimli iki bölgeye bağımsızlık ilân ettirip, hemen 
tanıdı.. Yarınlarda da başkalarını; hazmede-hazmede.. Hattâ, “Amerika'nın kuklası? dediği 
bütün Ukrayna yutkundurmaz mı onu? 


Ama, Putin, geçmişteki Rusya yöneticilerine göre daha dikkatli ve iyi bir satranç oyuncusu 
pozisyonunda.. Bütün materyalistler gibi, ‘Might makes right! /Güç caiz kılar..? diyor. 


Star 
SURIYE’DEN UKRAYNA’YA UZANAN RUSYA BARBARLIGI 


25 Subat 2022 Cuma- Kenan Alpay- haksozhaber 


Ukrayna sınırına yaptığı devasa askeri yığınağı Rusya ve uzantıları şöyle izah ediyorlardı: 
“Tatbikat yapılıyor, tatbikatlar tamamlanınca askeri birlikler üslerine derhal geri dönecekler.” 
Çok boyutlu propaganda mekanizması sahada süratle artan işgal hazırlıklarını örtmek üzere 
Ukrayna'ya yönelik saldırı haberlerinin Batı tarafından uydurulduğunu da inatla 
vurguluyorlardı. Hatta iki gün önce Putin “krizi çözme hususunda Rusya'nın barışçıl 
yöntemlerde ısrar ettiğini” bile beyan ediyordu. Peki, şaşırtıcı bir şey mi oldu? Hayır, çok 
üzücü ama hiç de şaşırtmayan şey oldu ve eşyanın tabiatı gibi Rusya'nın emperyalist işgal 
politikası en çirkin ve en barbar haliyle (Ukrayna'da) bir kez daha tahakkuk etti. 


İkna ve Dostluk Yok, İşgal ve Katliam Çok 


Rusya, Ukrayna halkının hayat hakkını, özgür iradesini ve tercihlerini silah zoruyla gaspa 
girişmiştir. Rusya'nın gasp, işgal, katliam ve tasallut gibi suçlarda sicili gerek Çarlık dönemi 
açısından gerekse Sovyetler Birliği açısından öylesine kabarıktır ki Putin ve kurmay kadrosu 
gücü imkânı bulduğunda yeni gasplara, işgal ve katliamlara girişme gibi meselelerde 
kendilerini tutamamaktadır. Ne kendi vatandaşlarını ne de başka ülkelerin vatandaşlarını ikna 
etmek, dostluğunu kazanmak, beraber yaşamak gibi bir seçeneğe [asla] yatırım 
yap(a)mamaktadır. Aksine suikast ve sabotajdan işgal, tehcir ve katliama kadar uzanan 
barbarca yöntemlerde inat etmektedir. Ukrayna'da olan biten hadise [iste bu] Rusya'nın 
genlerine işlemiş bu barbar karakterin tezahürü|nden başka bir şey değildir elbette |. 


[Gören gözler, akleden kalpler için] Ukrayna'nın işgali aylardan beridir kapıda 
beklemekteydi. Avrupa Birliği, yaklaştıkça yaklaşan işgal sürecinde olabildiğince köşesiz 
diplomatik söylemler geliştirdi fakat hemen hiçbir ciddi tedbir almadı. Amerika ve İngiltere 
ise NATO bağlamında hem kışkırtıcı adım ve beyanlarla Ukrayna-Rusya krizini derinleştirdi 
hem de “hiçbir şartta Rusya'yla askeri olarak karşı karşıya gelinmeyeceği” gibi mesajlarla 
esasen bugünkü yıkımın önünü alabildiğine açtılar. Ukrayna [bizzat müttefik gördüğü ülkeler 
tarafından| her durumda Rusya'ya yem edildi. Hatta hem Avrupa Birliği ülkelerini hem de 
eski Sovyet bloğundan kopan Doğu Avrupa ülkelerini Rusya'nın korkunç saldırganlığına 
karşı Amerika-NATO (bir nebze İngiltere de) kendisine sadık ve bağımlı kılacak yolu açtı. 


10 yıldır Suriye'de önünü açtıkları, İslami direnişi ezip kazıma noktasında teşvik ettikleri 
Rusya'yı bu saatten itibaren Ukrayna ve Doğu Avrupa'da nasıl durdurabilecekleri bundan 
sonraki stratejik analizlerin [öncelikli] konusu olacaktır. Rusya'nın Kırım'da durmayacağı 
Dombas bölgesiyle yani Donetsk ve Luhanks’1 ayrı bir devlet haline getirmekle 
yetinmeyeceği daha en baştan belliydi. Kiev’e asker indirmesi, tanklar sokması, ülkenin dört 
bir tarafında alt yapıyı vurması bütünüyle Ukrayna'yı işgale girişeceğinin açık ve güçlü 
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delilidir. Rusya'nın [Ukrayna’daki] önceliği Çeçenistan'da Ramazan Kadirov veya Suriye'de 
Beşşar Esed tipi Rusya ajanı bir kişiyi iktidara getirmektir. Rusya'ya bağımlı bir devlet, 
siyaset, istihbarat, medya ve sivil toplum inşa ettikten sonradır ki ancak işgalci] askeri 
birliklerin kademe kademe ülkeden çekilmesi söz konusu olabilir elbette. Belarus'ta 
Rusya'nın emir ve görüşlerini her daim hazır ol pozisyonunda bekleyen [Aleksandr] 
Lukasenko’nun Ukrayna'daki ikizi iktidar koltuğuna oturtulduğunda [Putin açısından] birinci 
aşama bitirilmiş olacaktır. 


Rusya'yı Ukrayna ve Suriye Halkına Tercih Etmek 


Bu meyanda Türkiye'deki Rusya yanlısı lobinin, nüfuz casuslarının, etki ajanlarının ne denli 
gelişip serpildiklerini de gözden kaçırmayalım. Azımsanamayacak oranda siyasi partiler, 
sendikalar, meslek odaları, aydın ve sanatçılar, sivil toplum kuruluşları, medya unsuru 
düpedüz Rusya hesabına haber, yorum, PR ve propaganda işini üstlenmiş durumda. Rusya'nın 
işgal ve katliamlarını temize çekme, meşru ve makul bir savunma refleksi şeklinde takdim 
etme, Rusya ile Türkiye'nin ezelden ebede ortak kadere sahip olma, Rusya'nın kendisiyle 
birlikte Türkiye'yi de koruyup kolladığı gibi daha nice ahlaksız, mantıksız ve vicdansız 
söylem piyasaya sürülmektedir. 


“Yaşasın halkların kardeşliği” şiar ve sloganına ne hikmetse Afganistan ve Çeçenistan halkı 
giremediği gibi Suriye ve Ukrayna halkı da girememistir bir türlü. Öyle ki Sovyet Rusya'nın 
Çekoslovakya, Macaristan ve Afganistan'daki işgallerini alkışlayıp tebrik eden sol-sosyalist 
çevreler aynı rahatlık ve utanmazlıkla Suriye ve Ukrayna'daki işgalleri de doğrudan veya 
dolaylı olarak sahiplenmişlerdir. “NATO karşıtlığı, Amerika düşmanlığı, emperyalizme karşı 
cephe açma” gibi türlü türlü maskeler takılıyor, janjanlı söylemler üretiliyor, emek ve adalet 
üzerine ambiyanslar kurgulanıyor derken iş gelip nihayetinde Rusya'nın barbarlığına bir 
mazeret, meşruiyet ve mecburiyet icad etmeye kadar uzanıyor. Bu şaşkın ve sapkın siyasal 
gelenek sorarsanız Tek Adam'a hep karşılar ama bu ülkede Ulu Önder'e selam durup sadakat 
bildirdikleri gibi [despotik] komşu ülkeler söz konusu olduğunda da Putin ve Esed'e de selam 
durup sadakat bildiriyorlar her daim. 


Velhasıl dün Suriye bugün Ukrayna “özel askeri operasyon”a değil Rusya'nın barbarca 
işgaline maruz kalıyor. İşgali açık ve net olarak lanetlemek adalet[li] ve merhametli olmanın 
gereğidir. “Katil Rusya Ukrayna'dan Defol!” sloganı çıplak ve son derece acı bir gerçeği 
ifade etmektedir. Ancak “Katil Rusya Suriye'den Defol!” perspektifini kalben, lisanen ve hal 
ile ikrar edemeyince yarın öbür gün sizin de bizim de kapınızı/kapımızı çalarlar elbet. Tarih, 
işte bu acı hakikati öğretiyor temiz akıl sahiplerine. Fakat zihinler komplo teorileri ve menfaat 
ilişkileriyle şekillenince Afganistan'daki [İslami] direnişin [şerefli] zaferine de hayret edilir, 
Amerika ve NATO ordularının kaçarak çekilişi bile bin bir türlü vehim ve vesvesenin 
gerekçesi kılınır. 


Yeni Akit Gazetesi 
PARADİGMAYI YERLE BİR ETMEYE ÇALIŞAN ADAM: MALCOLM X 
21 Şubat 2022 Pazartesi- Abdurrahman Güner- haksozhaber 


“Oy pusulası ya da kurşun...” 
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Amerika modern dünyanın sebep olduğu bütün çirkinliklerin sergi alanıdır. Modernlesmenin 
oluşturduğu “yenidünya” tasavvuru Amerika ile vücut bulur. Tabiri caizse orası 
modernleşmenin laboratuvarıdır. 


Amerika'nın ABD olma süreci de oldukça sancılı. Kuzey ile Güney'in savaşı dünya 
tarihindeki en kanlı iç savaşlardandır. Ekonomi ve buna bağlı ırk üstünlüğü düşüncesinin 
yarattığı kırılma, Amerikan toplumunun bir daha hiç birleşmeyecek şekilde ikiye böldü. 
Kuzey'in liberal devlet adamları Avrupa ile bütünleşmenin ekonomik olarak getireceği artı 
değerleri görmüş ve bu bağlamda köleliğin sürdürülmesi mümkün olmayan bir durum 
olduğunu düşünmüştür. Güney ise Amerika'yı kuran felsefenin bir gereği olarak beyaz olanın 
tartışmasız üstünlüğü savunmuştur. Bu yönüyle onlar da köleliğin getirdiği ekonomik 
doygunluktan vazgeçmek istemediler. Netice olarak ise iki taraf dört sene süren savaşta ağır 
kayıplar verdiler ancak Kuzey, Abraham Lincoln öncülüğünde kazanan taraf oldu. 


Köleliğin ABD'deki bu kısa tarihi işin özünde kimsenin siyahilerin yaşadıkları insanlık dışı 
muamelelere son vermek taraftarı olmadığını gösterir. İşin ucunda çıkarlar vardır. Bir taraf 
çıkarları için köleliğin sonlandırılmasını savunurken bir taraf ise kendi çıkarlarını korumak 
için köleliği savunmaktadır. Belki Thomas Jefferson gibi isimlerin farklı bir yerde durduğu 
söylenebilir. Yıllarca gizli bir şekilde siyah bir kadınla evli olan Jefferson'ın tipik Amerikan 
biyografilerinde farklı bir hikâyesi olabilir. Çok fazla anlam yüklemeyi doğru bulmasak da 
Jefferson’in Kur'an'ın İngilizce mealine sahip olduğu ve bir hukuk metni olarak Kur'an ile 
ilgilendiği bilinmektedir. Bu durumda dünyaya daha geniş çerçeveden bakan bir siyasetçi ile 
karşı karşıya olduğumuzu söylemek mümkün. 


Oy pusulası ve politik bilinç 


Malcolm X'in içine doğduğu toplum böyle bir vasata sahipti. ABD'de kölelik karşıtı siyasi 
kampta yer alan kurucu babalar dahi gerçek anlamda siyahilerin sorunlarına çare 
aramıyorlardı. Siyah derililerin insan olup olmadığı bile kölelik kaldırıldıktan uzun bir süre 
ABD'de tartışılmaya devam edildi. 


Durum böyle olunca siyahların elinde üç seçenek vardı: Kölelik, eşit vatandaşlık, özgürlük! 
Siyahilerin yaşadıkları onca sıkıntıya rağmen köleliğin devamını isteyen siyahların varlığı 
unutulmamalıdır. Malcolm X'in ‘ev zencisi? tabiri buradan kaynaklanmaktadır. Kölelikten 
başka bir yaşama şekli bilmeyen milyonlarca siyahi hayatı bundan ibaret sanıyorlardı. Bu 
sebeple ABD'de köleliğin kaldırılmasına mesafeli duran hatta beyaz üstünlükçülerin de 
desteğiyle kölelik yanlısı yürüyüş düzenleyen siyahiler vardı. Yıllarca insanlık dışı 
muameleye maruz kalan siyahlardan bir kısmı netice olarak insanlığını da kaybetmişti. ABD 
zulmünün mahiyetini anlamak açısından ibretlik bir hadise! 


Birde ABD'de siyah karşıtlığını salt hukuk mücadelesi olarak gören ve kendisini ABD 
sistemi içinde “anlamlandıran? siyah aktivistlerden bahsetmek gerekir. Martin Luther King 
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bunların en bilinenleridir. Bizdeki tartışmalara benzer şekilde sistem içi araçlarla “uyumlu? 
politik duruşuyla Martin Luther King kendisini sistemin dışında görmemektedir. Pekâlâ, Batı 
düşünce geleneği içinde kendisini anlamlandıran Luther King’in, insani olarak gösterdiği 
meşru tepkiselliği dışında aslında ABD'nin temsil ettiği siyasal veya düşünsel sistem ile 
doğrudan bir sorunu yoktur. Bu sebeple Luther King'in yaklaşımında Anayasa vurgusu ve 
eşit vatandaşlık isteği temel kalkış noktasını oluşturuyor. Şiddet karşıtlığı ile bilinen 
Luther'in politik tavrı sistemin paydaşı olan siyahilerin sistemin getirisi olan kazanımlardan 
eşit olarak faydalanmasidir. Martin Luther King'in verdiği mücadeleyi tahfif ettiğimiz 
düşünülmesin. Kendi içinde bu tavır da anlamlı olabilir ancak bu yaklaşımın var olan 
sorunlara ne kadar çare olduğu şüphelidir. Bugün gelinen noktada siyahiler eşit vatandaşlık 
hakkına sahipler. Hatta bazı hususlarda pozitif ayrımcılığa dahi tabi tutuluyorlar. Peki, 
sorunları ortadan kalktı mı? Bu bağlamda Martin Luther King'in uyumlu yaklaşımının dahi 
sonunun katliamla bittiği ve kimlerin ona “Nobel Barış Ödülü? verdiği de 
unutulmamalıdır... 


Martin Luther King ile Malcolm'ın yaptıkları kısa süreli bir görüşmeden... 


Geriye ise özgürlükçü yaklaşım kalıyor... Malcolm X'in tahsil görmemiş bir insan olduğu 
herkesin malumudur. Hatta onun üniversite olarak hapishanede geçen yıllarından bahsettiği 
bilinir. ABD'de yoksulluk içinde büyüyen her siyahi gibi Malcolm'ın da hayatı oldukça 
debdebeli geçer. Hıristiyan din adamı olan babası beyaz üstünlükçü Siyah Lejyon üyeleri 
tarafından Malcolm daha çocukken öldürülür. 


Çocukluğundan itibaren maruz kaldığı ırkçı şiddetle mücadele etme tarzında tecrübeleri etkili 
olmuştur muhakkak. Malcolm X'in politik perspektifini diğerlerinden ayırt eden hususları 
incelemek için “Oy ya da Kurşun? başlıklı konuşması önemli veriler sunuyor. 


Irksal Eşitlik Kongresi tarafından 3 Nisan 1964 senesinde konuşma yapmak üzere Cleveland 
Methodist Kilisesi'ne davet edilen Malcolm X kongrenin temel iddialarının tam tersine bir 
konuşma gerçekleştiriyor. Kongre, isminden de anlaşılacağı üzere siyahiler içerisinde 
zikrettiğimiz üç yaklaşımdan ikincisiyle paralel görüşlere sahiptir. Malcolm basitçe 
zikretmek gerekirse eşitlikçi hülyalardan veya ortak Amerikan rüyasından falan 
bahsetmemekte Amerikan toplumunun şizofrenik, paranoyak haline dikkat çekerken ‘buz’ 
gibi gerçekleri haykırmaktadır. “Ben politikacı değilim, siyasal bilimler öğrencisi de değilim, 
herhangi bir başka şeyin öğrencisi olmadığım gibi. Demokratta değilim, Cumhuriyetçi 
olmadığım gibi. Amerikalı bile değilim. Eğer siz ve ben Amerikalı olsaydık, mesele kalmazdı. 
Macarlar gemiden indikleri andan beri Amerikalıdır. Polonyalılar, İtalyan göçmenler 
Amerikalıdır, onlar Avrupa'dan gelen her şey, bütün mavi gözlü şeyler Amerikalıdır. Siz ve 
ben burada ne kadar kalmış olursak olalım, henüz Amerikalı değiliz. “ 


Konuşmanın genel seyrinde Amerikan sisteminin kurucu ideolojisine ve beyaz 


üstünlükçülüğe karşı müdaheneci ve sinik tutumlar içine giren siyahiler 
eleştirilmektedir. “Kendini kandıran insanlardan değilimdir. Masanızda oturup siz bir şeyler 
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yerken ben bakıyorsam bu ben de yemek yiyorum demek değildir. Tabagindan bir şeyler 
yiyorsam ancak yemek yiyorsundur. Bunun gibi Amerika'da bulunmak da bizi Amerikalı 
yapmaz, burada doğmuş olmak da. Öyle olsaydı, neden Medeni hakları kazanmanız için 
kanunlar, Anayasa tashihi gereksindi? Bir Polonyalıyı Amerikalı yapmak için medeni haklar 
kanunu hazırlanmaz.” 


Uzlaşmacı politik tavırları “anlamlı? hale getirmeye çalışan her türlü adımı reddeden 
Malcolm, siyahilerin kendi öz bilinçlerinin farkına vararak mücadele örnekliği ortaya 
koymalarını vurgulamaktadır. Bir Müslüman olarak her türlü ırkçılığı lanetleyen Malcolm'ın 
bu noktaya gelme hikâyesi de herkesin malumudur. İlerleyen günlerde daha yakından 
incelemeye çalışacağımız bu konu onu hak ve özgürlük mücadelesinde çok önemli bir yere 
yerleştirmektedir. Türkiyeli Müslümanlar açısından da geçerli olan oldukça değerli tespitler 
yapan Malcolm ortaya koyduğu örneklik ile müstesna bir yer edindi. Başka bir yazıda devam 
etmeden önce ondan bir alıntıyla bitirelim: 


“Hayır, ben Amerikalı değilim. Amerikanizmin kurbanı milyonlarca insandan biriyim. Burada 
bir Amerikalı olarak değil Amerika sisteminin kurbanı biri olarak sesleniyorum size. Ve 
Amerika'yı bir kurbanın gözüyle görüyorum. Her hangi bir Amerikan pembe düşü 
görmüyorum, bir karabasan benim gördüğüm!” 


“By any means necessary!” 


“Mekke'ye yaptığım hac ziyaretiyle bana bahşedilen manevi uyanışın bir sonucu olarak artık 
hiçbir ırkın sert ithamlarını kabul etmiyorum.” 


Nisan 1964'te gerçekleştirdiği hac ziyaretinden sonra yaptığı bir konuşmasındaki bu cümle 
Malcolm’da yaşanan değişimin çok kısa bir özetidir. 


Çocukluğundan itibaren sokak kültürü içinden gelen Malcolm X, Elijah Muhammed'in 
örgütüne dahil olduktan sonra da sokak kültürünü bir bakıma terk etmedi. Onun ‘jargona’ 
hakim olan üslubu ve kuvvetli muhakeme yeteneğini örgütün faydasına kullanan Elijah 
Muhammed bir şeyi hesaba katamamıştı. 


Tüm bu yeteneklerinin yanında Malcolm aynı zamanda “ahlaki? meziyetleri de olan bir 
insandı. Bu noktada bazı soruları sormaması düşünülemezdi. Örgütün lideri Elijah 
Muhammed'in gayrı meşru ilişkileri Malcolm tarafından sorgulandı. Bunun yanında bir 
başka esaslı konu daha vardı. Nation of İslam olarak kendini tanımlayan örgüt, siyahilerin 
hak mağduriyetleri konusunda doğrudan tavrını belli etmediği konular vardı. Bu 

durum Malcolm X'i çok rahatsız etti. Daha önceki yazımızda bahsettiğimiz üzere onun için 
kabulü mümkün olmayan şeylerin başında müdaheneci, karşıtına sığınan tutumlar 
geliyordu. Korkusuzca örgütün engellemelerine rağmen görüşlerini dile getirmeye devam etti. 
En sonunda konuşma yasağı aldı. O ise bu yasağı dinlemeyerek örgütten ayrılma yoluna gitti 
ve hac yolculuğuna böyle başladı. 


Haccın Malcolm'ın hayatındaki etkisi itikadi, düşünsel büyük dönüşümler anlamına 
gelmektedir. Yaşanan bu değişim Malcolm’in mücadele perspektifini ise değiştirmek bir yana 
daha da muhkemleştirmiştir. Tavizsiz yolunda yürüyen Malcolm nihayetinde ise şehadete 
ulaşmıştır. 
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Hac yolculuğu ve dönüşü sonrasında yasanalar neticesinde, ‘Malcolm X’i Kim Öldürdü” 
belgeselinin yapımcısı Abdurrahman Muhammed'in de vurguladığı üzere o artık bir 
“dünya lideri” haline gelmiştir. Küçük topluluklara sokak aralarındaki salonlarda konuşmalar 
yapıp onları kışkırtan bir vaiz olmanın ötesinde artık daha üst bir temsiliyeti vardı. Siyahi 
toplumunun uluslararası sözcüsü konumunda İslam coğrafyasında ve Afrika'da geziler 
düzenledi. Buraların hepsinde sanki resmi bir mevkiye sahipmiş gibi karşılandı. Ortaya 
koyduğu perspektifin bunda çok etkili olduğu tartışmasızdır. 


Malcolm X, Kral Faysal ile birlikte... 


Eklektik veya sığınmacı modelleri reddeden toplum içinde kendisini kabul ettirmek için 
dayatılan ‘beyaz’ maskeleri elinin tersiyle iten Malcolm gerçek anlamda paradigmayı hedef 
alarak hak mücadelesinin nasıl gerçekleştirilmesi gerektiğini ortaya koymuştur. Bu husus 
atlanıp, Malcolm kendisinde aforizmalar devşirilen, tişörtleri fotoğrafı basılıp kitap ayracı 
olarak etrafı süsleyen bir “nesneye?” dönüştürüldüğü vakit temsil ettiği şeye de ihanet edilmiş 
demektir. 


Malcolm'ın yaşadığı toplumda ‘beyaz’ tam anlamıyla vahşi sistemin ve hakim paradigmanın 
rengi konumundaydı. Beyaz olmak özenilecek, yaşam hedefi olarak gösterilen bir şeydi. 
Benzer bir durumun içinde yaşadığımız toplum içinde geçerli olduğu söylenemez mi? Belki 
adı “beyaz” değildir ama hakim paradigmanın araçları eliyle bizlere sunulan kimlikler, 
dayatılan ideolojiler de özenti unsuru haline getirilerek gerçekte olmadığımız bir ‘şey’ gibi 
hareket etmemiz istenmektedir. Köleliğin zihinsel formda, Batı dışı toplumlarda var 
kılındığı herkesin malumu bir gerçek! Bu yönüyle Malcolm'ın kimlik ve adalet merkezli 
mücadelesi modernleşme karşısında tüm insanlığa örnek olacak cinstendir... 


Malcolm hac dönüşü CBS kanalına verdiği röportajdan bir kesit. Malcolm'ın düşünme tarzını 
ve argüman üretme şeklini görmek açısından oldukça verimli bir içerik... 


Onun düşünce pratiğini en iyi ifade eden söz belki “eldeki tüm imkânlar dâhilinde” 
şeklinde çevrilebilecek olan ‘by any means necessary’ sözüdür. Şartların gereklerini 
atlamayan ancak ilkelerinden de hiçbir koşulda vazgeçmeyen bir mücadele perspektifi ortaya 
koymak şüphesiz ki oldukça zor bir şeydir. Şehit edildiğinde polis kayıtlarına göre banka 
hesabında sadece 150 dolar bulunan Malcolm X'in hayatı bu zorlukların vücut bulmuş 
halidir. Sahtekar bir toplumda, onun ifadesiyle “önyargılarının zekasını körelttiği? 
düşmanlarla mücadele etti. Ancak mücadelesinin yanında düşünme tarzı ile de bizlere örnek 
olabilecek bir hayat sürdü. Ömrü vefa etseydi İslami hareket perspektifine sahip ümmet 
şuuruyla mücadele yürüten Müslümanlar ile tanışıp birlikte çok daha kalıcı işler 
gerçekleştirebilirdi. Açıkçası yakın zamanlarda şehadete erişen Seyyid Kutub ile Malcolm 
X'in tarz olarak birbirlerine benzediklerine şüphe yoktur. 


Onun nezdinde paradigma yok edilmeliydi. Bunun içinse önce mağdurların kendilerini 
değiştirmeleri gerekiyordu. Hatalı düşünme biçimlerinden, kompleksli yaklaşımlardan 


174 


kurtulmaları lazımdı. Geçtiğimiz yazının merkezinde olan ‘oy pusulası ya da kurşun? 
konuşmasından bir alıntıyla bitirelim. Rahmeten vasiaten... 


Beyaz adamın aklını çelmeye çalışmayın, çelinmez. Amerika'nın ahlakını, vicdanını 
değiştirmeye de çalışmayın çünkü Amerika'nın vicdanı iflas etmiştir. Onlar ahlak nedir 
bilmez. Bir kötülüğü kötü olduğu için değil, yalnızca kendi varlığına bir tehdit yöneltilirse 
yok etmeye çalışırlar. Öyleyse beyaz adamı değil kendimizi değiştirelim. Onun hakkımızdaki 
kanaati değişmez, fakat birbirimizin kendi değerimiz hakkındaki kanaatini değiştirmek 
zorundayız. Birbirimizi yeni bir gözle görmeliyiz. Birbirimizi kardeş olarak görmeliyiz... 


İSLAMCILIĞIN TASNİFİ VE İSLAMİ YORUMUN YENİLENMESİ -I 


Hamza Türkmen - 06 Şubat 2022 Pazar- haksozhaber 


İslam'ın ameli boyutuyla irtibatlı olan “İslamcılık” kavramı, müminlerin kimliğini ve 
Kur'an'da gösterilen özelliklerini yeterince ifade edebilir mi? Bu konu tartışmalıdır ve halen 
de müzakere edilmektedir. 


Kur'an'da İslam'ı veya müslümanların hakimiyetine tabi olmayı önceleyenlere “müslim” 
denilirken; bu değerleri içselleştirerek tanıklaştırmaya çalışan inananlara da “mü'min” 
denilmektedir. Bazılarına göre İslamcılık, İslam'a saygı ve bağlılık içinde olan Müslimlerin 
dini duyarlılığını ifade ederken; bazılarına göre İslam'ın siyasal yorumunu önceleyen 
ideolojik bir tutum; bazılarına göre de mü'minliğin üst derecelerini ifade eden “sıddık, 
şüheda, salih, muttaki, muflihun” kavramları gibi İslam'ı itikadi, ibadi, sosyal, siyasi, idari, 
ekonomik bütün alanlarda bir dünya görüşü olarak kabul edip bu doğrultuda bilgi ve amel 
sahibi olma keyfiyetinin tanımıdır. 


Ulusal ve küresel egemenler ise İslamcılığı, modernizme ve Batılı yaşam tarzına karşı itiraz 
bilincini veya duygusunu yaşatan müslümanların tutumunu ifade etmek için kullanmaktalar 
ve bunun da müslümanların karşıtları karşısında ürettikleri tepkisel bir tanım olduğunu ifade 
etmektedirler. Oysa vahyi ve fitri ölçülerle donanabilmek için her türlü cahiliye ve tuğyandan 
arınma tavrının veya “Lâ” beyanının öncelikli olduğunu bize kelime-i tevhid misakımız 
öğretir. 


Kur'ani literatüre lafzi bir bağlılıkla yeni kavramlar kullanmaya karşı olanlar yanında; İslami 
kesim içinde büyümüş ama kimliksel çözülme veya yabancılaşma yaşayan bazı kişi ve 
çevreler ise, İslami kavramları kullanma hassasiyetinden çok ulusal ve küresel sistemdeki 
ekonomik ve siyasi ilişkilerinde aktivist müslüman algısından kurtularak daha rahat ve esnek 
davranabilmek için bu ifadeden uzak durmaya veya bu olguyu yok saymaya çalışmaktadırlar. 


Şüphesiz ki İslamcılıkla ilgili tavır ve anlayışların tutarlı özeleştirileri önemlidir. Müslümanlar 
için duasız, istişaresiz ve şürâya yönelmeyen bir hayat düşünülemez. Her dua ve şürâ eylemi, 
özeleştiri ahlâkını da içinde barındırır. Ancak özeleştiri Allah rızası için ve takva ölçüleri 
içinde yapıldığında önemli açılımlar temin eder. İslamcılıkla veya İslami oluşumlarla ilgili 
özeleştirilerde verimli bir sonuca gidebilmek için, “donanım ve içtihadlar açısından bir 
yenilenme, billurlaşma ve dayatan şartları aşma azminin mi güçlendiği; yoksa mazeretçiliğin, 
kimlik bulanıklığının ve yabancılaşmanın mı beslendiği” sorusu önemlidir. 


“Buhranlarımız” adlı kitabındaki tespitlerine göre Said Halim Paşa, “İslamlaşmak”tan 
bahseder ve bu hedefin çeşitli şekillerde ele almaya müsait olduğunu belirterek tabiri 
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tanımlamaya çalışır. Ona göre İslamlaşmak, “Islamiyet’in inanç, ahlâk, yaşayış ve siyasete ait 
esaslarının tam olarak uygulanması” demektir.[1] Bu bağlamda İslamlaşmak, “ıslah” kavramı 
ve sorumluluğu içinde değerlendirilecek bir olgudur. Islah, kimlikteki ve yapıdaki bozulmayı 
yeniden fitratla ve vahiyle buluşturmak çabası yani köklü değişim veya yeniden diriliş 
demektir. 


İslamcılık tabirinin, Said Halim Paşa'nın İslamlaşmak tanımına paralel bir şekilde kullanıldığı 
da olmuştur. 


İslamcılık bazı kere İttihad-ı Terakki Teşkilatı politikalarında olduğu gibi İslami potansiyeli 
statüko adına kullanma çıkarcılığı ekseninde ele alınmıştır. 


İslamcılık, aynı zamanda emperyalist güçlerin İslami hareket ve oluşumları karalama ifadesi 
olarak da gündeme getirilmiştir. 


Ama İslamcılık kavramının, olumlu veya olumsuz her kullanımında, mutlaka İslam'la ve 
müslümanların aktiviteleriyle irtibatı kurulmuştur. Bu açıdan sosyolojik bir tanımlama olan 
“İslami hareket” terkibine benzemektedir. 


Cemaleddin Afgani, 1870'lerin başında ümmet ve Osmanlı devlet ricali nezdinde nasıl ki 
“İttihad-ı İslam” fikrini müslümanlar açısından zamanın maslahatına uygun bir proje olarak 
gündemleştirmiş, daha sonra bu proje saltanatın çıkarları için daraltılarak kullanılmış; ve 
Batılı siyasiler ve oryantalistler tarafından da kendileri için engel taşıyan bir ifade olarak 
“Pan-İslamizm” şeklinde nitelendirilmişse; müslüman öncülerin oluşturduğu “ihya ve ıslah 
çabaları”nın heyecanı da gerek Türkçü kadrolar tarafından gerek Batılı sosyal bilimciler 
tarafından daha sonra “İslamcılık” olarak nitelendirilmiş ve İslamcılık tabiri Osmanlı'da bir 
tarz-ı siyaset olarak kullanılmıştır. 


İslami faaliyetleri ifade etmek için kullanılan İslamcılık terimi “İslami haraket” terkibi gibi 
benimseyerek kullanacağımız bir kavram olabilmesi için, içeriksel tanımlanmasının tutarlı 
olması gerekir. Zira İslamcılık, sadece İslami duyarlılık değildir. Muhalif İslamcı vardır, 
iktidardaki İslamcı vardır; monarşiyi savunan İslamcılar yanında Şii veya Selefi İslamcılar da 
vardır. Ayrıca ümmetçi İslamcı yanında demokrat İslamcıya da milliyetçi İslamcıya da 
rastlayabiliyoruz. 


Kur'an merkezli ihya ve ıslah çizgisinden bakacak olursak, İslamcılığın bu çeşitliliği bir 
zenginlik değildir. İslamcılık kavramını kullanmak isteyenlerin bu tabirle ilgili olarak 
yapacakları tanımlama, İslam'ın nasıl algılandığını da ortaya koymaktadır. Eğer farklı 
İslamcılık kullanımları, farklı İslam algılarından kaynaklanıyorsa, o zaman müslüman 
düşünürlerin ve ekollerin klasik ve çağdaş tasniflerine bakarak karar vermemiz gerekecektir. 
En önemli klasik tasnif, fıkıh ekolü ile sezgici ekoller, daha sonraları da taklitçi ve mezhepçi 
ekoller ile ıslahatçı ekol arasında ya da hattabiler ile veya ahbâriler ile usuliler arasında söz 
konusu olmuştur. Emevi ve Abbasi dönemlerinde görülen kimi bâtıni, felsefi, dehri ve ruhçu 
akımlar ise gulat cereyanlardı. Çağdaşlık söylemi çerçevesinde söyleyecek olursak o zaman ki 
“modernist eğilim”i ifade ediyorlardı. 


Günümüz şartlarında kendilerini İslam'la irtibatlandıran anlayış ve akımları üç başlık altında 
değerlendirmek mümkündür: 
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a) Gelenekçi çizgi: “Gelenekçilik”, “gelenek”ten farklı olarak Rabbimiz katından iletilmiş 
olan vahyin belirleyiciliği ve Muhammed Aleyhisselam’in Sünneti ve hakemliğinden çok, 
büyük oranda müslüman bilginlerin tarih içinde ortaya koydukları kültür ve yorumlarının 
vazgeçilmez kılınmasıdır. Yoruma dayanan mezhep veya ekol değil, mezhepçilik 
diyebileceğimiz bu tutum taklitçidir. Ama İslami sabitelere yönelik bağları samimidir; 
ümmetçidirler ve emperyalizme karşıdırlar. 


b) Modernist çizgi: Rabbimiz katından iletilmiş olan vahyi bilgi ve hükümleri ve 
Resulullah'ın (s) zamanı aşkın sünnetini modern çağın gereklerine uydurmaya çalışır. Akılcı, 
bilimci, tarihselci veya intihalcidir. Çoğu kez emperyalizmle uzlaşır. Büyük oranda ulusçudur. 


c) Islahatçı çizgi: Hayatı, gaybı ve müslümanların kültürünü Kur'an'ın muhkem ölçülerine 
ve aslı Kur'an'da olan Resulullah'ın zamanı aşkın Sünnet'ine göre değerlendirir; nass 
temelinde açımlanan ıslah, ihya ve içtihad çabalarını önemser. Sorgulayıcıdır. Emperyalizme 
karşıdır. Ümmet bilincini güçlendirmeye, direnişi örgütlemeye çalışır. 


Çağımızın son yarım yüzyılında görünürlük kazanan bu üç önemli eğilimin İslamcılık 
anlayışları da, tabii ki öze ilişkin köklü farklılıklar taşımaktadır. Bu eğilimler arasında 
kimliksel geçişlerden kurtulamayan eklektik meyiller de vardır. 


Bu akımlardan direniş, ıslah, tebliğ ve inşa çabalarıyla öne çıkan ve ümmet dirliğimizi 
kaybetmeye başladığımız ve uluslaşma süreçlerini yaşadığımız son asırlardan bu yana, 
yeniden zihinsel ve yapısal varoluş çabalarını diriltmeye çalışan, zulüm ve vesayete karşı 
direniş, İslami tanıklık, ıslah ve adalet mücadelesini yükselten nitelikli bir birikimimiz 
oluştu. Olumlu karşılayacağımız İslami mücadele hattı veya İslamcılık tanımı da ancak bu 
oluşumun taşıdığı ve devraldığı telakkiler çerçevesinde yapılmalıdır. Günümüz İslami 
hareketlerine veya oluşumlarına ivme kazandıran, kimliklerini İslami zindelik ve duruluğa 
ulaştırmaya çalışan bu tevhid, adalet ve inşa çizgisi olmuştur. 


İslam'ın yorumlanma biçimlerine göre ayrışan gelenekçi, modernist ve ıslahçı eğilimli 
akımlar arasında bazı irtibatlar olduğu kadar, ciddi tartışma ve mücadeleler de söz konusu 
olmuştur ve olmaktadır. İslami duyarlılık ortak paydasından bakıldığında en önemli irtibat ise 
emperyalizme karşı tavır sahibi olmak konusunda ıslahatçı ve gelenekçi kesimlerin benzer 
kaygıları çerçevesinde kurulabilmektedir. 


İslamcılık, Kur'an'ın amaçlarından ve ıslah çabalarından ayrıştırıldığında, ortaya dünyevi bir 
politik çizgi ve tepkisel bir ideoloji çıkar. O zaman vahyi ölçülere tâbi olmayan bir İslamcılığı 
“modem dünyanın bir ürünü” olarak takdim etmek veya pragmatik stratejilerde 
“modemleştirici bir misyon” olarak “Ardeşir Vasiyetnamesi” mantığı ile kullanmak da 
mümkündür. Bu nedenle İslamcılık tanımı yapan kişilerin hangi zeminde durdukları, üst 
kimliklerinin ve hedeflerinin ne olduğu önemlidir. 


Türkiye Kültür İkliminde 
Üç İslamcılık 


Ulus inşası sürecinde oluşan Türkiye'de ve müslim olan Türkiye halklarının ortak kültüründe 
İslamcılık son yüzyılın tarihsel süreci içinde üç farklı İslamcılık formuyla gündeme gelmiştir. 
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1. Osmanlı İslamcılığı: Özellikle uluslaşma sürecinin taşıyıcısı İttihad-ı Terakki Teşkilatı 
tarafından müslüman kitlelerin desteğini almak için gündeme getirilmiştir. En önemli 
düşünürleri ve savunucuları Namık Kemal, Yusuf Akçura, Ziya Gökalp, Ahmet Ağaoğlu gibi 
pragmatizmin elinden tutan tipler olmuştur. Öncülükleri Sırat-ı Mustakim, Sebülürreşad 
dergilerindeki yazılarıyla da gündeme gelen Mehmet Akif, Eşref Edip, Ahmed Naim gibi iki 
elin parmaklarını geçmeyecek sayıdaki insanın ıslahatçı çizgiyi kavratma ve Urvetu'l Vuska 
akımının tezlerini Osmanlı aydınlarına kazandırma çabalarından farklı olarak Osmanlı 
İslamcılığının en belirgin vasfı, Osmanlı veya Türk ulusçuluğudur. 


2. Türkiye İslamcılığı: Osmanlı İslamcılığının başarısızlığından sonra yerini Türkçülük 
akımı doldurmuştur. Türkiye İslamcılığı ise, ulusal ve laik resmi ideolojiye karşı, Osmanlı 
bakiyesi din anlayışını ve çözülmüş yığınların dini telakki ve ibadetlerini sürdürebilmek için 
çok kısa süren ve yaygınlaşamayan fiili bir mücadele gayretinden sonra içine kapanmayı; çok 
partili sisteme geçerken de, karşıtına sığınarak var olmaya çalışan çaresiz bir tavrı ifade eder. 
1945'ten sonra çok partili sisteme geçerken çaresizliği aşmak için karşıtına sığınma yolunun 
önü açılmış ve bu uzlaşma, İslami kesimin Osmanlı’ dan devraldığı dar, taklitçi ve gelenekçi 
kimliğine bir de sağcılık, ulusalcılık ve devletçilik kirliliklerini eklemiştir. Bu dönemde İslami 
kimliği yeterince sahih ölçülerle şekillenmese de sosyal ve siyasi alanda İslami duyarlılık 
gösteren herkes İslamcılık ithamına maruz kalmıştır. Bu dönemin İslamcılığını Tarık Zafer 
Tunaya, resmi idieoloji penceresinden yazdığı “İslamcılık Cereyanı” adlı kitabryla[2] 
irdelemeye ve tanımlayıp tanıtmaya çalışmıştır. Bu tarz tanımlamalar bazı kez dönemin İslami 
kesimi tarafından içselleştirilmiştir. Türkiye İslamcılığının İslami duyarlılık ve Şeriat özlemi 
dışında en belirgin vasfı sağcılık, milliyetçilik, Türkiyecilik ve devletçilik olmuştur. 


Zaten küresel kapitalizmin İslami hareketleri “Ilımlı İslam”a razı etmeye çalışması gibi resmi 
ideoloji de çaresiz bir şekilde karşıtına sığınarak var kalmaya çalışan Türkiye İslamcılığına da 
“Anadolu irfanı” söylemiyle batini kaynaklar oluşturmaya çalışmıştır. AK Parti'nin 
muhafazakârlık anlayışı da büyük ölçüde bu zemine dayanmaktadır. Türkiye İslamcılığı, 
süreç içinde kurgusal Türk ulus motifini, kendi İslam anlayışı ile sentezlemiştir. 


3. Tevhidi Uyanış Süreci / Ümmetçi İslamcılık: İslam âlemindeki ıslah ve tecdid 
çalışmalarının bir devamı olarak taşınan ve geliştirilen evrensel İslami birikim ve 
kazanımların, özellikle 1960'lı 1970'li yıllar itibariyle Türkçe'ye aktarılmasıyla, Türkiye?de 
İslami duyarlılık ve tahkik merakı olgun iradeli ve basiretli müslümanlar arasında ciddi bir 
soruşturma ve araştırma çabası başlatmıştır. Konumunu, kimliğini ve İslam algısını Kur'an ve 
Siinnet’le irtibatlandırarak yeniden tanımlamak şeklinde tezahür eden bu çabalar, Türkiye?de 
nass temelli bir tevhidi uyanış sürecini canlandırmıştır. 1970'li yıllarda başlayan ve kamusal 
alanda hissedilmeye başlayan nass temelli İslami uyanış süreci gelenekçi ve millici tutumdan 
ayrışamayan Türkiye İslamcılığından da bir kopuşu ifade ediyordu. Bu süreçle birlikte kırıcı 
tartışmalar içinde mezhepçi ve hurafeci anlayışlardan uzaklaşılmaya; İslami kesimin 
kimliğine bulaşmış olan sağcı, ulusalcı ve devletçi marazlardan, eklektik algı ve pratiklerden 
arınılmaya başlanmıştı. 


Tevhidi uyanış süreciyle birlikte taklitçi din anlayışından uzaklaşılıp Kur'an ve Sünnet temelli 
ölçülere yönelinmiş olunuyor, Kemalist resmi ideolojiye karşı da direnişçi bir duruş 
önemseniyordu. Bu süreçte Türkiye'deki toplumsal muhalefetin inisiyatifi, bu süreçle 
bütünleşen genç kuşak Müslümanlarca üstlenildi; 1985-1995 yılları arasında üniversitelerde, 
kültür-edebiyat ve yayın hayatında üstünlük sağlanmaya başlandı. Tiirkiye’deki İslami 
bilinçlenmeyi ifade eden bu sürece önceleri İslami hareket denildi. Sonraları sistemin ve 
gelenekçi kesimin/Türkiye İslamcılığının dışarıdan yakıştırmalarıyla bu süreç reformist, 
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Vahhabi, mezhepsiz, İrancı, siyasal İslamcı, modernist, radikal, fundamentalist ve en sonunda 
da İslamcı nitelemeleriyle tanıtılmaya çalışıldı. Kemalist sistem açısından da, gelenekçi ve 
modernist eğilim açısından da Türkiye'deki tevhidi uyanış sürecini dışlamanın ortak ithamı 
“kökü dışarıda” ifadesi olarak gündemleşmişti. Bu ithamın dayandığı en önemli saik ise 
millilik/ulusalcılık asabiyesiydi. Kemalist devlet tarafından da Türkiye İslamcıları veya 
gelenekçi milli dindar elitler tarafından da artık İslami kimliğin netliğine yönelen bu ümmetçi 
uyanış veya “İslamcılık”, “kökü dışardalık” eteketiyle itham edilmeye başlandı. 


Tevhidi uyanışın nitel kazanımları gelenekçi kesimden birçok kişi ve çevreyi çizgisine çekti. 
Ancak Türkiye İslamcılığının olumsuzluklarından yeterince kopamayanlar, İslam'ı anlama 
usulü konusunda yeterli ve tutarlı bir seviye kat edemeyenler veya resmi ideolojinin kimliksel 
kirlerinden hicret edemeyenler müslüman gençler ve tedebbür edebilecek insanlarımız 
üzerinde söz haklarını kaybetmeye başladıkça zaaflı kimliklerinde kemikleştiler. Ya da 
tevhidi uyanış sürecinin sağladığı sahih kazanımları kimliksel olarak bulandıran “Yeni 
İslamcılık” ya da “Lekum dinikum veliyedin” ayetini[3] unutturmaya çalışan bir inhirafla 
“Post-Islamcilik”[4] tanımlarına kalkıştılar. 


Dünya istikbârı ve sol veya sağ eğilimli küresel kapitalizmin analizcileri, “İslamcı” derken, 
emperyalist dünya sisteminin genel ve yerel yapılarına karşı çıkan, müslümanları 
dayanışmaya teşvik eden ve çağdaş sorunları vahyi ölçülerle fıkhedip cevaplamaya çalışan 
hareketleri kastetmektedirler. Bu algı ile tezyif edilenler İslamcılığın veya bilinçli 
müslümanların ulaştıkları evrensel boyutları ve bu boyutun 1970'li yılların ortalarından sonra 
Türkiye'deki tevhidi uyanış süreciyle örtüşmesidir. Türkiye'deki tevhidi uyanış sürecine, 
ödünç bir tanımlamayla “İslamcılık” desek bile bu kullanımın Osmanlı İslamcılığı ve Türkiye 
İslamcılığından farklı bir kimliği, duruşu ve usuli İslam algısını temsil ettiğini ifade etmeliyiz. 
Çünkü tevhidi bilinçlenme sürecini ifade eden İslamcılık tanımı dışındaki diğer İslamcılık algı 
ve tanımları milliyetçilik, devletçilik ve muhafazakârlıkla iç içe geçmiş bir kimlik 
bulanıklığını ifade ederler. 


Tevhidi uyanış süreci, aslında kökü asırlar öncesine uzanan vahiyle arınma ve yeniden inşa 
çabalarının devamıydı. Kur'an'dan sünnetullah kapsamında öğrendiğimiz tarih algımız 
toplumsal iradeye dayanan inişli ve çıkışlı bir eksende yürür. Mü'minler için tarih tasavvuru 
sürekli ilerleyen bir fatalizm değil, toplumların imtihan süreçlerini ifade eder. Hakkedersek 
yükseliriz, nimetten uzaklaşırsak kaybederiz. Yaşayan şehidliği üstlenebilmek, sıddıklar ve 
salihlerden olmak, sabikun olmaya yönelmek ve bu yönelimin refiki olabilmek asıl olandır. 
Asıl olan iktidar olmak değil hakka yönelen ve onunla adalet yapan dar ölçekli veya geniş bir 
ümmet olabilmektir. Şürâ temelli bu istikamet İslam'ın yaşayan gücü olarak ifade edilebilir. 
Bilgi ve amelde böyle bir ümmet diriliğine dayanmayan bütün iktidarlar isterse sultan 
halifeler olsun, isterse İslam devleti ilan edilsin, isterse İran gibi ulusal bir İslam Cumhuriyeti 
olsun temel zemini oluşmamış dolayısıyla depreme mukavemetsiz binalar anlamına gelir. Ya 
da Müslümanlara ait olduğu ifade edilen böyle bir iktidar algısının fiziki varlığı “kulluk 
sistemi” ile, şeriattan ve şürâ'dan uzaklaşan bir sosyo-kültürel ve sosyo-siyasal formda devam 
ediyor demektir. 


İslami istikamet ya da şahidlik ve takva temelli bir “İslamcılık”, kaybettiğimizde de kazanç 
süreçlerimizde de vahyi ölçülerden, adaletten ve İslami tanıklıktan vazgeçmemek dirayetidir. 
Böyle bir dirayeti de ancak Yaratıcımızdan iletilen “mutlak ilim” ifade eden Kur'an merkezli 
perspektifle, onun en güzel uygulama örnekliğini oluşturan sahih Sünneti asıl edinmekle ve 
tutarlı bir usulu’d-din anlayışına sahip olmakla elde edebiliriz. 
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Daha büyük zulümlerden ve sömürgeci vesayetlerden kurtulmak veya arınmak için tarihte de 
günümüzde de bazı yapılara ve aktörlere geçici olarak destek vermek söz konusu olmuştur ve 
zaman zaman da olmaktadır. Çünkü Mümtehine Stresi’nde belirtildiği üzere Allah-u Teâlâ 
“Bizimle din hususunda savaşmayan ve bizi yurtlarımızdan çıkarmayan kimselere iyilik 
etmemizi ve kendilerine adaletli davranmamızı yasaklamaz”|5) hitabıyla yön göstermektedir. 


Tabii ki İslami kimlikli birisi olarak bağımsız İslami kimliğini öne çıkaran, her türlü 
cahiliyeye karşı direnen ve vahiyle bilinçlenen, hayatın ve somut gerçeklerin hizasında 
durarak nefsinde ve çevresinde düşünsel ve sosyal inkılâba yönelen bir adanmışlığı ve 
tanıklığı hedeflemeliyiz. Ancak 1970'li yılların ikinci yarısından sonra belirginleşen İslami 
uyanış sürecimizin oluşum ve birikimleri yeniydi; tecrübi kazanımları henüz yoktu. Bu süreci 
üstlenen insanlar, edindikleri parça doğruları bütünleştirecek yeterli bir zamana sahip 
olamamışlardı. Egemen sistemi ve desiselerini gereğince tanımıyorlardı ve sınanmamışlardı. 
Yani önlerinde aşılacak daha birçok sarp yokuş bulunuyordu. Tevhidi uyanış süreci; aslında 
tüm ıslah önderlerinin önerdiği gibi, vahyi temelde bir zihniyet inkılâbını ve bu vahyi inkılâba 
tanıklık yapan müminlerle yeniden Kur'an ümmetini oluşturma projesini 
gündemleştirmeliydi. İslam iktidarı veya devleti ise ümmetin örgütlenmiş hali idi. Tevhidi 
uyanış sürecinin bu konuda Kur'an'dan öğrendiği ve ıslah hareketinin sürekli gündemde 
tuttuğu vurgu Ra'd Suresi'nin 11. ayeti idi. Yani Allah'ın gaybi yardımına müstahak olmayan 
bir toplumsal dönüşüm olamazdı. Varlığımızı ve kazanımlarımızı korumak için emperyalizme 
ve istikbara karşı direnmek ise; ancak böyle bir projenin ön koşullarından birisiydi. 


Batılı paradigmanın kuşatmasına direnmek, hem ibadi bir görev hem İslami duyarlılığı 
yaşatmaktı. Kapitalist tüketim kültürüne, ulusal kimlik dayatmalarına, modernitenin doktrinel 
saldırılarına, dijital çağın Yaratıcı telakkisini hesaba katmayan teknik ve bilimsel 
ayartmalarına, saptırılmış İslami telakkilere ve ritüellere, işgal ve yağma düzenlerine karşı 
direnmeyle yaşatılan ve yaşatılacak olan İslami duyarlılık, tevhidi bilinçlenmenin en önemli 
zeminidir. Ama ıslah, ihya ve inşa süreçlerinden geçmeyen, bu süreci diri tutamayan ve sosyal 
tanıklığını vahiyle ve Resulullah'ın (s) ahlâkıyla ve hikmetli örnekliğiyle biçimlendirmeyen 
direnişler veya siyasi açılımlar, dünya insanlığına alternatif ve sahih bir model sergilemek 
veya cevap üretmek konusunda zorlanmakta ve üzücü sonuç ve sıkıntılarla 
karşılaşmaktadırlar. 

Umran Dergisi, 2022 Şubat Sayısı 
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Tiirkiye’deki İslami uyanış ve direniş hattımızdaki kazanım ve tecrübeler kendini yenilemek 
ve yaşanmış tecrübelerden dersler çıkartmak isteyenler için büyük bir deneyim zenginliği 
oluşturmaktadır. 40-45 yıllık Türkiye İslami bilinçlenme veya sosyolojik tanımıyla ümmet 
aidiyetli İslamcılık sürecinin, geride bırakması gereken yorumları da, yaşatıp geleceğe 
taşıması ve geliştirmesi gereken tespit, tanım ve değerlendirmeleri de vardır. Günümüzü 
fikhetmenin veya güncel ilmihalimizi belirlemenin yolu, Kur'ani mesajı ve Resulullah (s)'ın 
örnekliğini ve tarihten akıp gelen maruf örfü; ayrıca çevremizi ve dünya gerçekliğini doğru 
kavramamıza bağlıdır. Ciddi, etkin ve süreklilik içeren bir tanıklık ve direniş hattı için sahih 
bilgi birikimimiz, amel ve tecrübelerimiz ile mevcut vakiamiz ve gelecek tasavvurumuz 
arasında sağlıklı irtibatlar kurarak oluşturulacak doğru bir zeminin temini, hikmetli ve 
basiretli perspektif eşliğinde yükseltilebilir. 


İslam ümmetinin kitabilikten ve ortak işlerinde şürâ mükellefiyetinden uzaklaştığı asırlardan 
bu yana süregelen ihya ve ıslah çabaları, İslami duyarlılık sahibi kitlelerde ve özellikle de son 
dönemlerde büyük ölçüde önemli kazanımlar sağlamıştır. En azından tevhidi mücadele çizgisi 
son dönem müslüman halklara varoluşsal yeteneklerini tekrar hatırlatmış, düşmanın İslam 
tasavvurumuz üzerindeki köleleştirici stratejilerine ve ifsadına set çekmiştir. Tabii ki bu 
olumlama hali İslami hareket ve oluşumların düşünsel ve metodik yeterlilik ve eksiklerini 
yeniden ele alma sorumluluğumuzu ve yapıcı tenkidini ihmal ettiğimiz anlamına da 
gelmemelidir. 


Bütün bunlarla birlikte sağ ve sol versiyonlarıyla küresel kapitalizme karşı çıkmanın çok 
önemli olduğunu; ancak sadece karşı çıkışın da bir alternatif oluşturmadığını hem kendimiz 
bilmeli hem de muhalif olan dostlarımıza anlatabilmeliyiz. Ayrıca Batılı muhalif insanların 
Batı'nın gaspa dayanan çıkar ve tüketim tarzından bunaldığını ve fitri adalet arayışına 
yöneldiğini de bir imkân olarak değerlendirmeliyiz. 


Ancak küresel kapitalizme direnmek kadar, insanlık için küresel ve adil alternatif bir cevap 
üretmek çok daha öncelikli ve değerlidir. Batılı sistem analizcileri tarafından baskın bir 
şekilde ifade edildiği gibi, tüm çabalarına rağmen bu cevap, değer açısından “ecel” sürecini 
yaşayan sosyalizm tarafından üretilemeyecektir. Çünkü sosyalizm, Batı'nın oluşum tarihi 
içinde ve ilerlemeci toplumsal şemalarına rağmen, sanayi toplumunun ürettiği ikiz kardeşi 
liberalizm tarafından yenilmiştir. Tüm şekilsel muhalefetine rağmen taşıdığı değerler, 
bugünkü kapitalist hakimiyeti üreten Batılı paradigmaya aittir. Sosyalizm, “sol” kavramını, 
Batılı paradigmanın, yani ilerlemeci tarih anlayışının ve pozitivizmin değerlerinden 
ayrıştırmadıkça; yani yeni bir anlam dünyasına hicret etmedikçe, gelişim iddiası metafizik bir 
inanç olarak kalır. Ayrıca dar inanç sisteminin sınırlılığı içinde insanı ve âlemi tutarlı bir 
şekilde izah etmesi mümkün olmayan Yahudilik, Hıristiyanlık, Hinduizm, Konfüçyüsçülük 
gibi inanç topluluklarının ve dar cemaat kültlerinin, hayatı kuşatan çözümleyici bir 
evrenselliğe ulaşmaları mümkün değildir. Sonuç itibariyle birçok sistem analizcisine göre, 
evrensel değerlere dayanan alternatif bir karşı çıkış ve adil bir düzenin oluşturucu kaynağı 
itibariyle işaretler İslam'ı göstermektedir. Çünkü İslam'ın ana kitabı Kur'an-ı Kerim, yapısı 
ve çevresiyle sınırlı insan aklının ürünü değildir; o, akıl kapasitemizi de yaratan ve yoktan var 
edici Rabbimizin Resulü aracılığı ile insanlığa ilettiği cihanşümül bir hayat ve aydınlık 
rehberidir. 


İdeolojilerin sonu edebiyatıyla güçlendirilen ideolojik kapitalist yaşam tarzı, eşitliği veya 
adaleti değil, fırsatçılığı ve haksız rekabeti özendirmektedir. Batılı paradigmanın tanımladığı 
ürünler olan liberalizm de demokrasi de bir din veya ideoloji değil herkese şemsiye açan üst 
bir ekonomik ve idari yöntem oldukları iddiasındadırlar. Ama ekonomik ve siyasi yönetim 
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mekanizmasıyla alakalı bu iki sistem de vahyi olanı veya İslami aidiyetleri dışarıda tutan 
tutumlarıyla, zorunlu ve temel ihtiyaçları itibariyle dünyaya sundukları tek tip insan tanımı ve 
modeli ile hukuktan yönetime kadar hegemonik tanım ve inançlara yaslanmaktadır. 


Adalet terazisi sermayedarların formülüyle biçimlenen liberalizm de, diktatörlüğe nispetle 
daha özgürlükçü görülen demokrasi de fitri ve kalbi taleplerin değil, bedensel tatminleri 
kışkırtan hazların peşindedir. Bu sistemler ilerlemeci materyalist anlayışları yanında bilimci, 
agnostik, tarihselci veya deist söylemleriyle mutlak iyinin ve ideal geleceğin 
kestirilemeyeceğini ve bugünkü yaşamın ve yaşanan hazların değerli ve esas olduğunu 
işlemektedirler. Bu paradigmal felsefik eğilim, kapitalist tüketim kültürünün hizmetçisi olan 
bir sürü bireyselleşmiş ve fıtratına yabancılaşmış benlikler üretmekte, bireyciliği cinsiyetsiz 
(“gendar”) türü sapkınlıklarla kutsamaya çalışmaktadır. Bilimsel ilerleme adına kapitalist 
yaşamın zevklerine tutkun hale getirilen; ne yapacağını, hangi yolun doğru olduğunu 
bilemeyen kitleler safha safha robotlaştırılmaktadır. 


“Bilimsel iktisadi büyüme” hedefi büyülü bir algı yönetimi içinde küresel sermaye tarafından 
mottolaştırılmaktadır. Büyüme sermayenin tekelleşmesini sağlamakta, fakirlerin nasibi de 
zenginlerin kullandığı eşya artıkları ve zenginleşen çöplükler olmaktadır. 


Ulusal sistemler tarafından pazarlaştırılan ve modernite tarafından denetim altına alınıp 
kimliği bozulmaya, kültürü yönlendirilmeye çalışılan halkı Müslüman olan ülkeler içinde iç 
ve dış vesayeti aşmak konusunda bazı kitlesel ayaklanmalar veya bazı demokratik çabalar 
gösterilmiştir. 


20. yüzyılın son çeyreğindeki İran'daki azadlık kalkışması ve başarısı, daha sonraki 
süreçlerde dış vesayetle ilişkilerin dengesini gözetememiş; 1979’da başlayan Devrim 
sürecindeki tevhidilik iddialarından inhiraf edilmiş; kurgulanan teokratik yönetim ile halkının 
ıslahının ve yeni bir medeniyet hamlesine adım atılmasının önü tıkanmıştır. 


Afganistan'da ABD ve Koalisyon Güçlerine karşı 2021 Ağustos'unda kazanılan takdire değer 
zafer ve Taliban İslami hareketinin başarısı ise, bundan sonra küresel vesayetin dış 
kuşatmasına karşı askeri ve siyasi kazanımların korunması ve geliştirilmesi doğrultusunda bir 
imtihan süreci yaşayacaktır. 


2002'den itibaren iç ve dış vesayeti aşma yolunda önemli başarılar kaydeden Türkiye'deki 
AK Parti iktidarı; bu tür kazanımlar yanında kendini destekleyici İslami aidiyetlerin önemli 
ölçüde tekrar Türkiye İslamcılığına evrilmesine; muhafazakârlık kimliğindeki “bin yıllık 
tarih” sınırını Türklük kurgusu istikâmetinde Milat öncesine pagan dönemlere gidip ırk 
temelli 2200 yıllık göndermelere yöneltmesi ve Kemalizmi, “Yeni Atatürkçülük” olarak 
reforme etmeye çalışması dindar kesimde kimlik bölünmelerine veya post-modern 
savrulmalar oluşturmaya neden olmuştur. 


AK Parti iktidarının iç ve dış vesayeti aşmaya çalışıp, başarısını büyük ölçüde “çağdaş 
medeniyet seviyesine ulaşmak” hedefine endekslemesi yeni bir ufka ve adalet limanına 
kavuşmayı ifade etmemektedir. Çünkü modernitenin medeniyet ufku tüm değerleri “cogito” 
veya “fenomen” olarak gördüğü insan ontolojisiyle sınırlandırırken, Yaratıcı'nın buyruklarını 
dikkate alma keyfiyetini reddetmektedir. Çağdaş medeniyet seviyesini yakalama hedefiyle ve 
bilimi kutsayan epistemolojik yaklaşımıyla içinde yaşadığımız elektronik dijital çağ içine 
çektiği bilgi ve beceri sahibi insanlarımızı deizme veya pozitivizme yönelten akaidiyle 
kuşatmakta ve sınamaktadır. 
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AK Parti, “şeriat”a uyma ve uygulama anlamında İslamcı olmadığını ilan ettiği siyasi bir çizgi 
izledi, ama resmi ideolojinin şekilsel asabiyesini geriletmek konusunda önemli kazanımlar 
sağladı. Türkiye'yi ve Türkiye halkını özgürlükler ve askeri vesayeti aşmak konusunda 
imkânlı hale getirdi. Batı dışı toplumlardaki sanayii kalkınması; sağlık, ulaşım, iletişim ve 
dini-tarihi eserlere sahip çıkma konularında eskiyle ve diğerleriyle mukayese edilemeyecek 
başarılara imza attı; halkın yardımlaşma ve dayanışma ruhunu Müslüman halklar ve ezilen 
kitlelere yardım kanalları oluşturarak ümmet ve insanlık dayanışması konusunda 
evrenselleştirdi. Ancak 1 Mart 2003 Asker Tezkeresi’nde olduğu gibi pragmatik siyasetin 
yanlışlarından ve kapitalist kalkınmacı politikaların taşıdığı zaaflardan kurtulamadı. Ülke 
kalkınmasıyla elde edilen zenginliğin dengeli dağılımındaki düzensizlikler halkta 
memnuniyetsizliğin yaygınlaşmasına neden oldu. 1985-1995 yılları arasında yükselen İslami 
nitelik ve uyanış çabaları, 28 Şubat 1997 askeri darbesiyle silah zoruyla engellenirken; 20 yıla 
yaklaşan AK Parti döneminde de kalkınmacı muhafazakâr politikalarla kuşatılmaya, gençler 
arasında dava adamı olma ideali yerine kariyer yapma veya zengin olma, her şartta iktidara 
yakınlaşma, dünyevi imkânları önceleme eğilimlerinin tayin edici gündemler haline 
gelmesiyle de zayıfladı ve silikleşti. 


Ocak 2004”te İstanbul'da yapılan Uluslararası AK Parti Kimlik Sempozyumu'nda AK 
Parti'nin İslamcı olmadığı, laikliği benimsediği ve muhafazakâr-demokrat olduğu tanımlı 
olarak ilan edildi. Kitle partisi olunacağı için kimlik siyaseti yapılmayacaktı. Ancak 
kurulduğu andan itibaren AK Parti ve lideri Recep Tayyip Erdoğan dindarlıkla 
değerlendiriliyordu ve hep takiyye yapıp yapmadığı konusunda gözlem altında tutuldu. Tüm 
uzlaşma çabalarına ve pragmatik yaklaşımlara rağmen Erdoğan özellikle dış basında hep 
“İslamcı” olarak nitelendirildi. Bu algı yönetimini iç muhalefet de satın aldı. Bu bağlamda AK 
Parti'nin ve Erdoğan'ın yanlışları veya başarısızlıkları kasıtlı veya kasıtsız olarak İslamcılık 
üzerine yazılmaya çalışıldı. 


Aslında tüm İslam aleminde de AK Parti iktidarı ve Sayın Erdoğan İslamcı olmadıklarını 
açıkladıkları halde İslamcı olarak kabul edildi ve ediliyor. Yine aslında 1960'lı 1970'li 
yıllardaki İslamcılık olarak vasıflandırılan tüm dini cemaatsel ve gelenekçi din anlayışı ile, 
siyasi veya tevhidi uyanış süreciyle ilgili veya din ile ilgili gayretlerin tümü ve Türkiye 
İslamcılığının hasılası, büyük ölçüde Erdoğan liderliğinde AK Parti ile 20 yıllık bir dönemde 
iktidarda gerek istihdam gerek yönetim kademelerinde yer buldu. 


AK Parti iktidarı, İslam dünyasında vesayetten kurtulma, fikri ve kimliksel özgürlükler süreci 
açısından zaaflarıyla beraber uygulamalı önemli bir açılımı gerçekleştirdi. Ama bu açılım elde 
ettiği imkânlar içinde kendini insanlık ve İslam dünyası için bağımsız ve özgünlüğe dönük bir 
fikri akıma veya harekete dönüştüremedi. Müslümanlar AK Parti ile ulusal iç ve dış vesayet 
sistemini aşma ve bu sistemde yönetim becerisi sağlama konusunda önemli tecrübeler 
kazandı; ama “başka bir dünya mümkün” diyen muhalif kitlelere kendi alternatif 
özgünlüklerini sunamadılar. Açık veya gizli kendi ideallerini gündemleştirmek yerine, 
kitlelerini, kazanımlarını korumak gibi pragmatik bir amaçla yeniden tanımlamaya çalıştıkları 
Atatürk şemsiyesi içine çektiler ve “ayakları altında” görmek istedikleri milliyetçiliğin 
cahiliyesine iteklediler. Oysa Türkiye'deki ister Türk kavmiyetçiliği ister ulusçuluk algısı 
içindeki bütün milliyetçilikler Atatürkçülük ile, Atatürkçülük da seküler hayat tarzıyla 
buluşmaktadır. 


Atatürk'ün yaşatılmaya çalışılan idolleşen imajına hangi elbise giydirilirse giydirilsin o Batıcı, 


seküler, pozitivist kimliği ile İslam'ın değil Batılı paradigmanın mensubudur. Dolayısıyla 40- 
50 yıllık İslami duyarlılık ve bilinçlenme sürecimizin ürünü insanların çoğu AK Parti iktidarı 
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döneminde muhafazakâr-liberal kalkınma çabalarının anaforuna kapılmış, bu döngüyü 
reddedenler ise hissedilir bir varlık gösterememiş, varlıklarını ise “oy vermeme” tutumu gibi 
zayıf bir kalkan ile korumaya çalışmışlar ve hissedilen bir gelişme oluşturamamışlardır. 


Yarım asrın İslami birikimi, yapıcı projelerle sosyalleşme, aşkın bir tebliğ ve örneklik 
oluşturma konusunda büyük bir daralma ve zaaf yaşamaktadır. Türkiye'deki İslami uyanış 
süreci veya Kur'an ve Sünnet temelli İslamcılık süreci, büyük ölçüde daha büyük zulüm, 
haksızlık hatta yabancılaşma şirki işleyenler karşısında İslami değerlere ve Müslüman 
halklara düşmanlık yapmayanlara adaletle yaklaşmaya çalışmaktadır. Lakin ümmet bilinçli 
İslamcılar, reel politikanın açmazlarıyla uğraşan bir kilitlenmeyi aşıp, özgün olarak 
İslamlaşma veya İslami bilinçlenme sürecimizi yeni şartlar karşısında yenileyecek ve aşacak 
yapıcı özeleştiri ve tutarlı bir inşa hamlesi için müzakere ve meşveret kanallarını kurmalı ve 
işletebilmeliydi. Bu tarz açılımların taşıyıcısı olacak ve biyografik kimliği tutarlı olan 40-45 
yıl önceki yoksunlugumuzu aratmayacak kazanımlar içindeki "ulu’! el-bab"ımıza bu konuda 
önemli sorumluluk ve mükellefiyetler düşmektedir. 


Ulusal sisteme “müdahane” ederek veya kapitalist kalkınma hedefiyle bütünleşerek merkeze 
gelmek isteyen çevre güçleri büyük bedeller ödüyorlar. Bazıları pazarlık edilebileceğini ve bu 
bedellerin geri dönüşü olabileceğini düşünse de kapitalist merkezdeki anaforun gücü alternatif 
niyetlerin tutunmasına izin vermiyor. Ya da bu anafora karşı durulacak bir hazırlığın alt 
yapısında zayıflıklar ve uyumsuzluklar kendini hissettiriyor. Ayrıca merkezi küçültmek 
(“Garson Devlet”) veya merkezde çevrenin sesi olmak hedefini unutup, merkez olmakla 
övünme trendine girmek kazanım değil, kimliksel çözülmeyi getirmiştir. Müslümanlar için 
verili sistemin sağı da, solu da bâtıldır. Egemen sistemde merkez, her zaman Batılı 
paradigmanın otoritesini temsil etmektedir. İslami mücadele saflarında bulunmuş fakat şimdi 
reel politikanın iktidar alanında mevzilenen bazı Müslümanların “Biz devlet olduk” 
söylemleri nasıl bir melez aldanış ya da kimliksel çözülme içinde olunduklarının 
sergilenmesidir. 


İslami mücadele süreçlerinde yer alan müslümanların bugün üç hâl içinde bulunduklarını 
tekrarlamalıyız: Yılgınlık hâli; çözülme hâli ve mevcudu aşma kararlılığı. Aşma hedefinin, 
farklı branşlarda ayakta kalıp istikametini koruyan ve özgünlüğünü bağımsız kılmaya 
çalışanlarla gerçekleştirilebileceği unutulmamalıdır. 


Artık reel politik adına günü birlik veya hayalci, bizi kuşatan ve ulus olgusuyla 
bütünleştirmeye çalışan değerlere ait projelerle oyalanmaktan uzaklaşıp, iki cihan 
mutluluğunu da (“dareyn”) kazandıracak değer ve sorumluluklara hicret etmek vaktidir. 
Önümüzdeki dönemi, “Asım'ın nesli veya Diriliş nesli” hedefini slogan olmaktan çıkarıp, bu 
hedefi ortak ilkelerle ama farklı veya benzer şartlar altında nasıl projelendireceğimizi 
tartışacağımız ve sonuçlarını paylaşacağımız yeni bir heyecan, katılım ve ihya sürecine 
dönüştürebilmek için değerlendirmeliyiz. Unutulmamalıdır ki her inişten sonra bir çıkış, her 
geceden sonra bir gündüz vardır. 


Rabbimiz günleri aramızda döndürmektedir. Yeter ki Rabbimizin razı olacağı vahyin ahlâk ve 
ölçüleriyle bütünleşip, mücadele safhamızla ilgili sünnetullahı doğru kavrayıp yol haritamızı - 
şürâ gücüne varmak ideali içinde- hiç değilse meşveret ederek doğru değerlendirmeye 
çalışalım. Başarının, Rabbimizin gaybi yardımına hak kazanacak inanç ve hareket hattıyla 
doğru orantılı olduğunu dikkatlerimizden kaçırmamak gereklidir. 


Umran Dergisi, 2022 Şubat Sayısı 


184 


KAFATASÇILIK DEDİĞİNİZ, BRAKİSEFAL TUTKUSU DEĞİL MİYDİ? 
Murat Ayar-Haksöz Dergisi Sayı: 264 - Mart 2013 


Tarih 1932 Temmuz ayı, yer Ankara Halkevleri. Üniversitelerden, liselerden, ortaokullardan 
yüzlerce tarih uzmanı, öğretmenin davetli olduğu, Türk ırkının layık olduğu yeri belirlemek 
için canla başla yapılan çalışmaların ilk sonuçlarının açıklandığı I. Türk Tarih Kongresinde 
büyük bir heyecan dalgası hâkim. Mustafa Kemal'in de bizzat katıldığı kongrede Türk ırkının 
tarihi konumu açıklanacak! Bu tarihi açıklamayı yapacak kişi ise İsviçre'ye antropoloji 
alanında eğitim için gönderilen Atatürk'ün manevi kızı Afet İnan'dan başkası değildi. Afet 
İnan büyük bir heyecan ile geldiği kürsüde şöyle diyordu: 


“Cenevre Üniversitesi Antropoloji Profesörü Euggene Pittard'ın ‘Irklarin Tarihi Kitabı” 
üzerinde ve kendisi ile yaptığım görüşmelerin ve çalışmaların sonunda Orta Asya'nın 
bağrında yaşayan Türklerin beyaz ırkın BRAKİSEFAL özelliği taşıyan kolundan olduğunu 
belirledik. Brakisefal insanlar dünyada insanların ilk olarak görüldüğü tarihlerde 
Hindistan'ın kuzeyinde Seyhun ve Ceyhun ırmağı etrafında yaşamışlar. Altaylara göç ederek 
Türk medeniyetini kurmuşlar... Aynı brakisefal insanlar Orta Asya'nın kuraklaşması 
sonunda; Mezopotamya, Mısır, Anadolu, Ege, Hindistan, İtalya, ... Çin'e giderek oralara 
medeniyet götürmüşler, devletler kurmuşlardır. Dünyaya medeniyet götüren Türkler, Hind 
Avrupalı beyaz ırka yani ARİ ırka mensupturlar. Ari ırkının yaşadığı bütün yerlerde Türk 
ırkının izleri vardır!” 


Afet İnan, “Ari diyarı demek Türk diyarı demektir!” diye kürsüde haykırırken kongrenin 
gerçekleştirildiği Ankara Halkevleri salonu alkışlarla inlemektedir. Ayağa kalkan izleyiciler 
ellerini patlatırcasına birbirine vururken, bravo sesleri salondaki coşkuyu daha da 
artırmaktadır. Hiç şüphe yoktur ki bu tabloyu “Onuncu Yıl Marşı” taçlandıracaktır ama o 
marş daha bestelenmemiştir. Dünyaya ilan edilen bu müthiş buluşu, eşsiz “Türk Tarih Tezi”ni 
anlatmayı Afet İnan'dan sonra devrin Milli Eğitim Bakanı Dr. Reşit Galip sürdürmüştür. Dr. 
Galip de konuşmasında daha çok Türk ırkının kafatası şekli üzerinde durmuştur! 


Biraz hikâyeleştirerek aktardığımız bu tarihi olay, Başbakan Erdoğan'ın Mardin'de başlattığı 
ve dozunu artırarak devam ettiği milliyetçilik eleştirisi ve grup toplantısında açıkladığı 
“kafatasçılık” çalışmalarının kökenine işaret etmektedir. Bir ümmetten bir ulus yarattıklarını 
ifade eden Kemalist kadroların yeni bir bilinç inşa etme noktasında en ipe sapa gelmez tezleri 
bile nasıl bir seferberlik ruhu ile ete-kemiğe kavuşturmaya çalıştıklarını da bu tartışmalarla bir 
kez daha hatırlamış olduk! 


Kafatasçılık 1939*da mı Başladı? 


Başbakan Erdoğan'ın “İmralı Müzakereleri” paralelinde başlattığı haklı milliyetçilik eleştirisi 
özellikle ulusalcı kanattan sert eleştirilere hedef olmakta ise de Erdoğan'ın Türkiye'nin 


hak ediyor. 


Okullarında hâlâ küçücük çocuklara “Ne Mutlu Türküm Diyene!” yeminlerinin ettirildiği bir 
ülkenin başbakanının İslami referanslarla milliyetçiliğin ayaklarının altında olduğunu 
söylemesi elbette önemlidir. (Ayrıca halkın; okulundan kışlasına hemen hemen hayatın her 
alanında devam eden ırkçı yaklaşımların Başbakan'ın bu iddialı ve haklı çıkışının ardından 
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tasfiye edilmesi beklentisine girmesi de kaçınılmazdır. Bu beklentilerin karşılanmaması ise 
Başbakan için büyük bir tutarsızlık olur.) 


Başbakan Erdoğan son olarak partisinin grup toplantısında “Türk Antropoloji Enstitüsü” 
tarafından 1940 tarihinde yayınlandığı belirtilen belgelerle Türkiye?de “kafatasçılık” 
çalışmalarını eleştirerek bunun ırkçılık olduğunu belirtti. Başbakan elbette haklı! Ama 
söyledikleri eksik. Elindeki kitap 1940 tarihli olsa da çalışmalar ondan çok daha öncesinden 
başlıyor... Başbakan'ı iktidar dahi olsa “dokunulamaz” alana girmemesini /girememesini 
elbette anlamıyor değiliz. 


“Atatürk Kafatasçıdır!” 


Bu ifade Prof. Dr. Reha Oğuz Türkkan'ın Yıllar Boyu Tarih dergisi için yazdığı “Türklerin 
Antropolojik Özellikleri” isimli makalesinde kullandığı ara başlıklardan bir tanesi. Prof. 
Türkkan, bu makaleyi “Cumhuriyet Mitingleri” döneminde cereyan eden milliyetçilik 
tartışmalarında kafatasçılığın Nazizm ve faşizm olamayacağını ispat amacı ile kaleme aldığını 
belirtiyor. 


Prof. Türkkan “Atatürk'ün Brakisefallik tutkusu”nun salt Türk ırkının özelliklerini ortaya 
çıkarma kaygısından kaynaklandığını belirterek zaten o dönemde antropoloji çalışmalarının 
Avrupa'da çok yaygın olduğunu belirtiyor. 


“Türk Irkının Layık Olduğu Yerin Belirlenmesi” 


Türkiye'de antropoloji çalışmaları resmi olarak Mustafa Kemal'in emri ile İstanbul 
Darulfünunu Tıp Fakültesi bünyesinde Türkiye Antropoloji Tetkikat Merkezi'nin kurulması ile 
başlar. Prof. Dr. Nurettin Ali Berkol, Prof. Dr. Neşet Ömer İrdelp, Prof. Dr. Süreyya Ali, Prof. 
Dr. Mouchet ve Prof. Dr. İsmail Hakkı tarafından kurulan merkezin amacı “insanlar arasında 
Türk ırkının layık olduğu yerin belirlenmesi” olarak açıklanır. 


İsmi daha sonra Türk Antropoloji Enstitüsü olarak değiştirilen kurum ilk olarak İstanbul'da 
çalışmalarına başlar. Karacaahmet Mezarlığında yüzlerce mezar tahrip edilerek kafatası 
ölçümüne başlanır. Yine aynı dönemde tamamen bilimsel(!) amaçlı olarak İstanbul'daki Türk, 
Rum, Ermeni, Musevi okullarındaki ilköğretim çağındaki çocukların da kafatasları ölçülerek 
çeşitli karşılaştırmalı çalışmalar yapılmıştır. 


Antropoloji alanında yapılan çalışmalardan tam olarak verim alınmadığını düşünen Ankara, 
(siz bunu Mustafa Kemal diye okuyun) yurt dışına eğitim için uzman göndermeye başlar. 
Bunlardan birisi de Mustafa Kemal'in manevi kızı olan Prof. Dr. Afet İnan'dır. Türk Tarih 
Kurumu Başkanı olan Afet İnan Genéve Üniversitesi'nde antropoloji eğitimi alması için 
İsviçre'ye gönderilir. Türkiye'de en kitlesel ve sistematik kafatası ölçümü Afet İnan'ın “Türk 
Halkının Antropolojik Karakteri” adlı doktora çalışması için yapılmıştır. (Tez, 1939'da 
Cenevre'de Fransızca olarak da yayınlandı: Recherces sur les Caracteres anthropologiques 
des population de la Turqut) 


Mustafa Kemal'in emri ve Türk Sağlık, Kültür ve Milli Savunma Bakanlıklarının desteği ile 
Türkiye'nin çeşitli noktalarında önce 40 bin sonrasında ise 64 bin kafatası ölçümü yapılmıştır. 
Destek veren bakanlıklara baktığımızda devletin halka “dokunduğu” tüm alanlarda kafatası 
ölçümü yapıldığını açık şekilde görüyoruz. Burada ifade edilen 104 bin rakamı sadece 
Mustafa Kemal'in manevi kızı Prof. Dr. Afet İnan'ın doktora çalışması ile alakalı 
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değerlendirmeye alınmayı hak eden örneklerdir. Anlaşıldığı kadarıyla 1925-1945 tarihleri 
arasında sadece mezardan çıkartılan kafatasları değil; askere, hastaneye, okula giden herkesin 
kafatası ölçülmüş. 


Özellikle mezarlıklardan kafatası temin etme noktasında Halkevleri’nin büyük çaba gösterdiği 
görünüyor. Halkevleri’nin “Milli Tarih ve Benlik — Tarih ve Müze” şubeleri tüm Türkiye 
genelinde gittikleri hemen hemen her köyde, her kasabada hem kafatası ölçümü yapmışlar 
hem de mezarlardan kafatası örneklerini Türk Antropoloji Enstitüsüne ulaştırmakla 
görevlendirilmişler. 


Mustafa Kemal'in Türklerin insanlık tarihi içerisindeki layık olduğu yerin belirlenmesi 
konusundaki tutkusu o kadar ileri düzeydedir ki, kendisine en çok hediye edilen aletlerden 
birisi de kafatası ölçüm pergelleridir. Prof. Dr. Türkkan, Atatürk'ün her konuğunun kafatasını 
ölçtüğünü, babasının da Çankaya'ya çıktığında kafatasının Atatürk tarafından bizzat 
ölçüldüğünü övünçle anlatır. 


Bizzat Mustafa Kemal'in emri ile pek çok tarihi şahsiyetin mezarı da açılıp kafatasları 
ölçülmüştür. Bunlardan birisi de Mimar Sinan'dır. Türkiye?de kafatasçılık 1925 -1945 yani II. 
Dünya Savaşının sonuna kadar yaygın, sistematik olarak yapılmıştır. Fiziksel antropoloji 
çalışmaları Avrupa'da faşizmin yükselmesine paralel olarak devlet desteği ile sürdürülmüş, II. 
Dünya Savaşında Hitler'in yenilgisi ile son bulmuştur. 


Kemalistlerin son dönemde sarıldıkları “Bizler kafatasçı milliyetçisi değil, Atatürk 
milliyetçisiyiz!” açıklamaları tarihi gerçekler karşısında hiçbir şey ifade etmemektedir. En 
masum haliyle bile on binlerce mezarın, kafatası ölçümü için tahrip edildiği, yüz binlerce 
insanın kafatasının ölçüldüğü tam bir seferberlik havasında sürdürülen “antropoloji 
çalışmaları” kafatasçılık değilse o zaman kafatasçılık nedir? 


SİGARA TAYYİB MİDİR? 
Fevzi Zülaloğlu -Haksöz Dergisi Sayı: 264 - Mart 2013 


“Ölü hayvan, kan, domuz eti, Allah'tan başkası adına kesilenler, bir de boğulan, dövülerek 
öldürülen, düşerek ölen, boynuzlanarak öldürülen ya da henüz canlıyken kestikleriniz hariç 
vahşi bir hayvan tarafından parçalanan hayvanlar ve putperestçe semboller üzerine kesilenler, 
ayrıca attığınız zarla geleceğe ilişkin kehanette bulunmak size haram kılınmıştır...”(Maide, 
5/3) 


Bu ayet yenilmesi, yararlanılması yasak olan şeylerin listesini vermektedir. Peki, bu liste 
dışında kalan yiyecek ve içeceklerin tümü mü'minlere helal midir? Helal ve haram olan 
şeylerin nitelikleri nelerdir? 


Bu çalışmamızda yukarıdaki sorulara cevap üretecek şekilde, yiyecek ve içeceklerle ilgili 
haram-helal sınırlarını anlamayı ve elde ettiğimiz ölçüler üzerinden sigaraya dair içtihadi 


hükümler vermeyi amaçlıyoruz. 


Haramların Nitelikleri ve Sigara 
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Yiyeceklerin ve içeceklerin ilahi sınırlarını tayin eden ayetlerin listesinde yenilmesi halinde 
öldüren zehirli mantarlar, zehirli balon balıkları, kirpi balığı, tropikal resif balıkları da yoktur. 
Yine toksit madde içeren zehirli içeceklerin isimleri, asit ifadesi Kur'an'ın haramlar listesinde 
geçmemektedir. Zehirli gazları, örneğin metan gazını koklamanın haram olduğuna dair 
lafızlar da ilahi kelamda yer almamaktadır. 


Fakat yiyecek, içecek ve gazlara ilişkin saydığımız bu lafızlar Kur'an'da geçmediği halde biz 
onları kolaylıkla “haram” ilan edebilmekteyiz. Ve akıl sahibi hiç kimse de kalkıp bize: “Siz 
Allah'ın haram kılmadığını haram kılıyorsunuz, Allah'ın hükümlerini çiğniyorsunuz!” 
diyememektedir. Çünkü Kur'an'ın genel mesajı “insan hayatının devamlılığı esası”na 
dayanmaktadır. 


Sigara içen herhangi bir kardeşimize “Niçin içiyorsun?” dediğimizde, bize onun haramlığına 
ilişkin bir lafzın Kur'an'da geçmediğini söylemektedir. Doğrudur, lafız olarak haramlar 
listesinde yoktur. Peki, bir şeyin helal olmadığına hükmetmek için o şeye karşılık gelen bir 
lafzın illa da Kur'an'da geçmesi gerekir mi? 


Kur'an'a iman eden bir mü'minin bir şeyin helal olmadığına hükmetmesi için ya o şeyin 
lafzının ilahi kelamda geçmesi ya da haramlığına, kerahetine dair bir niteliğinin bulunması 
gerekir. Örneğin, alkolün Arapça karşılığı “kehül”dür ve Kur'an'da hiç geçmemektedir. Ama 
alkole karşılık gelen bir lafız Kur'an'da geçmiyor diye hiçbir mü'min onun helal olduğunu 
iddia etmemiştir. Çünkü alkolü de haram kabul etmemizi gerektiren bir nitelik olan “hamr” 
ilahi kelamda beyan edilmektedir. (Bkz. Maide, 5/90) 


Ayrıca hiçbir akıl sahibi mü'min alkol gibi eroin, kokain ve benzeri kelimeler Kur'an'da 
geçmiyor diye, onların helal olduğunu iddia etmemektedir. Çünkü onların tümüne şamil bir 
nitelik olan “hamr” tüm zamanları kuşatan mucizevi bir mesaj olarak geçmektedir.'Hamr, 
örten, yani “aklı örten” demektir. Bu durumda aklı örten, onu tatile gönderen her şey 
hamr’dir, dolayısıyla haramdır. 


Evet, alkol gibi sigara da lafız olarak Kur'an'da geçmemektedir. Peki, onun haramlığına 
delalet eden bir illet ya da nitelik ilahi mesajda var mıdır? 


Bu sorunun cevabını verebilmek için, bir helallik sebebi olan “tayyib”i ve bir haramlık sebebi 
olan “habis”i biraz daha yakından incelemek gerekir. 


Sigara Tayyib midir? 


“Artık dillerinizle yalan beyanda bulunup, üstelik uydurduğunuz yalanı Allah'a isnat ederek 
“Bu helaldir, bu da haramdır!” demeyin. Çünkü uydurdukları yalanı Allah'a isnat edenler asla 
kurtuluşa eremezler.” (Nahl, 16/116)? 


Ayette beyan edildiği gibi, helali haram yapmak büyük bir vebaldir ve hiçbir mü'min kasıtlı 
olarak böyle bir fiilin öznesi olmamalıdır. Ancak bizi akıl ve irade sahibi bir halife olarak 
yaratan Yüce Allah'ın hükümleri ve sınırları aleyhine olmamak kaydıyla, bizim de birtakım 
kararlar vermemiz son derece doğaldır. Yiyecek ve içeceklerde Yüce Allah'ın koyduğu nitelik 
“tayyib”liktir. Helal lafzı Kur'an'ın altı ayetinde geçmektedir ve bunların dördünde “tayyib”le 
beraber kullanılmaktadır.* Yani helal deyince tayyib, tayyib deyince helal akla gelir. 
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Tayyib, insanoğlu için “temiz, sağlıklı, hijyenik olan” demektir. Tersi ise habis ve rics’ tir.’ 
Habis, “pis, sağlıksız, hijyenik olmayan” demektir. Manevi açıdan habis ise “çirkin, batıl, 
kerih olan” demektir.” 


Nasıl haramların özelliği habis olması ise helallerin özelliği de hem hijyen açısından hem de 
manevi açıdan tayyib olmasıdır. Çünkü Allah tayyib olanları helal kılmıştır: 


“Kendileri için neyin helal kılındığını sana soruyorlar. De ki: Tayyib/temiz ve güzel olan her 
şey size helal kılındı...” (Maide, 5/4) 


Mü'minler ahlaki açıdan temizdir ve yararlandıkları rızıkları da tayyib olandan seçerler. (Nur, 
24/26)9 Mü'minler güzel ürünler veren tayyib toprağa benzetilmiştir. (A'raf, 7/58) 


Tayyib olan takva sahipleri helal ve temiz olandan yerler, yararlanırlar. (Bakara, 2/168; 
Maide, 5/88) Örneğin, ganimet olarak haram olduğu için habis olan alkollü içkiler ele 


geçirseler bile onlardan yararlanamazlar. 


Öte yandan kâfirler manevi olarak “habis”tirler ve yararlandıkları maddi, manevi şerleri de 
habis olan şeylerden seçerler. (Ali İmran, 3/179; Enfal, 8/37) 


Tayyib olmakla yükümlü olan bir mü'minin bir şeyi “rızık” sayabilmesi için, onun tayyib 
olması gerekir: 


“Yeryüzünü sizin için bir yerleşim alanı yapan ve gök kubbeyi inşa eden, size şekil verip 
üstelik şeklinizi de en güzel kılan, dahası sizi tayyib/temiz ve güzel nimetlerle rızıklandıran 


Allah'tır...” (Mü'min, 40/64) 


Verdiği rızıklardan dolayı Allah'a şükretmek bizim görevimizdir. Peki, harama şâkir olunur 
mu? 


Harama şâkir olunmaz, muhacir olunur; helale ise şâkir olunur. Şâkir olmak için, helal ve 
temiz olandan yararlanmak gerekir: 


“Allah'ın size rızık olarak verdiği helal ve temiz olan şeyden yiyiniz ve eğer O'na kulluk 
ediyorsanız Allah'ın nimetlerine şükrediniz.” (Nahl, 16/114) 


Harama şâkir olunmaz ise sigara içtikten sonra bir mü'min, “Elhamdülillah, Allah'a şükür!” 
diyebilir mi? Hangi Müslüman vicdanı böyle bir şeyi kabul edebilir? 


Ya da şöyle soralım: 


Siz hiç sigara içtikten sonra “Elhamdülillah, Ya Rabbi şükür!” diyen bir Müslüman gördünüz 
mü? Müslüman vicdanı aslında kararı çoktan vermiş... 


Sonuç Yerine 
16. yüzyılda İslam dünyasına girdiğinde Müslüman âlimler edeplerinden dolayı ya da zararı 


ilk etapta görülemediği için, önlerinde ciddi araştırmalar bulunmadığı için tütüne haram 
demek yerine tahrimen mekruh demişlerdir. İçinde dört bin çeşit kimyasal madde olan, 
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özendirmek için kapitalist, emperyalist güçlerin bağımlılık yapsın diye her gün yeni yeni 
kimyasallar eklediği sigara aslında tütün bile değildir. 


Sadece coğrafyamızda binlerce Müslüman sigaraya bağımlı hastalıklardan ölüyorsa, bunun 
bir sorumlusu olmalıdır. Sorumlu en başta sigarayı için kişinin kendisidir. Bu durumda 
ümmetin her sorumlu ferdine şu soruları sormak hakkı doğuyor: 


Bir Müslüman kolay mı yetişiyor? Bir Müslümanın zamana yayarak, yavaş yavaş da olsa 
Allah'ın verdiği canını, kendisinin alma hakkı var mıdır? 


Torunlarında bile etkisinin ortaya çıkabileceğini bile bile bir Müslüman kadın sigara içebilir 
mi? 


Sigaranın tayyib olmadığını her akıl sahibi söylediğine göre, sigara içmek haram değil midir? 


Dipnotlar: 


1- H-m-r kök harflerinden türeyen “hamr” ve “hımar” Kur'an'da hep başla ilgili, ya başın içiyle ilgili, ya başın 
dışıyla ilgili olarak geçmektedir. Başın içiyle ilgili olarak geçen üç ayet nekradır, yani sarhoşluk özelliği taşısa 
da bilerek, kasıtlı olarak bu amaç için kullanılmayan meyvelerin o potansiyeline işaret etmektedir: 
Mayalandığında sarhoşluk verici özellik kazandığından dolayı üzüme de “hamr” denilmiştir. (Yusuf, 12/36, 41) 
Cennette sarhoşluk vermeyen bir çeşit içeceğe de Kur'an'da “hamr” adı verilmektedir. (Muhammed, 47/15) Üç 
ayette de “el-hamr” şeklinde marife olarak geçmektedir, yani bilerek sarhoşluk verici özellik kazanması için 
işlemden geçirilen meyvelerin ortak özelliği, illeti için kullanılır. (Bakara, 2/219; Maide, 5/90-91) Başın dışıyla 
ilgili olarak “hımar” (çoğulu “humur”) başörtüsü manasında Nur Suresi 31. ayette geçmektedir. 


2- Allah'ın hükümlerine aykırı hüküm vermek, O'nun haram kılmadığını haram saymak büyük bir iftiradır: “Sor 
(onlara): Ya Allah'ın size yararlanmanız için ikram ettiği, sizin de (keyfi olarak) bir kısmını haram bir kısmını 
helal saydığınız rızıklar hakkında ne dersiniz? De ki: Size Allah mı izin verdi, yoksa siz Allah'a iftira mı 
ediyorsunuz?” (Yunus, 10/59) 


3- Helal lafzı Kur'an'da altı ayette geçmekte, bunların dördünde onu desteklemek üzere “tayyib” kelimesi bir 
sıfat olarak geçmektedir. (Bakara, 2/168; Maide, 5/88; Enfal, 8/69; Nahl, 16/114) 


4- Rics de habis gibi haramlığın özelliğidir. Örneğin domuz ve ürünleri “rics”tir, yani pistir, bu yüzden onlardan 
yararlanmak da haramdır. (En'am, 6/145) Ganimetin tayyib olanı helaldir, habis olanından yararlanmak caiz 
değildir. (Enfal, 8/69) Örneğin içki ve sigarayı ganimet olarak ele geçiren mü'min savaşçı bunlardan 
yararlanamaz. 


5- El-Miifredat sahibi, Ragıb el-İsfehani, habis’in hem maddi hem de manevi kirlilikler için kullanılan bir lafız 
olduğunu ifade etmiştir. (El-İsfehani Ragıb, el-Miifredat fi Garibi”l-Kur'an, Kahraman Yay., s. 203, İstanbul, 
1986) 

6- Habis, kötü, değersiz, düşük olandır. (Nisa, 4/2) Habis, batıl, fesat, takvaya uygun olmayan, murdar olandır. 
(Maide, 5/100) Teyemmüm tayyib toprakla alınır, pis toprakla teyemmüm alınmaz. (Nisa, 4/43; Maide, 5/6) 


Tayyib yer meyve verir, habis yer meyve vermez. (A'raf, 7/58) Sözün tayyib olanı hidayete, habis olanı dalalete 
götürür. (Hacc, 22/24) 


Yararlanılan Kaynaklar: 
Hayat Kitabı Kur'an, Mustafa İslamoğlu, Düşün Yayıncılık, İstanbul, 2008. 
Yolumuzu Aydınlatan Kur'ani Kavramlar, Hazırlayan: F. Zülaloğlu, Ekin Yayınları, İstanbul, 2010. 


Kur'an-ı Kerim Lügati, Mütercim: Mahmut Çanga, Timaş Yayınları, İstanbul, 1986. 
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VLADİMİR PUTİN: RUSYA'NIN GEÇMİŞİ OLMAYAN ‘TEK ADAMI’ 


Serpil İlgün-23 Nisan 2018-evrensel.net/ 


Vladimir Vladimiroviç Putin. 


Rusya'nın siyasi lideri olması dışında hakkında elle tutulur bir bilgimiz yok. Aslında sadece 
bizim değil, onu izleyen dünyanın ve bir bakıma Rus halkının da yok. Angela Merkel veya 
Donald Trump'a ilişkin magazin dahil pek çok detaya sahipken, Suriye savaşından beri 
giderek daha fazla gündemimize giren Putin'e dair tüm bilgiler, vahşi hayvanları nasıl alt 
ettiğini ya da eksi kaç derecedeki soğuk sulara girmesini gösteren fotoğraf ve videolarla 


sınırlı. 


Peki, 18 yıldır yürüttüğü başkanlığını geçtiğimiz mart ayında oyların yüzde 72’sini alarak 
2024’te kadar sürdürme yetkisini elde eden Putin kim? “Devletine bağlılık” ve “çalışkanlık” 
dışında dikkat çekici vasıflar taşımayan, aristokrasiden gelmeyen sıradan bir devlet memuru, 


nasıl oldu da dünyanın konuştuğu önemli siyasi aktörlerden biri haline geldi? 


Uzun yıllar Rusya'da çalışmış iki deneyimli gazeteci Cenk Başlamış ve Okay Deprem 
tarafından kaleme alınan “Rusya'yı Ayağa Kaldıran Lider” kitabı işte bu soruya yanıt arıyor. 
Yer yer ritmi yüksek bir casusluk romanı tadını veren anlatımıyla Putin'in çocukluktan 
başkanlığa uzanan hayat hikayesini SSCB'nin Rusya'ya evrilme süreci, devlet gelenekleri, 
iktidar mücadeleleri, Rus halkının içinde bulunduğu halet-i ruhiye gibi önemli arka plan 


bilgileri eşliğinde sunan kitap, pek çok açıdan referans niteliğinde. 


Cenk Başlamış ve Okay Deprem’le, Putin'in “gizemli” hikayesini ve Rusya-Türkiye, Rusya- 
Batı ilişkilerini konuştuk. 


KGB geçmişi, Putin hakkında bildiğimiz en yaygın ve muhtemelen de tek hikaye. 
Kitabınızdan Rus liderin ajan olmayı daha çocuk yaşta kafasına koyduğunu 


öğreniyoruz. Putin, 18 yıldır iktidarda olmasını bu hevese mi borçlu? 


Cenk Başlamış: Bu kısım, yani çocukluğunu KGB ajanı olmanın süslemesi, 15 yaşında gidip 
KGB”nin kapısını çalması vs aslında ikinci bir kaynak tarafından doğrulanmayan bilgiler. 
Bunların yaratılmak istenen Putin imajının bir parçası olduğunu düşünmemiz için ortada 
yeterli veri var aslında. Yani hareket noktası belirsiz olduğu ve bütün bunlar büyük 


ihtimalle sonradan inşa edilmiş bir hikaye olduğu için bu soruya cevap vermek zor. 


“Yaratılan? bu yaşam öyküsünde KGB’ye başvurmayı çocuk yaşa indirme ihtiyacına 


neden gerek duyulmuş olabilir? 
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Başlamış: Onu da şöyle açıklayabiliriz; bu kitabın iddiası Putin'in bir güç tarafından iktidara 
taşınması. O güç gizli servis. Gizli servis de Putin'in ajan geçmişinin olmasından da 
yararlanarak ona böyle bir hayat hikayesi çiziyor mantıken. Bu aynı zamanda gizli servise 


prestij katan bir şey, çünkü onların içinden çıkan birisi devlet başkanlığına kadar geliyor. 


Okay Deprem: Açık siyasete geçtiği döneme kadar hakkında pek kaynak olmadığı, olanların 
büyük kısmı da resmi kaynaklar olduğu için, biz de “çoğunluğun” üzerinde uzlaşması istenen 
hikayeyi nakletmek durumunda kalıyoruz. Teorik olarak Putin, tamam çocukluğunda çok 
sosyal değil, çok çevresi yok ama illa ki çocukluğunu, gençliğini geçirdiği okulda, sporda, 
üniversitede bir dolu adam olması lazım. Bunlardan neden ses soluk çıkmıyor? Onlar da 
bence bu resmi anlatımın oluşturulduğu süreçte -ki başkanlığa getirilmesiyle başlıyor- ya 


susturuldular ya da asıl hikaye sümen altı edildi. 


Hukuk okuduğu üniversite son sınıfta gelen telefonla KGB’ye giren Putin, 8'te 5 yıl 
süren Almanya görevine gönderiliyor. Dönüşte üniversitede çalışmaya başlıyor. Çok 
kısa bir zaman sonra da St. Petersburg (Leningrad) Belediye Başkanı Anatoliy 
Sobçak'tan belediyede birlikte çalışma teklifi alıyor. Putin'i Kremlin’e taşıyacak kritik 


kavşak Sobçak”la karşılaşma mı? 


Başlamış: Bence değil. O tamamen KGB’ nin, adamlarını önemli insanların yanına 
yerleştirme taktiğinin bir parçası. Bence Sobçak'la geçirdiği dönemler, bugünleri 
hazırlamıyor. Orada sadece iyi bir bürokrat çünkü. St. Petersburg yıllarının onun kariyerine 
etkisi sadece şu olabilir: Bir, devletin işleyişi ile birebir tanışıyor. İkincisi, verilen görevi 
sorgulamadan eksiksiz yapıyor. Bunun dışında ona kattığı bir şey yok. Ama tabii örgüt, 


sonsuz bir sadakatle bağlı olduğunun farkına varıyor. 


Sobçak'ın ’96’daki belediye seçimini kaybetmesiyle işsiz kalan Putin, “avukatlık mı 
yapayım, judo antrenörlüğü mü” diye düşünürken birkaç ay sonra Moskova'dan iş 
teklifi alıyor. Kremlin Başkanlık Dairesinde çalışması değil ama iki yıl sonra, KGB’nin 
yerini alan FSB (Federal Güvenlik Servisi) başkanlığına getirilmesi şaşırtıcı. 
İstihbaratın başına getirilmesi kariyerinde nerede duruyor? 


Başlamış: İşte bundan gerçek bir dönüm noktası diye söz edilebilir. Belki tek aday değil hâlâ; 
birkaç kişi vardır mutlaka ama orada artık potansiyel devlet başkanları arasına girmiş 


vaziyette. Ama istihbaratın başına getirilmesi karanlık. 


Şaşırtıcı hızdaki yükselişi süren Putin, ?99*da da Yeltsin tarafından başbakanlığa 
getiriliyor. Kocasının Başbakanlığa getirilmesi sorulan eşi, bunu doğal karşılayarak, 
“Bazıları para için, bazıları da idealleri için yaşar, eşim ikincisi? diyor. Ancak artık 


Başbakan olan Putin’de o ideal belirsiz. Nedir Putin'in idelojisi? 
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Deprem: Putin'in yetiştiği Sovyetler döneminde iki insan tipi var denebilir. Biri, Marksizm 
ve Leninizmin ilkeleriyle yetişen ve o ilkelere bağlı, ancak ağırlıkla *60 ve ’70’lerden itibaren 
devlette ve karar noktalarındaki dayanaklarını kaybeden kuşaklar. Bir de Putin gibi yeni 
yetişen, Marksizm-Leninizm ideolojisiyle görüntünün aksine duygusal, zihinsel alakası 
olmayan nesiller. İşte devlette ve toplumda giderek etkileri artan bu ikinci kategori açısından 
temel nokta, Marksizm-Leninizm değil, ülkenin bütünlüğü ve devletin varlığının korunması. 


Bu, geniş çerçeveli bir yurtseverlik olarak tarif edilebilir. 


Başlamış: Putin'in en azından bende bıraktığı imaj, oturup kitap okuyan, araştıran filan bir 


adam olmadığı. Duyduğu şeylerden bir takım fikirler ediniyor. 


Deprem: Yakınlarının yansıttığına göre başkanlığında okuduğu bir ya da iki kitap var var. 
Buna ilaveten düzenli günlük gazete okumadığı da söyleniyor. Etkilenmeye açık bu açıdan. O 


etkilenmeler de hep pragmatist bir eksende oluyor. 


Başlamış: ?90'lı yıllarda orada yaşamış biri olarak şunu yakından gördüm; o yıllarda 
vatandaşlar kendilerini devlet tarafından sokağa atılmış gibi hissediyorlardı. Ve toplumun 
genelinde bu dışlanmışlık duygusu nedeniyle devletten nefret etme çok yaygındı. Bütün 
bunların toparlanması, halkın milliyetçilik ideolojisi etrafında birleştirilmesi gerekiyordu. 


Putin bunu başarmış oldu. 


Bu tespitler bugün için de geçerli mi? Putin'in 4. kez başkan seçilmesini aynı duygulara 
seslenme mi sağlamış oldu? Oyların yüzde 72’sini almasında evet medyayı kontrol etme, 


muhalefeti sindirme gibi faktörler var, ancak bugün halka ne söylüyor? 


Deprem: İdeoloji namına elle tutulur bir şey hatırlamıyorum. “Güçlü ülke, güçlü lider” 
sloganı vardı, ama buna çok ihtiyacı yok Putin'in. Bir de, o ideolojiyi kendisi mi söyleyecek, 
söylettirilecek mi? Bu da önemli. Biliyoruz ki her daim süren o genel PR seferberliği, onu 
iktidara getiren ve devlete hakim olan güçlerce planlanan, yürütülen süreçler. Ama Putin 
seçmen karşısında sürekli şuna oynadı, “Ülkeniz ve kendi güvenliğiniz için beni seçin! 
Güvenlik için gerekirse özgürlüklerinizin askıya alınacağını bilin!” İnsanlar buna razı hale 
getirildi. Yanı sıra “Beni seçmezseniz ’90’lardaki gibi ABD'nin, Batı'nın oyuncağı oluruz, 
bağımsızlığımızı kaybederiz, büyük devlet ve halk olma iddiamızı yitiririz!..” Dolayısıyla en 
çok güvenlikten kazandı. Bir de istikrar. “Siyasi, ekonomik istikrarı sağladık, devam etsin 
istiyor musunuz? O zaman ıvırı ziviri bir yana bırakın!” Ek olarak, mesela 2014'te Kırım'ın 
Rusya'ya bağlanmasının yeni yurtseverlik çerçevesinde halkın manevi tatmini yönünde 
muazzam bir adım olduğunu bildiği için, bunun priminin epeyce süreceğini düşündü. Nitekim 


sürdü de. 
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Dolayısıyla temel sırlardan biri korku siyasetini diri tutmak mı? 


Başlamış: Evet, bu korku hikayesi var ama şu da önemli, Putin'le birlikte insanlar yeniden 
büyük bir devletin vatandaşlarıymış hissini duydular ve bununla gurur duymaya başladılar. 
İkincisi de 18 yıl boyunca hiçbir muhalefet hareketinin güçlenmesine izin verilmedi. Yani 
Putin'in çıkıp bunları söylemesine gerek yok aslında. Yine onu seçecekler çünkü alternatif 
yok. Çıkmasını da engelliyorlar. Dünya satranç şampiyonu Kasparov'un minik bir 


denemesinin bile nasıl sonuçlandığını kitapta anlatılıyoruz. Çok çarpıcı. 


“Belki De Hırsımın Olmaması Sonucu Başkan Olabildim’ 


Bu tür hikayelerde ağırlıkla şu cümleyle karşılaşılır: “Daha çocukken belliydi onun 
buralara geleceği!” Ancak Putin için bu geçerli değil. Çünkü işinde çalışkan ve disiplinli 
olmakla birlikte akılda kalıcı bir başarısı yok. Hırslı değil, hatip deseniz değil, tersine 


çekingen. Bu özellikte biri nasıl oluyor da başkanlığa kadar yükseliyor? 


Başlamış: Bence temel faktör disiplini, verilen emirleri hiçbir zaman sorgulamaması, 
örgütüne, devletine sadık olması. Hırslı olmamak da bir avantaj olmuş gibi görünüyor. Zaten 
kendisi de söylüyor, “Belki de hırsımın olmaması sonucu başkan olabildim” diyor. Diğer 


yandan, göreve getirildikten sonra orayı doldurmayı başarıyor. 


Yine de yaratılan yaşam hikayesinde masaya yumruğunu vuran, otoriter kişiliğe dair 


bir ipucuyla karşılaşmıyoruz. Ta ki başkanlığa kadar... 


Başlamış: Çünkü sonuçta bir misyonla geliyor adam. Ülkeyi derleyip toparlamak, 
dağılmaktan kurtarmak, Batı'ya karşı ayakları üzerinde doğrultmak vs. Ayrıca karakteri 
uygun yumruğu masaya vurmaya. Sadece yumruğu vurabileceği bir konumda olmamış daha 


önce. 


Deprem: Şu da var, Putin politik bir arenadan gelmiyor ki politik refleksleri olsun. Hırsları 
olan, göze batan biri olsaydı büyük ihtimalle bu konuma gelmeyecekti. Çünkü onun temsil 
ettiği ve onu öne süren kliğin karşıt fraksiyonları devlet içinde ve bürokraside harekete 
geçerek, ayağını kaydırmak için bir dolu numarayı deneyeceklerdi. Dolayısıyla bu özelliklerle 


o güç mücadeleleri içinde çok rahat sıyrılabiliyor. Biraz şansı da yaver gidiyor. 


Ülkedeki ekonomik ve siyasi karmaşayı yönetemediği için Yeltsin'in sıklıkla Başbakan 


ve bürokrat değişikliği yapması Putin'e alan mı açmış oldu? 


Deprem: Yeltsin'in Başbakan başta olmak üzere sık sık değiştirdiği üst düzey bürokratlar 


önemli ölçüde politik, siyasetten gelme kişiler. Dolayısıyla bu kendi adayını hazırlama ve 
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kabul ettirme noktasında KGB’ nin işini kolaylaştırmaya başlıyor giderek. Çünkü yıprananlar, 


halkın gözünde iş yapamaz gözükenler daha çok siyasi kökenliler. 


Başlamış: Bir de ilginç bir özelliği Putin'in, hiç taraf olmuyor. Yani iki güç odağı var mesela 
bunlardan birini tutmuyor, verilen görevi yapıyor sadece. Belki bu çekişmelerde bir taraf olsa, 
Sobçak'ın kaybettiği belediye başkanlığı hikayesinde örneğin, aslında kaybedeceğini biliyor 


Sobçak'ın, seçilecek diğer isme oynayabilir, yapmıyor ama. 


Putin Atanmış Biri 


Türkiye'nin gündemine daha fazla girmesinden sebep, son yıllarda Putin-Erdoğan 
karşılaştırması daha fazla yapılır oldu. Nitekim kitap sayfalarında ilerledikçe gerek 
otoriterlik, gerekse yönetme biçimi ve kullanılan argümanlar gibi pek çok benzerlikle 


karşılaşıyoruz. Peki ayrışan özellikler neler? 


Başlamış: Biz bu konunun çok güncel olduğunu, insanların ilgisini çektiğini, çekeceğini 
biliyorduk. Baştan bununla ilgili bölüm olsun diye düşündük. Fakat sonra, çok iç politikayla 
ilgili bir konu olduğundan bu tartışmadan uzak durmayı tercih ettik. Bunun yerine Putin'in 
hikayesini ve iktidara geldikten sonra yaptıklarını anlatarak benzerlik ya da farklılıkları okur 
takdir etsin diye düşündük. Birçok konuda, özellikle demokrasi alanında yaptıklarını 
eleştirebiliriz ama Rusya tarihi açısından bakınca Putin'in önemli bir rol oynadığı, ülkeyi bir 


nevi parçalanmaktan kurtardığı gerçeğini de teslim etmek gerekiyor. 


Deprem: Türkiye ve Rusya birbirine çok benzeyen, lider odaklı ülkeler. İki ülke de sosyo 
antropolojik açıdan Doğu kültüründen geldikleri için bu anlamda çakışıyorlar. Kişisel 
özellikler namına çok şey söylenebilir ama şöyle temel bir farklılık var; birisi kendi tabiriyle 
“manşetlerle çarpışa çarpışa” geldi. Ama Putin için bu geçerli değil. Tamamen devletin 


içinden getirildi; atanmış biri. 


Mistik anlamlar da yüklenen “Rusya'yı ayağa kaldıran adam’ imajının zayıflamayıp 


tersine güç kazanması bir diğer önemli farklılık, ne dersiniz? 


Deprem: Mistik atıflar Batı dünyasında da var. Ortadokslukta daha fazla var. Dinsel 
gelenekleri gereği siyasi yüzler ölümlerinden sonra biraz azizleştirilir. En yakın örnek, 
Bolşevik devrimi takip eden sene öldürülen Çar ve ailesi, bugün pek çok kilisede 
kutsallaştırılmış durumda. Ölümünü takiben Putin için de böyle bir kutsallaştırma yapılacağını 
tahmin ediyorum. Zaten Putin ne olursa olsun tarihe geçti. Ölümünden sonra, hatta ölümünü 


beklemeden heykelleri, büstleri ortaya çıkacaktır. 
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Yerine Düşünülen Birileri Mutlaka Vardır 


Putin'in seçimlere yeniden katılması onu iktidara taşıyan “görünmeyen el’ nazarında 


hâlâ tek seçenek olduğunu mu gösteriyor? 


Başlamış: Bu aşı tutmuş, o nedenle bunu değiştirme gereği bugün için duyulmuyor. Ama 
mutlaka yedekte bekleyen birileri vardır. Şu an sağlığı gayet iyi gözüküyor, ama ben 2024'te 


bırakacağını düşünüyorum. Bırakacaksa, yerine getirilecek kişinin hazırlanması gerekiyor. 
2024 seçimlerinde Başkan olacak kişi belirmeye başladı mı? 


Başlamış: Yerine düşünülen birileri mutlaka vardır, birkaç yıl sonra o kişinin adını duymaya 


başlayacağız. 


Rusya “Türk Akımı Ve Akkuyu? Diyor, Biz “Domates”! 


Putin, kendisiyle aynı dönemlerde iktidara gelen AKP/Erdogan’a nasıl bakıyor? 
Kitapta, “Türkiye'yi Batı'dan kopartarak kendi yörüngesine alma düşüncesi hiçbir 


zaman olmadı” deniyor. Türkiye ile ilişkilerdeki temel yaklaşım neydi o halde? 


Başlamış: Bir kere baştan iki ülkenin tarihsel rakip olduğunu, bu bölgede liderlik mücadelesi 
yaptığını, bunun hiçbir zaman değişmediğini ve değişmeyeceğini; sadece dönemsel çıkarlar 
gereği işbirliği yaptığını söylemek gerek. Hirslarina gem vurabilmek için Türkiye'yi kontrol 
etmesi lazım. Eğer Türkiye Batı'yla can ciğer olursa bu mümkün değil. Aynı zamanda 
Batı'nın bu bölgede güçlü olması Rusya'nın da otomatikman zayıflaması anlamına gelir. Çok 
yakınına almak da istemiyor zaten. Birincisi, kendinden kabul etmiyor, ortak bir geçmişi, 
kültürü yok. Ayrıca Türkiye, Batı cephesinde bir gedik açabilecek bir rol oynadığı için 
değerli. NATO üyesi değil de Rusya'nın yanında olsa, Rusya bugün elde ettiği kazanımları 
elde edemez ki. Türkiye'nin Batı ile ilişkileri ne kadar gerginleşirse, Rusya'nın o kadar işine 


geliyor. Bunu kullanıyor. 


Suriye nedeniyle giderek daha fazla karşı karşıya gelmeye başlayan Rusya ve Türkiye 
arasındaki gerilim 24 Kasım 2015'te Rus uçağının düşürülmesiyle zirveye ulaşmıştı. 
“İlişkiler uzun süre düzelmez” deniyordu ki, Putin aniden bir barış çubuğu uzattı. 


Neden? 


Başlamış: Uçak krizi sonrası barışma süreci başladığında, bu benim de kafamı en çok meşgul 
eden konuydu. Çok uzun süre neden sorusu üzerine kafa yordum. Sonuçta varabildiğim tek 
sonuç şu: Kesinlikle öfkelilerdi, kesinlikle barışmayı düşünmüyorlardı ama Türkiye'nin 


Batı'yla ilişkilerinin gerginleşmeye başladığını fark ettiler ve bir manevra yaptılar. Ofkeleri, 
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intikam duyguları geçmedi ama bu duygularla devam etmek Rusya'ya bir şey 
kazandırmayacaktı. Türkiye'nin Batıyla ilişkilerinin gerginleştiği bir dönemde Rusya'ya zayıf 


olarak yönelmesi, Rusya'nın kullanabileceği bir durum. Ve işte “kullanmak!” 


Diğer yandan Türkiye'nin gücünü ve rolünü abartmayalım ama küçümsemeyelim de. Sonuçta 
Suriye'de Türkiye”nin yapabileceği bir şeyler var. Tabi İran'ı da katmak lazım ama Türkiye 
olmadan Rusya'nın orayı çekip çevirmesi kolay değil. Ayrıca Akkuyu ve Türk Akımı'nı 
mutlaka yapmak istiyor. Nitekim barışma sonrası Rusya'nın masaya getirdiği iki konu var, 


Türk Akımı'nın yapılması ve Akkuyu. Biz de domates dedik! 


Deprem: Rusya'nın da içine girmekte olduğu ekonomik krizden bir an önce çıkması 
gerekiyordu. Çünkü malum Kırım ve Ukrayna nedeniyle, global ölçekte bir Batı ambargosu 
ve diplomatik izolasyon söz konusuydu. Ama ekonomik açıdan hakikaten ciddi bir 


darboğazdaydı, halen de kurtulmuş değil. 


Başlamış: Yani tamamen şunu diyemeyiz, Türkiye'nin Rusya'ya ihtiyacı var! Onun tersi, 
Rusya'nın da Türkiye'ye ihtiyacı var. Ama benim görüşüm şu, hiçbir zaman bu stratejik 
işbirliği, stratejik ortaklığa dönüşmez. Objektif koşullar buna uygun değil çünkü. Stratejik 
ortaklığa dönüştüğünü duyduğumuz anda da anlayalım ki bu stratejik ortaklık ilişkisi değildir. 


Bir tarafın üstte, bir tarafın altta olduğu bir ilişkidir. 


RUSYA'YI AYAĞA 
KALDIRAN LİDER 


Kapak: Doğan Kitap 


Suriye Saldırısının Alkışlanması, Avrasyacılık İddiasının Ne Kadar Temelsiz 
Olduğunun İspatı 


Bir de Avrasyacılık meselesi var malumunuz. AKP ya da devlet içindeki bazı kliklerin 
Türkiye?nin yönünü bu hatta doğru yönlendirdiği söylendi. Rusya için bu da kullanışlı 
oldu mu? 


Deprem: Türkiye'den Rusya'ya doğru Avrasyacılığı değerlendirirken Suriye'ye Batı saldırısı 
hadisesinden yola çıkmamız yeter de artar bile. Suriye'nin bombalanmasını Türkiye'nin 
alkışlaması, hatta kraldan çok kralcı kesilmesi, Avrasyacılığın AKP'ye mal edilmesinin ne 


kadar temelsiz olduğunun ispatı. Nitekim Suriye saldırısından sadece birkaç gün önce Rusya 
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ve İran'la kol kola fotoğraf veriliyor, üzerinden bir hafta geçmeden Suriye'ye saldırdığı için 
Batı alkışlanıyor. Avrasyacılığı konjontürel, Batı'ya karşı kartlarını kuvvetlendirmek için öne 
sürüyor. Ama son tahlilde gönlünden geçen ve yeniden barışmak istediği Batı. Ama tabii 


Rusya bunu kullanıyor. 


Başlamış: Avrasyacılık meselesinde dile getirilen Şanghay İşbirliği Örgütü mesela. Bunu ilk 
gündeme getiren Erdoğan, Putin'le bir basın toplantısında biraz şakayla karışık “bizi de alın” 

dedi. Bir cevap vermedi Putin. Ve şu ana kadar gelinen nokta da Türkiye Şanghay'a bilmem 

ne gözlemci statüsünde bir ülke! Oysa Erdoğan bunu söyleyeli en az 3-4 yıl oldu. Putin 


Türkiye'yi bu kadar içine sokmak istemiyor. 


Kitapta da değindiğiniz, “Putin unutmaz” vurgusundan hareketle soralım; “Putin, 
uçağının düşürülmesinin maliyetini daha tabağa koymadı” görüşüne katılır mısınız? 
Zira, AKP'li yazarlara göre özellikle 5-400 ve nükleer santral anlaşmalarıyla birlikte 


“artık uçak meselesi kapandı, halledildi!” 


Başlamış: Yok, halledilmedi. En azından Ruslar açısından halledilmedi. Çünkü Rusların 
yiyip yutabileceği bir şey değil bu. Soğuk savaş döneminde bile uçağı düşürülmemiş. Ruslar 
açısından psikolojik faktör de var. Bunu hiçbir zaman yüksek sesle dile getirmese de Putin de, 


sokaktaki Rus da Türkiye'yi kendilerinden aşağı bir ülke olarak görürler. 


Rusya Yerlerde Sürünmesin Ama Gerçek Bir Rakip De Olmasın! 


Batı, Rusya'yı toparlamaya başlayan Putin'e nasıl bakıyor peki? 


Deprem: Kronolojik açıdan Putin'in Batı için taşıdığı anlamı iki döneme ayırmak lazım. Dış 
politika anlamında çok hırslarının olmadığı, en azından bunu çok göstermediği ilk dönemleri 
Putin, Batı için kabul edilebilir biriydi. Kişisel ilişkiler bağlamında da bu dönemde yakın 
ilişkide olduğu çok lider var. ABD'de oğul Bush dahil. Ama tabii Rusya ayağa kalkmaya 
başladıkça ABD'nin Irak, Gürcistan gibi manevralarında karşı karşıya gelinmeye başlandı. 


Münih Konferansı da Batı ile ilişkiler noktasında önemli bir kırılma noktasıdır. 


Başlamış: Batı'nın düşman anlamında nasıl İran'a ihtiyacı varsa, Rusya'ya da var. Rusya 
biraz hafif derlenip toparlanmalı ki o düşman siyaseti sürdürülebilsin. Yani Putin nasıl bir dış 
düşmandan bahsediyorsa, Batı da çok farklı davranmıyor. Evet, Rusya'nın nükleer silahları 
var, otomatikman rakip durumunda ama öyle bir Rusya olmalı ki düşman imajının altını 
doldurabilmek için yerlerde sürünmesin ama kendilerine gerçekten de rakip olmasın. O 


nedenle Putin'den son birkaç yıla kadar çok rahatsızlık duyduklarını düşünmüyorum. 
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Rusya, Türkiye'nin Kartlarının Çoğunu Görüyor 


Fransa Cumhurbaşkanı Macron’un “Suriye saldırısıyla Türkiye ile Rusya'yı ayırdık” 


açıklamasını nasıl değerlendirirsiniz? 


Başlamış: Doğrusu bunun altını dolduramıyorum. Bu kör gözüm parmağına saçma sapan bir 
açıklama. Diplomasi incelikler sanatıdır. Sen böyle olduğunu düşünebilirsin ama bunu 
söylemezsin. Söylemekle de eline bir şey geçmiyor. Kendimizi mantıklı açıklama bulmaya 
zorlarsak aklıma sadece şu geliyor; Türkiye'yi, Rusya'ya yönelmekten vazgeçmesi için 


başlatılan psikolojik hamlenin bir parçası olarak söylenmiş olabilir. 


Bu noktada, Suriye saldırısının Türkiye'nin ABD ile Rusya arasında izlediği denge 


siyasetini sürdürülemez noktaya getirdiği yorumlarına yaklaşımınız ne? 


Deprem: Bence de sürdürülebilir değil. Şu anda iki taraf da Türkiye'yi çekiyor. İşin 
çekilmeye müsait olduğu tarafı da var. Evet Rusya durumun farkında ama şu anda çok 
bozuntuya vermiyor, hatta enteresan biçimde Türkiye adına sorumluluğu alıyor gibi bir hava 


da var. Ama bu da geçici bir durum. 


Başlamış: Bence Türkiye şöyle bir hata yapıyor; diplomaside en önemli kural, elinizdeki 
kartları karşıdaki oyuncuya göstermemektir. Türkiye kartları kimseye göstermese, Rusya 
Türkiye'nin niyetini anlayamayabilir. Ama bir yandan Batıyla arası kötü, gidebileceği üçüncü 
bir yer yok. Yani hepsini değilse bile Türkiye'nin kartlarının çoğunu Rusya görüyor. 
Dolayısıyla ortada bir denge siyaseti yok. Bir tercih yapması için Batı Türkiye'yi sıkıştırıyor 
çünkü son tahlilde kendilerinin tercih edileceğini düşünüyorlar. Ne kadar Rusya ile yakın 
görünseler, 5-400'leri alsalar da son tahlilde Türkiye'nin o kamptan kopamayacağını 


düşünüyorlar. 


Yanıtı aranan bir diğer soru da şu; ABD-İngiltere-Fransa ile Rusya arasında artan 


gerilim sıcak bir çatışmaya dönüşür mü? 


Başlamış: Çatışma Rusya'nın hiç istemediği bir durum. Ekonomik maliyeti yüksek 
olacağından Rusya bundan kaçınacaktır. Nitekim Putin'in saldırı sonrası yaptığı açıklama son 


derece ölçülü ve temkinli bir açıklama. Bunun yolunu açmak istemiyor. 
CEM KÜÇÜK, "İŞTE PUTİN'İN İSTEDİĞİ BU" DEYİP O GERÇEĞİ AÇIKLADI 
23.02.2022-yeniakit 


Cem Küçük, Vladimir Putin'le Rusya Dış İstihbarat Şefi Sergey Narışkin arasındaki 


konuşmanın sırrını köşesine taşıyıp Putin'in aslında ne istediğini gözler önüne serdi. 
y 
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Cem Küçük, Vladimir Putin'le Rusya Dış İstihbarat Şefi Sergey Nariskin arasındaki 
konuşmanın sırrını köşesine taşıyıp Putin'in aslında ne istediğini gözler önüne serdi. 


İşte Türkiye gazetesindeki o yazı: 


"Önceki akşam Rusya Devlet Başkanı Putin, tarihi de içeren etkili bir konuşma yaptı. O 
konuşmada Putin'in haklı olduğu bir yer vardı. NATO'yla ilgili Putin şöyle dedi: 


“2000 yılında ABD Başkanı Bill Clinton'a bir ziyaretinde Rusya'nın NATO'ya katılımının 
nasıl olacağına yönelik soru sordum. “Bizi bir müttefik olarak görmek istemiyorsunuz. Neden 


bizi düşman olarak görüyorsunuz?” dedim. Bizi dost olarak görmüyorlar...” 


Hem Clinton hem de oğul Bush zamanında NATO Rusya'nın kapısına kadar geldi. Letonya, 
Litvanya, Estonya, Romanya, Kosova hepsi NATO üyesi oldu. Rusya'ya verilen sözler 


tutulmadı... 


Ukrayna'nın da bir gün NATO üyesi bir ülke olma ihtimali ve nükleer silahların kapısına 
kadar gelmesi Rusya'nın canını sıktı. En sonunda beklenen oldu ve Donbass bölgesi Rusya 
tarafından tanındı. Peki Putin'in derdi ne? Putin ile Rusya Dış İstihbarat Servisi Başkanı 
Sergey Narışkin arasındaki konuşma her şeyi ortaya koyuyor. Donbass’da tek taraflı 
bağımsızlık ilan eden Donetsk ve Lugans Halk Cumhuriyetleri'nin Rusya tarafından 
tanınması talebinin görüşüldüğü Rusya Güvenlik Konseyi toplantısında Dış İstihbarat Servisi 
Başkanı Sergey Narışkin bu iki Cumhuriyetin “Rusya'ya ilhak kararını 


desteklediğini" söyleyince Putin kendini müdahale etmek zorunda buldu. 
Putin ile Narışkin arasında, canlı yayında şu diyalog gerçekleşti: 


Narışkin: Batılı ortaklara Kiev'i barış yapmaya ve Minsk anlaşmalarını uygulamaya 
zorlamaları için son bir şans verebiliriz, aksi takdirde bugün tartışılan kararı vermemiz 


gerekir. 


Putin: Aksi hâlde sözü ne anlama geliyor? Bir müzakere süreci başlatmayı mı yoksa 


egemenliklerini tanımayı mı öneriyorsunuz? 
Narışkin: Şey, ben... 

Putin: Net konuşun. 

Narışkin: Tanınma teklifini destekleyeceğim... 


Putin: Destek vermek mi, desteklemek mi? Açık konuş! 
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Narışkin: Donetsk ve Lugansk Halk Cumhuriyetlerine Rusya Federasyonu'na katılma 


teklifini destekliyorum. 


Putin (şaşırıp gülümseyerek): Bundan bahsetmiyoruz, bunu tartışmıyoruz, bağımsızlıklarını 


tanıyıp tanımamaktan bahsediyoruz. 
Narışkin: Bağımsızlığı tanıma önerisini destekliyorum... 


İşte Putin'in istediği bu. İşi zamana yayacak. Lugansk ve Donetsk’ in bağımsızlığını 
tanıyacak. Zaman içinde orada referandum olacak ve Rusya'ya dâhil olacaklar. Ama Putin 


bunları zamana yayarak yapacak. Hep yaptığı gibi..." 


LENİN İSLÂM'I RESMİ DİN OLARAK İLÂN EDECEKTİ! 


Cemal Aydin / Mütercim-4.12.2021-star 


1970'li yıllarda Fransa'da Müslümanlar tarafından çıkarılan "France-Islam" adlı dergide 
Lenin'in İslam'ı resmi din ilan etme girişimini okumuştum. Bu girişimin, Ezher ulemasına 
uzanan ilginç bir hikayesi vardı. Yazıda imza yoktu ama üslubundan yazarın Prof. Dr. 
Muhammed Hamidullah olduğu anlaşılıyordu. 


+ 
>> . 


Rusya'da komünist ihtilâli yapıldıktan bir süre sonra Lenin, devlete yön verecek kişilerle özel 
bir toplantı düzenler. Onlara şu meâlde bir konuşma yapar ve son derece önemli bir teklifte 
bulunur: 


"Yoldaşlar, komünizmin kökleşmesi ve yaşaması için ne yapmak gerektiğini uzun zamandan 
beri hep düşünegelmişimdir. Benim şimdi size söyleyeceğim şu sözleri sizlere bugün, bu 
saatte aktarmadan önce defalarca düşündüm, hayli zaman kafa yordum. Sonunda şu kanaate 
vardım: Bizim komünizm rejmimiz ancak halka iyi bir dini kabul ettirmekle varlığını devam 
ettirebilir. Din olmazsa, çok geçmeden bu rejim çöker. Marks 'Din afyondur!' derken dinin 
kötü niyetle kullanılmasını kasteder. İyi niyetle kullanılan din, afyonluktan çıkıp eylemciliğe 
dönüşür, halka beklenmedik bir dinamizm kazandırır. Öte yandan, halk için öbür dünya inancı 
son derece önemlidir. Bu inanç, insanların daha dürüst ve gayretli olmasına katkıda bulunur. 


Yoldaşlar, bizim rejimimiz için en uygun dinin hangisi olabileceği konusunda çok uzun 
araştırmalar yaptım. Yaptığım inceleme ve araştırmam sonunda İslâm dininin, komünizmle 


bağdaşabilecek tek din olduğunu gördüm. 


Altı ay araştırma süresi 
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Çünkü bu dinde insanın kardeşine yardım ve paylaşma konusunda başka hiçbir dinde olmayan 
çok önemli ve son derece dikkat çekici buyruklar var. Meselâ her sene servetten mutlaka 
ödenmesi gereken ve zorunlu olan bir zekât var. Ayrıca sadaka adı altında zenginlerin 
yoksullara yardımını ön gören ısrarlı öğütler ve teşvikler var. Yoldaşlar, ben İslâm dininin 
devletimizin resmi dini olarak kabul edilmesinin bu rejimin devamı ve toplum açısından çok 
faydalı ve gerekli olduğunu düşünüyorum. Fakat size bunu hemen kabul edelim demiyorum. 
Teklifim şu: Sizler altı ay süreyle dünya dinlerini ve özellikle de İslâm'ı iyice araştırın! Altı ay 
sonra tekrar toplanalım, siz de benim vardığım kanaati edinirseniz, İslâm'ı devletimizin resmi 
dini olarak ilân edelim ve halkın da bu dine yönelmesini sağlayalım." 


(Bu arada şunu da unutmayalım ki aklın yolu birdir: Nitekim Roger Garaudy de, 
"Hatıralar/Yüzyılımızda Yalnız Yolculuğum" kitabında, Lenin'den 40 yıl sonra, ikisi de çok 
ünlü olan Fransız Komünist Partisi lideri Maurice Thorez ile İtalyan Komünist Partisi lideri 
Palmiro Togliatti'ye "Din olmadan komünist rejimi ayakta kalamaz, bunu Moskova'ya 
söyleyin!" uyarısında bulunduğunu yazar. Garaudy'nin yazdığına göre iki lider de bu teklife 
çok sıcak bakmışlar, kendisini son derece haklı bulmuşlar, fakat o sıralar Moskova ile 
Washington arasındaki aşırı gerginlikten dolayı bunu Moskova'ya iletmeyi biraz 
erteleyeceklerini söylemişler.) 


İngilizler harekete geçti 


Lenin merakla altı ayı beklemeye, komünist ileri gelenler de araştırmaya koyulsunlar, İngiliz 
Gizli İstihbarat Servisi (Secret Intelligence Service) bunu haber alır almaz, hemen durumu 
İngiltere'nin en üst makamlarına bildirir. Dönemin Güneş Batmayan İmparatorluğu olarak 
bilinen İngiltere bundan son derece rahatsız olur. Çünkü bizzat İngiltere de dâhil pek çok Batı 
ülkesinde kapitalizm karşıtı bu yeni ideolojiye, yani komünizme artan bir sempati vardır. Çok 
geniş topraklara yayılan ve 15 ana devlet ile birçok özerk cumhuriyetten oluşan SSCB'in 
(Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Birliği'nin) İslâm'ı devletin resmi dini olarak tercih etmesi, 
İngiliz İmparatorluğu'nu ileride zora sokabilecektir. Hemen harekete geçilir. Ülkenin önde 
gelen, en seçkin siyasi düşünürleri, stratejistleri ve bu arada "sömürgeciliğin keşif kolu" 
vazifesi gören bütün İngiliz oryantalistleri toplanır. Lenin'in bu projesinin nasıl çıkmaza 
sokulabileceği uzun uzun tartışılır. Sonunda İngiliz oryantalistlerin teklifi herkes tarafından 
kabul görür. 


Oryantalistlerin teklifi 


Oryantalistlerin teklifi şudur: Bu konuda bir soru metni hazırlanacak ve İslâm makamlarından 
fetva istenecektir. Ancak bu fetva İstanbul'daki hilâfet makamından değil de, Mısır'daki Ezher 
Ulemasından alınacaktır. Soru şöyledir: "Yöneticileri Allah'a inanmayan bir devletin, sırf 
kendi yönetim şeklini sağlıklı bir şekilde devam ettirebilmek ve halkın ekonomiye katkısını 
artırabilmek için İslâm'ı devletin resmi dini olarak kabul etmesi caiz midir?" İngiltere'nin 
devlet adamlarının heyecanla ve ellerini oğuşturarak beklediği fetva çok gecikmeden verilir: 
"Elcevab: Hak din olduğu için değil de, sırf maddi menfaat için halka kabul ettirilecek böyle 
bir uygulama şer'an asla ve kat'a caiz değildir!" Bu fetvayı haber alan Lenin, derhal 
yoldaşlarını toplar ve "Ezher tarafından verilen böyle bir fetvadan sonra bizler geniş halk 
kesimlerine bu dini artık istesek de kabul ettiremeyiz. O yüzden ben teklifimden 
vazgeçiyorum!" der. 


France-Islam dergisi 
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Ben bunu 1970'li yıllarda Fransa'da Müslümanlar tarafından bazen ayda, bazen iki ayda bir 
çıkarılan "France-Islam" adlı bir dergide okumuştum. O dergideki yazısında yazar şöyle 
yakınıyordu: "Ne olurdu Ezher Uleması bu soruya olumlu cevap vereydi de Sovyetler 
Birliği'ndeki onca cami yıkılmayaydı! Müslümanlar o diyarda mahvedilmeyeydi! Heyhat! 
Niçin bu kadar dar ve kısır görüşlü davrandılar da güzelim bir tarihi fırsatı kaçırdılar!" 
Yazının devamında yazar, Ezher Ulemasına çok nazik, fakat bir o kadar altından kalkılması 
zor sitemlerde bulunuyordu. 


Ya bu arzu gerçek olsaydı? 


Şayet Lenin'in o arzusu gerçekleşseydi, İslâm ve insanlık tarihinde bambaşka bir sayfa açılır 
mıydı? Elbette açılırdı. Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri Birliği (SSCB) demek, hele İkinci 
Dünya Savaşı sonrasında, sinesinde 15, uydu devletlerle birlikte de en az 30 devleti barındıran 
devasa bir cihan devleti demekti. 


Dahası, o dönemlerde, Batı'nın kapitalist sömürüsünden ve zulmünden kurtulmak için 
SSCB'den destek gören ve SSCB'ye yakın duran çok sayıda devlet de vardı ki, onları da 
hesaba katarsak Moskova'nın telkinlerine kulak verecek devlet sayısı belki de 80'leri bulurdu. 


Öyle bir durum gerçekleşseydi, bırakın SSCB'de (Sovyet Sosyalist Cumhuriyetleri 
Birliği'nde) camilerin, mescitlerin yıkılmasını, imamların, müftülerin idam edilmelerini veya 
Sibirya'ya sürgüne gönderilmelerini, Moskova'yı kıble edinen pek çok dünya ülkesindeki 
komünist partilerde de İslâm'a bir yöneliş olmaz mıydı? Batı ülkelerindeki ünlü komünist 
yazar, şair ve sanatçılar İslâm'ı övgüler düzmezler miydi? 


Belki de yeryüzünde bir İslâm meltemi eser ve çok sayıda insan hidayete ererdi... Bütün 
insanlığın huzur ve saadeti için gönderilmiş olan bu son din, belki de milyonlarca insan 
tarafından benimsenirdi. Yüce Allah'ın ifadesiyle "Bütün yeryüzüne sadece rahmet olsun 
diye" (Enbiyâ, 21/107) gönderilen Peygamberimiz sayısız gönülde taht kurabilir ve bütün yer 
kürede tıpkı İslâm'ın ilk yüzyıllarındaki gibi rahmet esintileri eserdi. Bütün bu saydıklarımız 
ve hatta belki de daha fazlası gerçekleşebilirdi. Kısacısı, İslâm ve insanlık lehinde muhteşem 
gelişmeler olabilirdi. Bu arada SSCB'deki Müslüman kardeşlerimiz o korkunç zulme maruz 
kalmaz ve herkesin Kur'ân'ı okumaya devam edebilmesi için de Arap alfabesi değiştirilip 
yerine Kiril alfabesi konmazdı. İslâm ve insanlık lehinde de hayranlık uyandıracak çok çarpıcı 
gelişmeler kesinlikle olurdu. 


Ne acıdır ki bir basiretsizlik, bir vizyonsuzluk, paha biçilmez bir fırsatın heba edilmesine yol 
açtı! Yoz ve yobazca bir düşünüş, İslâm ve insanlık adına sonuna kadar açılan bir imkânlar 
kapısını ahmakça kapattı! Müslüman olduğunu alenen ilan etmesinden ve milyonlarca değil 
yüz milyonlarca genci İslâm'a ısındırmasından korktukları ünlü şarkıcı Michael Jackson 
(Maykıl Ceksin)'1 katleden (bkz: https://www.star.com.tr/acik-gorus/turkiyede-din- 
adamlarina-guven-yokmus-haber-1492587/), ayrıca İslâm'a Batı ülkelerinde müthiş bir 
yöneliş ortaya çıkınca da DEAŞ denilen iğrenç mahlükları "İşte İslâm budur!" dercesine 
sahaya süren günümüz Batı'sının derin devletlerinin yaptıklarının bir benzerini dün de 
İngiltere'nin derin devleti yaptı! Maalesef Batı, İslâm dünyasıyla hâlâ kedinin fareyle oynadığı 
gibi oynuyor! Batı'nın bu oyunlarını göremeyen gafil müslümanlara yazıklar olsun! Yazar o 
yazısında, Ezher'in bu konuyla ilgili fetvasını Pakistan'daki bir kütüphanede bizzat kendi 
gözleriye gördüğünü de belirtir. 
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Söz konusu yazıda yazarın imzası yoktur, fakat o dergiyi takip ettiğim ve bütün sayılarını 
kaçırmadan okuduğum için yazının üslübundan yazarını tanıdım. Prof. Dr. Muhammed 
Hamidullah'tı o makaleyi yazan. Sanırım Ezher Ulemasının şimşeklerini üzerine çekmemek 
için imzasını atmamıştı. Kurnaz İngilizler bunu niçin İstanbul'daki hilâfet makamına 
sormamışlardı? İstanbul'dan gelecek cevabın olumlu olacağından yüzde yüz emindilerdi de 
ondan. Çünkü Osmanlı ileriye dönük düşünür, Ezher gibi körü körüne fetva verme yoluna 
gitmezdi. 


Ezher dünkü o körlüğünün, o zavallılığının, İslâm'a ve insanlığa karşı yapılmış o tür 
ihanetinin aynısını değilse de, bir benzerini geçtiğimiz yıllarda da yaptı. Onu da gelecek 
yazımızda anlatalım. 


cemal4Oaydin © gmail.com 
SOVYETLER BİRLİĞİ'NDE İSLAM 
https://stringfixer.com/tr/Islam in the Soviet Union 


Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birliği (SSCB) bir oldu federasyonu 15 oluşan Sovyet 
sosyalist cumhuriyetler ve onun kadar 1922 beri var çözünme : 15 cumhuriyetten 1991 Altı 
Müslüman çoğunluğa sahip Azerbaycan , Kazakistan , Kırgızya , Tacikistan , Türkmenistan , 
ve Özbekistan . l! Rusya Sovyet Federatif Sosyalist Cumhuriyeti'nin Volga-Ural 

bölgesinde ve kuzey Kafkasya bölgesinde de büyük bir Müslüman nüfus vardı . 

Birçok TatarMüslümanlar ayrıca Sibirya ve diğer bölgelerde yaşıyordu. H 


Bolşevikler , SSCB'yi kurarken eski Rus İmparatorluğu'nun mümkün olduğunca çok 
topraklarını dahil etmek istediler . Bu, güçlü İslami etkilere sahip bölgelerde komünizm 
kurmaya çalışırken çatışmalarla karşı karşıya kaldıkları anlamına geliyordu. Sovyet yetkilileri, 
SSCB'de ateizmi aktif olarak teşvik ederken , altı Müslüman cumhuriyette sınırlı dini 
faaliyetlere izin verdi. 2! Camiler, bu bölgelerdeki çoğu büyük şehirde faaliyet gösteriyordu, 
ancak bu sayı 1917'de 25.000'den 1970'lerde 500'e düştü. 


1989 yılında, SSCB'nin dini kısıtlamalarının hafifletilmesinin bir parçası olarak, bazı ek 
Müslüman dernekleri kuruldu ve hükümet tarafından kapatılan birkaç cami yeniden açıldı. 
Sovyet hükümeti ayrıca Ufa ve Bakü şehirlerinde sınırlı sayıda imamın eğitimine izin vermeyi 
planladığını duyurdu . 


Bu zamana kadar İslam, 45 ila 50 milyon insanın kendilerini Müslüman olarak 
tanımlamasıyla SSCB içindeki en büyük ikinci din oldu. Bununla birlikte, sadece yaklaşık 
500 cami faaliyetteydi ve Sovyet kanunları, bu camilerin ve İslami okulların dışında 

İslami dini faaliyetleri yasakladı . Tüm bu tesisler, gözetim sağlamak için Sovyet hükümeti 
tarafından kurulan dört "ruhani müdürlük" tarafından denetleniyordu. Orta Asya ve 
Kazakistan için Ruhsal Müdürlüğü , Avrupa, Sovyetler Birliği ve Sibirya, ve cemaatlerin 
Kuzey Kafkasya ve Dağıstan'da için Ruhsal Müdürlüğü Ruhsal Müdürlüğü Sünni 
Müslümanlar , süre Transkafkasya için Ruhsal Müdürlüğü Sünni ve hem ele Şii Müslümanlar 
. SSCB'deki Müslümanların çoğunluğu Sünniydi ve çoğu Azerbaycan'da yaşayan yaklasik% 
10 Şii Müslümandı . ©! 
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Lenin kurah 

1916'da Bolşevik devrimci Vladimir Lenin , Kapitalizmin En Yüksek Aşaması Emperyalizm'i 
yazdı . Bu, komünistlerin sömürge mücadelelerine yönelik tutumlarını şekillendirmede 
oldukça etkili bir metindi ve Rusya'nın Müslüman topluluklarının yanı sıra yabancı koloniler 
içinde sol milliyetçileri yetiştirme politikasına yol açtı. Ekim devriminden önce, Çarlığın sona 


ermesini kutlayan ilk Tüm Rusya Müslümanlar Kongresi Mayıs 1917'de Moskova'da yapıldı 
141 


Rus Ortodoks Kilisesi üyeleriyle karşılaştırıldığında , Sovyetler Birliği Müslümanlarına 
başlangıçta daha fazla dini özerklik verildi. Bu, Müslümanların baskı altına alındığı ve Doğu 
Ortodoks Kilisesi'nin resmi devlet dini olduğu Çarlık dönemindeki yaşamın tam tersiydi . 
Ekim devriminden haftalar sonra, 24 Kasım 1917'de Bolşevikler, "Rusya'nın ve Doğunun 
Bütün Müslüman İşçileri" ne bir çağrı yaptılar. “ Lenin ilan etti; 


Rusya Müslümanları... Rusya'nın çarları ve zalimleri tarafından camileri ve ibadethaneleri 
yıkılan, inançları ve gelenekleri çiğnenen sizler: inançlarınız ve uygulamalarınız, ulusal ve 
kültürel kurumlarınız sonsuza kadar özgür ve dokunulmazdır. Tüm Rusya halkları gibi 
haklarınızın da devrimin güçlü koruması altında olduğunu bilin. ©! 


Lenin, Osman Kuranı gibi bazı dini eserlerin geri dönüşünü bile denetledi . ©! Ayrıca, 
Komünist hukuk sisteminin yanında İslam hukukunun bazı ilkeleri de tesis edildi, 5! Cedidler 
ve diğer "İslami sosyalistlere" hükümet içinde iktidar pozisyonları verildi ©! ve " 
korenizatsiya " adı verilen olumlu bir eylem sistemi ( nativisation ) yerel Müslüman nüfusa 
yardım etmek için uygulandı. ©! Cuma günü, Müslüman Şabatı, Orta Asya'da yasal bir 
dinlenme günü ilan edildi . ©! 


Ulusal Komünizm 

Sol kanat sosyalist Müslümanlar , 1928'e kadar SSCB'de devam eden " Ulusal komünizm " 
adlı farklı bir komünizm türü geliştirmeye başladılar . Ulusal komünistler, dünya Komünist 
devriminin kaderinin Avrupa'daki değil Asya'daki olaylara bağlı olduğuna inanıyorlardı . 
Ulusal komünistler , devrimin başarısı için Rus Burjuvazisi ile ittifakların gerekli olduğunu ve 
sınıf bölünmelerinin hafifletilmesi gerektiğini veya Burjuvazinin Batı dışındaki güçlerle 
ittifak kurarak SSCB'nin çöküşünü garanti altına alacağını da savundu . 


Sovyet hükümeti, geleneksel Komünist Parti doktrinlerinden bu tür bir farklılığın Batılı 
güçlerin dikkatini çekeceğine ve müdahaleye davet edeceğine inanıyordu . Bu korku, 
komünist düzenin, Ulusal komünistlerin Eylül 1920 Bakü Kongresi'ndeki iddialarını pratik 
olmadığı gerekçesiyle reddetmesine neden oldu . Bu algılanan birleşik ideal eksikliği, aynı 
zamanda Ulusal komünistlere karşı eylemi de tetikledi. '©! 


İSLAM VE SOSYALİZM: 'MÜSLÜMAN SOVYET CUMHURİYETLERİ, SİSTEMİN 
YIKILMAMASI İÇİN DİRENDİ' 


Kavel Alpaslan-30 Eylül Çarşamba-gazeteduvar 
Türkiye ve Osmanlı tarihinde İslam alanında yaptığı çalışmalarla bilinen Osman Tiftikçi'nin 
'Islam-Sosyalizm: Bolşevik Devrimi ve Din' isimli kitabı Nota Bene Yayınları'ndan çıktı. 


Kitapta Bolşeviklerin İslam tartışmalarından bu tartışmaların Türkiye yansımalarına kadar pek 
çok dikkat çekici bölüm bulunuyor. 
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Biz de araştırmalarının detaylarını konuşmak üzere Tiftikçi'ye sorularımızı yönelttik. 
Kendisiyle kitaptan yola çıkarak bir sohbet gerçekleştirsek de Tiftikçi, eski Sovyet 
cumhuriyetlerinin bugününe dair de aydınlatıcı noktaların altını çizdi: “Eski sistemi bizzat 
yerinde inceleyen araştırmacılar, Müslüman cumhuriyetlerde Sovyet sistemine karşı kitlelerin 
ciddi bir tepkisinin olmadığı konusunda fikir birliği içindedirler. Zaten eski sistem, 
durumlarından hoşnut olmayan kitlelerin eylemleriyle yıkılmadı.” 


Osman Tiftikçi 


"Bolşevikler Müslüman Halklarla Devrimden Sonra İlişki Geliştirdi' 

Öncelikle 'İslam-Sosyalizm: Bolşevik Devrimi ve Din' isimli yeni kitabınızın oluşum 
sürecinden bahsederek söze başlayalım. Daha önce de İslamcılık üzerine çalışmalarınız 
var, bu anlamda son kitabınızın tamamlayıcı nitelikte olduğunuzu söyleyebilir miyiz? 
Sizi konuyu araştırmaya sevk eden şey ne oldu? 


Beni böyle bir çalışmaya iten nedenler ne olursa olsun, bunun gerekli bir çalışma olduğunu 
düşünüyorum. Bu son kitapla birlikte İslamcı düşünceyi 19. yüzyıl sonlarında ortaya 
çıkışından, emperyalizme bağımlı devletlerde gösterdiği gelişim sürecinden ve ilk sosyalizm 
deneyimi altında yok oluşuna kadar, tarihi seyri içinde incelemeyi tamamlamış oldum. 


Ekim Devrimi'nden sonra Müslüman halkların sosyalist düşünceyle iyi ya da kötü bir 
etkileşime geçmesi, Türkiye'deki sosyalist harekette nasıl yankı buldu? Osmanlı'dan 
Birinci Paylaşım Savaşı döneminde, hatta Cumhuriyette dahi İslam ile sosyalist 
düşüncenin yer yer iç içe geçtiği hareketler vardı fakat Ekim Devrimi’nin kendi etki 
alanındaki Müslüman halklarla ilişkisi bizim coğrafyamızda bir ses getirdi mi? 


Rusya'daki Müslüman halklar Ekim Devrimi'nden önce de sosyalist düşünceyle ilişki 
içindeydiler. İlişkinin düzeyi Orta Asya Müslümanlarında, Tatarlarda, Azerilerde farklıydı. 
Bu ilişki esas olarak 1905 devrim sürecinde başlamıştı. Müslüman önderlerin Sosyalist 
Devrimcilerle (Es-Er’ler), Menseviklerle ilişkileri daha gelişkindi. Ama Müslüman yenilikçi 
liderlerin çok büyük bölümü Kadet’lerle yani Rusya muhalefetinin sağ kesimiyle birlikte 
çalışıyordu. Kadimci diye adlandırılan dini gerici hareket ise Çarlık işbirlikçisiydi. İslam'la 
sosyalizmi bağdaştıran düşünceler de bu dönemde ortaya çıktı. Bu arada Bolşeviklerin 
Müslüman halklarla ilişkileri diğer muhalif örgütlere göre çok zayıftı. Bolşevikler Müslüman 
halklarla, esas olarak Ekim Devrimi'nden sonra ilişkiler gelistirebildiler. 


Rusya Müslümanları içindeki gelişmelerin Osmanlı'daki sosyalist harekete etkisine gelince... 
Önce şu önemli olguyu belirtmemiz gerekir: 20. yüzyıl başlarında, Birinci Dünya Savaşı'ndan 
önce, Müslüman halklar arasındaki yatay ilişkiler çok daha gelişkindi. Rusya Müslümanları, 
Mısır, Orta Doğu, Balkan Müslümanları, Hindistan hatta Çin Müslümanları arasında yakın 
ilişkiler vardı. Bunlar birbirlerine gidip geliyorlar, aynı yayın organlarında (örneğin Sırat-ı 
Müstakim, İslam Mecmuası gibi) yazı yazıyorlardı. Osmanlı henüz parçalanmamış, Rusya 
Müslümanları ve Hindistan Müslümanları da kendi devletlerini (Pakistan) kurmamışlardı. 
Birinci Dünya Savaşı sonrasında bağımlı Müslüman devletlerin ve Sovyetlerde de Müslüman 
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Sovyet devletlerinin kurulmasıyla birlikte bu yatay ilişkiler hemen hemen son buldu. Bağımlı 
devletlerin dış ilişkileri emperyalist merkezler tarafından düzenlenmeye başladı. Sonuçta 
Sovyetlerdeki, Orta Doğu ve Afrika'daki, Hindistan'daki, Balkanlardaki Müslüman 
topluluklar birbirinden tecrit oldular. İslami kesim bu olguya dikkat çeker ve 

Türkiye Cumhuriyeti devletini, bizi Müslüman dünyadan koparmakla suçlar. Aslında bu 
kopuş iradi bir müdahaleden çok, tarihi sürecin gelişiminin doğal bir ürünüydü. 


Bunu belirttikten sonra konumuza dönersek. Rusya'daki Cedidci (yenilikçi, ilerici) hareketle, 
Osmanlı Türkçü, İslamcı ve Sosyalist hareketi çok daha özel ilişkilere sahipti. Bunlar 
Rusya'daki 1905 devriminden ve Osmanlı”daki 1908 devriminden sonra iç içe geçmişlerdi, 
birlikte çalışıyorlardı, İstanbul'da ortak dergiler çıkarıyorlardı, aynı derneklerde yer 
alıyorlardı. 


Sosyalizmle ilişkiye gelince, Osmanlı İslamcıları sosyalizm karşıtı olarak ortaya çıktılar. 
Buna karşılık Osmanlı'da 1910 yılında Osmanlı Sosyalist Fırkası'nı kuran İştirakçi Hilmi, 
İslamla sosyalizmin çelişmediğini öne sürüyordu. Bu görüş Rusya'daki bazı Cedidciler 
tarafından 1905 devriminden beri savunulmaktaydı. 


1913 İttihatçı darbesinden sonra bu görüşler unutuldu. Araya Dünya Savaşı girdi ve 1918 
Mütareke ve Milli Mücadele döneminde tekrar ortaya çıktılar. Bolşevik Devrimi, büyük bir 
sempati yaratmıştı. Bolşevizmin İslam'la çelişmediği tezi de bir dönem moda oldu. Yeşil 
Ordu, Ankara’ daki Türkiye Halk İştirakiyyun Fırkası bu tezi savunuyorlardı. Öne çıkan Nakşi 
Şeyhi bir din adamı da vardı; Şeyh Servet. Yeşil Ordu'nun İslamcı- sosyalizmi, THIF ve 
Rusya'daki Mustafa Suphi üzerinde, Rusya'daki Komünist Müslümanların belirleyici etkisi 
vardı. Bu dönem kısa sürdü. Ankara Hükümeti'nin 1921 yılında başlattığı saldırıyla, hem 
komünist hareket, hem İslamcı sosyalizm tasfiye edildi. 


'Etnik Ve Dini Boğazlaşmalar, Sistem Çökünce Başladı' 

Sovyet deneyimine baktığımızda çeşitli dönemlerde dine yaklaşımın farklılaştığını 
görüyoruz. Mesela bir dönem ‘kızıl imamlar?ı dahi görüyoruz. Fakat kimi zamansa 
uzlaşıdan daha farklı yollar da tercih edilmiş. Kabaca yaklaşımlardan bahsetmek 
gerekirse nasıl kategorize edebiliriz? Bolşevikleri bu uygulamalara iten noktalar sizce 
neler? 


Sovyetlerin dini gericiliğe karşı mücadelesi düz bir çizgi izlemedi. 1918 yılında başlayıp 
1921-1922 yıllarına kadar süren Savaş Komünizmi dönemi, bu dönem sonrasında gelen ve 
1928-1929 yıllarına kadar devam eden uzlaşıcı, nispeten tavizkar politikalar, 1929'dan 1941'e 
yani II. Dünya Savaşı'na kadar süren sertleşme dönemi, İkinci Dünya Savaşı'nda tekrar 
uzlaşıcı, tavizkar politikalara dönülmesi. Stalin'in ölümüne kadar (1953) dine yönelik 
politikalarda böyle değişmeler oldu. Bu değişiklikleri yaratan olgu, dine yönelik politikaların 
karşılaştığı tepkilerdi. Örneğin 1918 Ocak ayında dini devletten, eğitimi dinden ayıran kanun 
uygulamaya başlandı. Dini kurumların mal varlıklarına el konuldu, dini eğitim kurumları, dini 
mahkemeler kapatıldı. 1918 Temmuz ayında kabul edilen ilk sosyalist anayasa ile din 
adamlarının seçme ve seçilme hakları elinden alındı. Bu dini önlemlerin, Savaş Komünizmi 
kararlarıyla birlikte, örneğin; özel mülkiyetin yasaklanması, kamulaştırmalar, ücretlerin ayni 
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ödenmesi, köylü ürünlerine yer yer zorla el konulması, zorunlu çalışma vs. gibi ekonomik 
önlemlerle beraber uygulandığını not etmek gerekir. Tüm bunlar önemli bir kitle tepkisiyle 
karşılaştı. Orta Asya'da Basmacı İsyanı'nın kitle desteği arttı. 1921 yılı Mart'ında Savaş 
Komünizmi politikalarına son verildiği gibi, dini alanda da bazı geri adımlar atılmaya 
başlandı. Örneğin Orta Asya'da 1921 yılında dini mahkemeler, medreseler yeniden açıldı, 
okullara din dersi konuldu. Mayıs 1922'de RKP(b) kararıyla bu geri adımlar resmilestirildi ve 
kamulaştırılan vakıf malları geri verildi. 


NEP döneminde din adamlarını kazanacak politikalar geliştirildi. Örneğin “Yenilikçi Kilise” 
adıyla Ortodoks kiliseye alternatif, Sovyet yanlısı bir kurum oluşturuldu. 1923 yılında 
Taşkent'te Orta Asya Müslümanları için ilk kez dini idare (Mahkeme-i Şeriye) kuruldu. O 
zamana kadar, Kafkaslar’da, Kırım'da, Ufa'da dini idareler vardı ama Orta Asya'da dini idare 
yoktu. 


Bolşevikler bu tavizkar politikaların hem faydasını gördüler hem de sakıncalı sonuçlarıyla 
karşılaştılar. Bolşevikler bu politikayla Cedidci ulemanın önemli bir kesimini yanlarına 
çekebildiler. Bu ulema kesimi, toprak devriminin, modem okulların, Sovyet sisteminin 
İslam'la çelişmediğini anlatan fetvalar yayımladılar. Bu fetvalar kitle üzerinde etkili oldu. 
Fakat bu süreçte tarımda ve ticarette özel mülk sahipleri, tüccarlar da önemli bir güç haline 
geldiler, dini kurumlar üzerinde güçlenen burjuva kesimlerin etkisi arttı, milliyetçilik gelişti. 


8 Nisan 1929 Dini Kurumlar Kararnamesi ile bu uzlaşıcı politikalar son buldu. İbadet dışında 
her tür dini faaliyet (eğitim, propaganda, sosyal etkinlik gibi) yasaklandı. Vakıflar 
kamulaştırıldı, dini mahkemeler, kadılıklar kaldırıldı, medreseler kapatıldı, Taskent’teki dini 
idare de kapatıldı. Birçok din adamı tutuklandı, sürgüne gönderildi, öldürüldü. 


İkinci Dünya Savaşı'nda Almanya'nın Sovyetlere saldırısı ile birlikte bu politikalar da son 
buldu. Dini idareler tekrar faaliyete geçtiler, bu arada ateistligi yaymak için kurulan ve 
Sovyetler genelinde örgütlü olan Militan Ateistler Birliği kapatıldı. 


Stalin’den sonrası ise -Kruşçev dönemindeki nispi sertleşmeyi bir yana bırakırsak- 1980'lere, 
hatta yıkılışa kadar süren istikrarlı bir durgunluk dönemiydi. 


İkinci Dünya Savaşı'ndan Sovyet sisteminin çökmesine kadar süren neredeyse 60 yıllık 
bir istikrarlı dönemden söz ediyorsunuz. O zaman İslami kesimin ağzından 
düşürmediği; “Rusyada Müslümanlara yapmadıklarını bırakmıyorlar, zulüm 
altındalar, katlediliyorlar” türünden iddialara ne diyeceğiz? 


Bolşevik Devrimi'nden hemen sonraki iç savaş döneminde ve 1930'lu yıllarda, Müslümanlar 
üzerinde bir baskı ve zordan söz edebiliriz. Fakat İkinci Dünya Savaşı'ndan çöküşe kadar, 
yani 1990’ larin başlarına kadar olan dönemde böyle bir şey olmadı. Etnik ve dini 
boğazlaşmalar eski sistem çöktükten sonra başladı. Eski sistemi bizzat yerinde inceleyen 
araştırmacılar, Müslüman cumhuriyetlerde Sovyet sistemine karşı kitlelerin ciddi bir 
tepkisinin olmadığı konusunda fikir birliği içindedirler. Zaten eski sistem, durumlarından 
hoşnut olmayan kitlelerin eylemleriyle yıkılmadı. 


Üstelik Orta Asya Müslüman Sovyetlerinin hem yönetici kesimi hem de halkı, eski sistemin 
dağılmaması, devam etmesi için direndiler. 1991 yılı Mart ayında Sovyetler Birliği'nin 
korunup korunmaması üzerine bir referandum yapıldı. Orta Asya halklarının yüzde 90'dan 
fazlası birliğin korunması için oy kullandılar. Gene Orta Asya cumhuriyet yönetimleri, birliği 


208 


dağıtan bir kişi olarak gördükleri Gorbaçov'a karşı Ağustos 1991’de yapılan darbeyi 
desteklediler. Bunlar, darbe başarısız olduktan sonra bağımsızlıklarını ilan ettiler. 


Sistem çökertildikten sonra yapılan dini açılımların nedeni de, kitlesel tepkiler, istemler 
değildi. İlk dindarlaşanlar düzeni çökerten ve yeni düzenin de başına geçen eski yönetici 
kesimdi. Halkın önemli bir bölümü dinin okullara ve toplumsal yaşama sokulma çabalarına, 
dini kurumlara yasal statü ve devlet desteği sağlanmasına karşı direndi ve bu direniş etkili 
oldu. Selefi hareketler Amerika'nın, Türkiye'nin, Suudi Arabistan'ın, Pakistan'ın, 
Afganistan'daki grupların bütün gayretlerine rağmen bu ülkelerde taban bulamadılar. 


Müslüman kitlelerin Sovyet sistemine karşı bu tavrı sebepsiz değildi. Müslüman halklar, 
tarihte ilk kez Sovyet sistemi altında ulusal devletlerini kurabildiler. Türkiye'deki ulusal 
devlet Sovyetlerden yıllar sonra kuruldu. Müslüman halklar ulusal dillerini, tarihlerini, 
edebiyatlarını, kültürlerini Sovyet sistemi sayesinde geliştirebildiler. Orta Asya'daki 
Türkmen, Özbek, Tacik, Kırgız, Kazak ulusları Sovyet sistemi altında oluştu. Daha önce 
bunlar ulus değildi. Aynı durum Kafkaslardaki (Azerbaycan'ı istisna tutarsak) Müslüman 
halklar için geçerlidir. Sovyetlerdeki Müslüman halklar, okur yazarlık düzeyi, kültürel 
gelişmişlik, kadın hakları, işçi hakları ve sosyal haklar bakımından bütün dünya 
Müslümanlarından ileri bir düzeye gelebildiler. 


Sovyetlerde Müslümanlar kırıma uğradı, katledildi diyenler, İkinci Dünya Savaşı'ndan sonra 
Sovyetlerde kaç Müslümanın katledildiğine, buna karşılık Amerika'nın kaç milyon 
Müslümanı katlettiğine (sadece Irak-İran savaşında milyonlarca insan, çoluk çocuk öldü), 
Müslüman devletlerin kaç Müslümanı öldürdüğüne bir bakmalıdır. Sovyetler Birliği'nde 
Müslümanların dini hakları engelleniyordu diyenler, Müslüman Kürtlere kendi dillerinde 
eğitim hakkının bile hala verilmediğini unutmamalıdırlar. 


Bu söylediklerimizden eski Sovyet sistemini tümüyle olumladığımız gibi bir sonuç 
çıkarılmamalıdır. Eski Sovyet sistemine nasıl baktığımızı kitabımızda anlattık. 


"İşçilerin Dini İnançları, Komünist Partili Olmaya Engel Değildi' 

Sizin de kitabınızda altını çizdiğiniz üzere İslam ve sol arasındaki ilişkiye dair iki temel 
yaklaşım var. Birinci yaklaşım İslamla sosyalizmin çeliştiğini, diğeri ise çelişmediğini 
tersine uzlaştığını söylüyor. Belki Sovyet deneyimiyle birlikte bu konu daha yaygın bir 
şekilde tartışılmış olsa da günümüzde de benzeri yaklaşımları görebiliyoruz. Hatta 
İslam haricinde Latin Amerika’ya baktığımızda Kurtuluş Teolojisininin kıta genelinde 
ciddi bir ses getirdiğini biliyoruz. Bugünün dünyasını ele aldığımızda geçmişte İslam- 
Sosyalizm ilişkisini nasıl bir şekilde okumalıyız? 


İslam'la sosyalizmin, ya da Hıristiyanlıktaki Kurtuluş Teolojisini de hesaba katarak, genel 
olarak dinle sosyalizmin çelişmediği tezi, sınıf mücadelesi tarihinde, emperyalizm döneminde 
ortaya çıkan evrensel bir tez olarak görünüyor. Sosyalist hareketin ezilen kitleler gözünde 
prestij sağladığı her yerde, hangi dinden olursa olsun, dindar kesim içinde, sosyalizmle dinin 
çelişmediğini öne süren bir anlayış ortaya çıkmaktadır. Hıristiyanlık için daha çok Latin 
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Amerika’da rastladığımız bu anlayış, 20. yüzyıl başlarında, çok güçlü olmasa da, Rusya'da ve 
Avrupa'da da ortaya çıkmıştı. Ben diğer dinleri, örneğin Budizmi, Hinduizmi incelemedim. 
Ama bu din mensupları arasında da, sosyalist ideolojinin prestijli olduğu dönemlerde, kendi 
inançlarını sosyalizmle uzlaştıranların var olduğunu tahmin ediyorum. Bizde Alevi inancında 
olanlar içinde, Aleviliğin sosyalizm olduğunu söyleyen epeyce insan var. Özetle dini inançla 
sosyalizmi bağdaştırmak, sınıflar mücadelesinde ortaya çıkan genel bir olgu olarak 
görünüyor. 


BOLSEVİK 


DEVRİMİ 


İslam-Sosyalizm Bolşevik Devrimi ve Din, Osman Tiftikçi, 408 syf., Nota Bene Yayınları, 2020. 


Dini, sosyalizmle uzlaştıran anlayışa karşı sosyalistlerin tavrı, tarihi koşullara ve sınıf 
mücadelesinin ihtiyaçlarına göre değişmiştir. Bu konuda elimizde Rusya ve Sovyetler örneği, 
Türkiye sosyalistlerinin 1920'li yıllardaki tavrı ve Latin Amerika devrimcilerinin tavrı var. 


Lenin 1900'lerin başlarında işçilerin parti üyesi olabilmeleri için ateist olmalarının şart 
olmadığını yazıyordu. Ama aynı dönemde, aydınlar arasında ortaya çıkan dini sosyalizmle 
bağdaştıran anlayışa da karşı çıkıyordu. Dini, bilimsel olarak eleştirmeyi ihmal etmiyordu. 
Lenin'e göre dinle Marksizm arasında uzlaşmaz bir çelişki vardı. Ama işçilerin dini inançları, 
onların Komünist Parti üyesi olabilmelerinin önünde bir engel olarak görülmüyordu. 


Bolşevikler iktidarı ele geçirdikten sonra, ateist çalışmalar başlayınca parti üyelerine ateist 
olma zorunluluğu getirildi. Parti üyeleri için din, artık kişisel bir sorun değildi. Bolşevikler 
Müslümanların yaşadığı bölgelerde İslam'la sosyalizmi bağdaştıran din adamlarıyla birlikte 
çalışıyorlardı. 1930”larda bu ittifak bitti ama İkinci Dünya Savaşı'ndan sonra tekrar kuruldu. 


1970'li yıllara gelindiğinde ise, Islam’1 sosyalizmle bağdaştıran dini idarelerin reformist 
fetvaları Sovyet yönetimi tarafından artık hoş karşılanmıyordu. Müslüman din adamları 
örneğin, oruç tutmanın, kurban kesmenin zorunlu olmadığını öne süren, çarşaf giymenin, 
türbe ziyaretlerinin İslami olmadığını belirten fetvalar yayımlıyorlardı. İslam ulemasının bu 
tavrı Sovyet yönetimi tarafından, dini modernlestirerek, dinden uzaklaşmış kitlelerle yeniden 
bağ kurmak, komünizmi kurma sürecinde dinin zorunluluğunu göstermeye çalışmak 
biçiminde yorumlanıyordu. Sovyet toplumunda inançlıların oranı 1970'li yıllarda işçi sınıfı 
içinde yüzde 10”lara kadar düşmüştü. 


Rusya'da ve Sovyetlerde genel olarak dine karşı, özel olarak da dini sosyalizmle bağdaştıran 
anlayışa karşı tavır süreç içinde koşullara göre değişmişti. 


Türkiye'de İslam'ı sosyalizmle, anti kapitalistlikle uzlaştıran görüşlere gelince... Bizim 


tarihimizde İslam'la sosyalizmi bağdaştıran görüşler ilk kez İslamcılar tarafından değil, 20. 
yüzyıl başlarında dönemin Türkiye solcuları tarafından öne sürüldü. Ama ben bu görüşü 
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savunan Osmanlı Sosyalist Fırkası'nın (İştirakçi Hilmi), Türkiye Halk İştirakiyyun Fırkası'nın 
(THIF) ve 1950”lerdeki Vatan Partisi'nin (Dr. Hikmet Kıvılcımlı), bu anlayış sayesinde siyasi 
olarak güçlendiklerine dair hiçbir veriye rastlamadım. Sözünü ettiğim sol örgütler bu anlayışla 
Müslüman kitlelere ulaşamadılar. Dindar kitle, sağ partilere eğilimli oldu. 1960'lı yıllardan 
itibaren kitleselleşen solun böyle bir tezi yoktu. Aynı şekilde 1980’ lerden itibaren 
kitleselleşen Kürt hareketi de laik bir hareket olarak geniş kitlelere ulaşmayı başardı. 


Milli Mücadele döneminde İslami kesimden olup da bu görüşü savunan tek kişi, THIF’nin de 
yönetiminde yer alan Nakşi Şeyhi Şeyh Servet Efendi idi. İslami kesimden gelme gençlerin, 
cemaatçi anlayıştan koparak, düzen karşıtı, soldan etkilenme görüşler öne sürmeleri 1970'li 
yılların sonlarına doğru gerçekleşti. Sedat Yenigün, Metin Yüksel, Şeyhmus Durgun gibi 
gençler bu anlayışın öncüleriydi. Bu üç genç de devlet tarafından katledildi. Bu gençlerin 
anlayışını '1960’lardan Günümüze Türkiye'de İslami Hareket' isimli çalışmamızın, “1970'li 
Yıllarda Tevhidi Hareket” başlıklı bölümünde anlattık. 


Günümüzde İslami kesimden gelme bazı anlayışlar, Müslümanlığın anti-kapitalist olduğu 
tezini çıkış noktası olarak alıyorlar. Bu kesimin dini bağnazlığa ve siyasi iktidara karşı 
mücadelesi, dindar kitlelerden daha çok laik ve sol kesimin sempatisini topluyor. Bunlar 
dindar, Müslüman kitle içinde, örneğin cemaatler gibi ciddi bir dinamik güç haline 
gelemediler. 


İslamı, Aleviliği, Hıristiyanlığı yani genel olarak dini sosyalizmle uzlaştıran anlayış bilimsel 
olarak eleştirilmelidir. Ama bu kesimlerin dini bağnazlığa, siyasi iktidara karşı verdikleri 
mücadeleye saygı duyulmalıdır. Bunlar mevcut koşullarda ülkemizdeki demokratik hareketin 
bileşenidirler. 


İslamın bir din, sosyalizminse bir bilim olduğu gerçeğini kabul edersek eğer, elbette 
sizin de vurguladığınız üzere iki uzlaşmaz noktayı karşımızda bulacağız. Fakat 
aydınlanmacı sol anlayışla aradaki çizgiyi sizce nasıl çekmek gerekiyor? 


Aydınlanmacı sol anlayış deyince Türkiye'de akla gelen Atatürkçü kesim oluyor. M. Kemal 
dönemi, ekonomik, siyasi, ideolojik bakımdan olduğu gibi, dini uygulamalar bakımından da 
günümüzdeki sistemin bir alternatifi olamaz. Unutulmamalıdır ki mevcut siyasi iktidarın 
toplumu dincileştirmek, dini bağnazlığı yaymak için kullandığı devlet kurumları M. Kemal 
tarafından kurulmuştur. Diyanet İşleri Başkanlığı, din adamlarının devlet memuru yapılması, 
din eğitiminin, Kuran kurslarının, İmam hatip okullarının, ilahiyat fakültelerinin devlet 
tekeline verilmesi vs. bütün bunlar olmasaydı, mevcut siyasi iktidar dini politikaları 
uygulamada devlet imkanlarından ve kurumlarından büyük ölçüde yoksun kalacaktı. 


Bugünkü dini gericiliğin alternatifi Diyanet'in, imam hatiplerin, din adamlarının, din 
derslerinin tekrar Atatürkçülerin eline verilmesi olamaz. Devletin resmi dininin, Sünni 
İslam'ın başına, kendine laik diyenlerin getirilmesi olamaz. Devlet, resmi din dayatmasından 
vazgeçmeli, tüm resmi dini kurumlar ve devletin dini okulları kapatılmalıdır. Bütün dinlere, 
inançlara ve inanmayanlara eşit statü tanınmalı, devlet hiçbir dini kuruma, cemaate yardım 
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yapmamalıdır. Devlet, dinden tümüyle el çekmeli, bütün dini cemaat ve örgütlenmeleri, laik 
bir anlayışla denetleme görevini üstlenmelidir. Tüm dini cemaatlerin ekonomik faaliyetleri 
dini işlerle sınırlandırılmalıdır. Bu tedbirleri daha da uzatabiliriz. Fakat şurası kesindir: 
Gerçekten laik bir ülke kurabilmek için sadece mevcut dini gericiliğe karşı değil, CHP'nin altı 
okundan biri olan dejenere edilmiş laiklik anlayışına karşı da mücadele edilmesi gerekir. 


SOVYETLERDE DİN 
14 Ekim 2020-evrensel.net/ 


Sovyetlerde din devrimden sonra Bolşeviklerin yeni bir yaşam kurma gayesi içerisinde en çok 
tartışılan konulardan biri olmuştur. 


Sovyetler Birliği'nde halk tarafından uzun yıllardır hayatın doğal bir parçası olarak görülen 
din, o günkü coğrafi sınırlar içerisinde önemli bir tartışma ve uygulama alanı olmuştur. 
Marksist-Leninist teori içerisinde tartışmaya değer görülen dinin, ele alınma biçimi onun nasıl 
bir kavram olduğunun hem tarihsel hem de politik analizinin yapılması ve dinin toplumsal 
üretim ilişkileri içerisinde nasıl bir temsiliyeti olduğunun tespiti ile başlamıştır. İnsanı biat 
etmek, inanmak, tevekkül etmek, ibadet etmek gibi eylemlere iten din, egemen sınıfların 
elinde bir ayrıcalık, halkı ikna ve yönlendirme mekanizması halindedir. Bu durum dünyada 
dinlerin yayıldığı en geniş coğrafyalardan biri olan Çarlık Rusya’sinda da böyleydi. 1905'ten 
1917'ye kadar olan mücadele döneminde Bolşevikler bu yayılmış dini baskı alanının 
içerisinde kitleleri dinin egemen sınıfın iktidarını koruma araçlarından biri olduğuna dair 
aydınlatma çalışmaları yapıyorlardı. Temelde bireysel bir inanca ya da tercihe indirgenerek 
onun yaşam pratiğinin ve toplamsal görüngülerinin üstünün örtülmeye çalışması karşısında 
Bolşevik Devrimi, kitlelerin, din ile kurdukları ilişkinin maddi temellerini göstermek adına 
bilimsel düşünceyi yaymak, geri bir yapının ve yaşamın iktidarının karşısında üretimin ve 
toplumsal ilerleyiş yasalarının tanıdığı zeminde devrimi üstlenen işçi sınıfının tarihsel 
materyalist perspektifini yaşam pratiği haline getirmek için aydınlatma faaliyetini 
sürdürüyordu. Bu yüzden Lenin 1905 yılında Sosyalizm ve Din kitabını kaleme alarak teorik 
ve pratik olarak devrimci mücadelede nasıl konum alınması gerektiğinin yolunu daha da 


aydınlatmıştır. 
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Devrimden Hemen Sonra Değişimler 


Ekim Devrimi'nden sonra Sovyetler Birliği daha tam olarak ilan edilmeden önce Bolşevikler 
ülkede ilk olarak bir inanç yasası yürürlüğe koyarak tüm Sovyet coğrafyasındaki halkların 
kişisel inançları doğrultusunda bireysel olarak inanç özgürlüğünü garanti altına aldılar. 
Bununla birlikte ülkede o güne kadar büyük ölçüde Hristiyanlık öğretisi üzerine şekillenmiş 
birçok toplumsal yapı ve inanış da hızlı bir şekilde işçi sınıfının iktidarı ve onun dayanağı 
bilimsel sosyalizmin ışığında yeniden şekillendirildi. Ülkede ilk olarak okullar ve eğitim 
Hristiyanlığın baskısından ve kilise öğretimi metodundan uzaklaştırılarak bilimsel bir 
müfredata dayalı şekilde bir kamu ihtiyacı olarak organize edildi. Bununla birlikte 
yüzyıllardan bu yana kiliselerin ve farklı dinlere ait cemaatlerin ellerinde bulundurdukları 
araziler, kiliseler, camiler, manastırlar, şatolar kısa zamanda ülkedeki tüm özel mülkler gibi 
kamulaştırıldı ve farklı kullanım alanlarına tahsis edildi. Bu kullanım alanları arasında 
okullar, müzeler gibi fonksiyonlarla birlikte bireysel inanış neticesinde bir ihtiyaç olarak 
ortaya çıkan dini merkezlerin bir kısmı da halkın kullanımına açık bırakıldı. Toplumsal 
ilişkiler içerisinde özellikle kadının toplumdaki konumuna ve ailenin şekillenişine dair 
oldukça katı kurallara sahip olan dinlerin etkisi ortadan kaldırıldı. Toplumsal hakları cinsiyet 
eşitliği temelinde yeniden yapılandırıldı. Böylece başta kilise olmak üzere diğer etkin dinlerin 
de toplumsal hayattaki gücü, gücünü bilimsel sosyalizmin ışığından alan Bolşevikler 
tarafından sınırlandırılarak insanlığın tüm boyunduruklardan kurtulduğu sosyalizmin inşasına 
uygun bir hale getirildi. Yapılan bu uygulamalar çoğu ülkedeki eş değerleri ile 
kıyaslanamayacak ölçüde hızlı bir şekilde hayata geçirilerek sosyalizm yolunda atılan 
adımları garanti altına almak amacıyla bir basamak olarak da kullanıldı. Devrimin hemen 
ardından, 1917 ile 1918 arasında yeni yaşamı inşa edecek şekilde bu adımlar atılmıştı. Bu 
süreçte özellikle Ortodoks Hristiyanlık ve İslami grupların temsilcileri atılan bu adımlara 


karşın oldukça etkili karşı devrimci faaliyetlerin de merkezi oldular. 


Ortodoks Kilisesi Ve İktidar Hayalleri 


Çarlık Rusya'da büyük bir baskinliga sahip olan Ortodoks Hristiyanlık?'ın Çarlık ile ilişkisi 
çok önemli bir ideale dayanıyordu: 1453'te o zamana kadar Ortodoks Hristiyanlik’in temel 
temsilcisi olan Bizans İmparatorluğu yıkılınca Rusya'daki Ortodoks Kilisesi bu durumu 
kendisi açısından bir gelecek hedefi ile bütünleştirmişti. Ortaya atılan görüşe göre Bizans'tan 
sonra Ortodoks”luğun Çarlık Rusya’sinda temsili ile bir “Üçüncü Roma” kurulacaktı ve 
bunun görevi ilahi olarak Çarlık ve Ortodoks Kilisesi'ne verilmişti. Bu yayılmacı ve kendi 
içerisinde oldukça yol kat etmesi gereken hedef için çarlık tüm halkı dinle birlikte temsil eden 
bir mekanizma haline gelerek tüm ülkedeki nüfusu kendi politikaları ile çok uzun seneler 


sömürdü. Elindeki iktidarı kaybedince de bu idealinden hemen vazgeçmeyen Çarlık ve onun 
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burjuvazisi devrimden hemen sonra Sovyetlere karşı kurulan Beyaz Ordu'yu destekleyerek 
sosyalizmi yıkmak için adımlar attı. 1918 yılında devrimden sonra atanan patrik Tikhon, 
devrimcilerin asıl hedefinin Isa’y1 yeryüzünden silmek olduğunu belirterek açıkça dini bir 
çağrı ve Sovyet karşıtı propaganda faaliyeti yürütüyordu. Buna karşın İkinci Dünya Savaşı'na 
kadar geçen sürede özellikle Stalin döneminde kilisenin gücü partinin çalışmaları ile oldukça 
zayıflatılmış ve İkinci Dünya Savaşı sürecinde de Sovyetler Birliği'ne karşın bir tehdit unsuru 
olarak diğer emperyalist devletler tarafından kullanılabileceği göz önünde bulundurulmuştu. 
Bu süre zarfında tüm coğrafyada eğitimin de materyalizm ve bilime dayalı geniş yaygınlığı 
tüm kitleleri kilisenin olası dogma ve müdahale politikalarına karşın savunmasız bırakan 


temel noktalardan biri olmuştur. 


Kafkas Halklarının İnanç Özgürlüğü 


Özellikle İslam üzerine çalışmak yapmak amacıyla Bolşevikler tarafından bölgeye gönderilen 
uzmanların yaptığı yayınlar ve kurdukları dernekler ile halkın dini konudaki tutumu 
bilinçlendirme faaliyeti üzerinden sosyalizm ile karşıt olmadığı şeklindeki çalışmaları ile bu 
halkların tutumlarını değiştirmek üzere uzun uğraşlar vermişlerdir. Bölgede bulunan halkların 
değil bu halkları yönlendiren farklı yapıların ortadan kaldırılması ve halkın inanç özgürlüğü 
dahilinde kendi inancına karar verdiği bir ortamı inşa etme sorumluluğu alan devrimcilerin 
çalışmaları ile birlikte Kafkas halkları da devrimden sonra gelişen sosyalizmin etkisi ile 


önemli seviyede değişim göstererek devrimin önemli parçaları olmuşlardır. 


Sosyalizmin Nihai Hedefi 


İki din ve dinleri yönlendiren zümreler açısından da görüldüğü gibi temelde devrim karşıtı bir 
tutum almalarının temel noktası dinin bireysel bir noktadan çok toplumu ve üretim ilişkilerini 
kontrol eden gücünün teslim edilmek istenmemesidir. Bu noktadan bakıldığında Sovyetlerin 
karşısında yer alan düşüncenin ana odağına da sömürünün kaynağı olarak kapitalizmin elinde 
şekillenen bir din aygıtının devamı niteliğinde olduğundan söz edebiliriz. Sovyetler Birliği 
kurulduktan sonra işçi sınıfının iktidarını daha da ileriye taşıma amacında olan SBKP, 
bilimsel sosyalizmin ışığında dinlere karşın halkın inanç özgürlüğünü garanti altına alarak bir 
aydınlatma faaliyetine devam etmiş ve tüm Sovyet halklarının giderek dinlerin etkisinden 


kurtulduğu bir geleceği inşa etmeye çalışmıştır. 
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RUSYA'DA HANGİSİ ONDE: LENİN Mİ, STALIN Mİ? 

Rafet Ballı-04 Mart 2018-aydinlik 


Ruslarla “yemek” sohbetine devam edelim. Rodina (Vatan) Partisi yöneticileriyle... 


İstanbul'da buluştuğumuz geceye. 


Gündem: Vladimir Putin? 
Rusya'da bugünkü siyasi denge? 
Bolşevizmin mirası? 


Nasıl bir Suriye? 


Rodina'cılar için dün de kaydettim. 
İçte: Sol/milliyetci geleneğe yaslanıyor. 
Putin'e yakınlıklarını saklamıyorlar. 
Dışta: Avrasyacilar. 


Türkiye'de partner olarak Vatan Partisi'ni seçmişler. 


Lenin ve Stalin’le başlayalım. 

Bugünkü Rusya'da hangisi daha çok seviliyor acaba? 
Rodina'cıların cevabından önce kısa bir tarihçe. 

Lenin: Bolşevik Devrimi'nin ideolojik ve siyasi önderi. 


Sovyetler Birliği'nin kurucusu (1917). 


Stalin: Lenin'in erken ölümü üzerine.... 
Devrimin başına geçen (1924)... 
Sovyet sisteminin inşasına... 


Ve İkinci Dünya Savaşı'na önderlik eden... 
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Ülkesini iki büyük kuvvetten biri yapan isim. 


Tekrar soruya dönelim. 

Bugün Rusya'da hangisi daha çok seviliyor? 

Hemen aklımıza Lenin geliyor değil mi? 

Bir zamanlar ben de öyle düşünüyordum. 

Fakat: Yanılıyoruz. 

Rodina'cılar da masadaki beklentinin farkındaydılar. 
Önce hafif bir tebessüm. 


Sonra kısa bir cevap: “Stalin...” 


Bizde aydınlardaki Lenin... 

Halktaki Stalin algısından ne kadar farklı. 
Rusya'da ise... 

Bir şeyler öyle denk gelmiş. 

Devrimin uygulayıcısı... 

Devrim önderinin önüne geçmişti. 


Rusya'da başka merkezlerdeki tespit de böyle. 


Sormasak olmazdı. 

Rodina'cılar nedenleri de anlattı 

Lenin, anti-komünizmin birinci hedefiydi. 
Sovyet sistemine karşı olan herkes... 

Dünyada ve Rusya'da hepsi Lenin'i hedef aldı. 
Aleyhinde yaygın negatif mitler oluşturuldu. 


Çünkü devrimin sembol ismiydi. 


Ters algılar da olmuş. 
Mesela: Nikita Kruşçev döneminde... 
Stalin'in kötülemek için güya Lenin'i övmüşler. 


Komik, negatif şeylere yol açmış bu. 


Stalin'in bir diğer artısı: 
Büyük bir askeri zafere yaslanıyor. 
İkinci Dünya Savaşı'nın muzaffer lideri. 


Rodina'cıların anlatımıyla devam edelim. 
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Stalin'in etkili bir karizması vardı. 

Ruslar güçlü bir millettir. 

Güçlü olmayı da... Güçlü liderleri de severler. 
Özlemleri de belli: Tekrar büyük devlet olmak. 


Tarihi arka planı da var. 

(Çar) Aleksandr'lardan birinin sözünü hatırlattılar. 
Demiş ki: “Rusya'nın iki gerçek müttefiki var...” 
Hangi devletler diye boşuna aramayın. 

Çar hazretlerine göre bunlar dışta değil içte. 

Bir: Ordusu. 


iki: Donanması. 


Not: Rusya'daki Putin sevgisi biliniyor. 


Halktaki büyüklük özlemin temsilcisi o. 


Putin'le devam. 

Seçimlere katılım oranı göstergedir. 
Halkın sisteme inancının ölçüsüdür. 
Rusya'da iki ayrı seçime katılma oranı var. 
Meclis için: Yüzde 45-50. 

Devlet başkanlığı için: Yüzde 70. 


Anlamı: Partisi bile Putin'le rekabet edemiyor. 


Rodina'cıların siyasi özellikleri biliniyor. 
Bir: Putin'e yakınlar. 
İki: Liberalizme düşmanlar. 


Biri diğerinin sebebi. 


Onlara göre: Liberalizmi eşittir küreselleşme. 

Küreselleşme de eşittir Amerika. 

Amerika'yı da... Liberalizmi de Slavlığın düşmanı sayıyorlar. 
Peki: Rusya'da liberalizmin siyasi temsilcisi kim? 

Sordum: “Başbakan Dmitri Medvedev mi?” 

İfade etmek istemediler. 

Fakat, onu kastettikleri açıktı. 
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Su soru hep gündemimde: Putin liberallerle köprüleri niçin atmıyor? 
Cevap: “Denge politikası...” 
“Putin'i doğru anlayalım: Denge adamıdır.” 


“Batıyla ilişkileri koparmaz.” 


Devamı da önemli: “Putin'in kendisi de 1990’ lardaki liberal dönemin ürünü.” 
“Kendisine “doğru liberal’ diyor.” 


“O liberalizmi, insanların yaşamına karışmamak olarak anlıyor.” 


Bir de komplo teorisi: 

“Putin başa geçerken bir anlaşma yapıldı...” 

“Rus özel devletiyle liberaller (Atlantikçiler) arasında.” 
“Putin, 20 yıl liberalleri tasfiye etmeyecekti...” 

Not: Bu durumda süre 2019’da doluyor. 


Nasıl bir Suriye: Üniter mi, federal mi? 
“Üniter ya da federal önemli değil.” 
İki konu önemliymiş: 

“Esad kalmalı.” 

“Ülke laik olmalı.” 


Rusya'da komünist partilerin durumu? 
Gennadi Zuganov'un partisi yüzde 20 alıyor. 
İki destekçi katman var. 

Yaşlı kuşak: Eskiye özlem duyduğu için... 


Genç kuşak: Kamucu eğitim ve iş vaatlerinden dolayı. 


Rusya'da Hıristiyanlık? 
Ortodoksluk bir tür “milli” din gibi. 
Putin'in kiliseyle arası iyi. 


Rodina'nın başkanı da dindar bir Ortodoks. 


Rusya'da İslam? 

“İslam bizde barışçıydı. Tatar İslamı diyorduk.” 

“1991 sonrasında Çeçenistan'da Vahabilik ortaya çıktı.” “Vahabizm büyük tehdit.” 
“IŞİD'e etnik Ruslardan bile katılanlar var.” 
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Sonuc. 
Rusya: İmparatorluk geleneğine sahip derin bir ülke. 
Tıpkı Türkiye gibi. 


Siyaseten de... Kültür olarak da tanış olmalıyız. 


STALİN'İN SOYKIRIM VAGONLARI 
Kemal Özcan-Mayıs 2021-derintarih 


Küçük Kaynarca Antlaşması (1774) ile Osmanli’dan koparılan Kırım, 1783'de Çarlık Rusyası 
tarafından ilhak edilmişti. Sovyet ihtilaline kadar buradaki Türk nüfusun büyük bir kısmı 
Romanya, Bulgaristan ve Ak Topraklar adını verdikleri Anadolu'ya göç ettirildi. Bolşevik 
ihtilalinden sonra kurulan özerk cumhuriyette Kırım Türkleri aktif rol almışlarsa da Lenin'in 
ölümünden sonra başa geçen Stalin dönemi felaket yılları oldu. Aynı dönemde patlak veren ve 
Sovyetler Birliği sınırlarına da sıçrayan 2. Dünya Savaşı sırasında Kırım'da yaklaşık 1 milyon 
kişi yaşıyordu ve bunların içinde Kırım Türklerin sayısı yaklaşık 220 bin kişiydi. Nüfus 
olarak yarımadada Ruslardan sonra ikinci sırada Kırım Türkleri geliyordu. 


Savaş kısa sürede Kırım'da da etkisini gösterdi ve Alman orduları Ekim 1941'de Kırım'a 
girdiler. Almanların kısa sürede bölgenin geneline hâkim olduğu sırada Kırım Türk 
erkeklerinin büyük bir kısmı Kızılordu saflarında farklı cephelerde Sovyetler için mücadele 
ediyordu. Bir kısmı da Kırım'ı Almanlara karşı savunmak için oluşturulan partizan 
hareketlerde aktif olarak görev aldı. Bunun yanında bölgede yaşayanların bir kısmı baskıcı 
Sovyet idaresinden kurtuluş olarak gördükleri Almanları sevinç gösterileriyle karşılamış; 
Kırım Türklerinden bir grup da Almanlarla temasa geçerek Sovyet idaresinden kurtulmak için 
işbirliğine girişmişti. Bu temaslar neticesinde Alman ordusu bünyesinde kurulan askeri 
taburlarda bazı Kırım Türkleri yer aldı. “Gönüllü Nefsi Müdafaa Taburları” olarak da 
adlandırılan bu birliklere Alman esir kamplarında tutulan Kırım Türkleri zoraki dahil 
edilmişti. 


Kırım Türklerinin bu mücadeleleri savaş sonrası Sovyet literatüründe karşılık bulmadı. 
Nihayet Sovyetler Birliği'nin son dönemlerinde yayınlanan eserlerde bu konulara yer 
verilmeye başlanmış, Almanlarla işbirliği yapanların aksine, Kırım Türklerinin çoğunluğunun 
“vatanlarına sadık kaldıkları” ifade edilmiştir. Bu mücadelede yer alan birçok Kırım 
Türkünün yüksek derecede madalya ve nişanlarla taltif edildiği de bilinmektedir. Bu 
miikafatlardan biri ise savaş sırasında 30 tane Alman uçağını düşürdüğü iddia edilen ve bu 
kahramanlıklarından ötürü iki kere “Sovyetler Birliği Kahramanı” unvanı alan Ahmet Han 
Sultan'a takdim edilmiştir. 


Almanların savaşı kaybetmeleri neticesinde Kızılordu birlikleri 10 Nisan 1944'te Kırım'a 
yeniden hâkim oldu. Sovyet hâkimiyetinin yeniden tesisinden sonra, savaş sırasında 
Almanların yapmış oldukları cinai faaliyetler ile onlarla işbirliği yapanları tespit etmek 
amacıyla Olağanüstü Devlet Komisyonu kuruldu. Bu komisyonun çalışmaları sonunda 
hazırlanan raporlar neticesinde Kırım Türklerinin Almanlarla işbirliği yaptıkları gerekçesiyle 
topluca sürgüne gönderilmelerine karar verildi. Bu itibarla, 13 Nisan 1944 tarihinde Kırım 
Özerk SSC’nin “Sovyet karşıtı unsurlardan temizlenmesi” hususunda bir genelge yayınlandı. 
Bu genelgeden yaklaşık bir ay sonra, 18 Mayıs 1944'te saat 03.00 civarında Kırım Türklerinin 
vatanlarından sürgünü operasyonu başladı. 
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İSLAM KOMÜNİZMİN PANZEHİRİDİR 


Dr.Fehmi Cumalıoğlu-dergi.diyanet.gov.tr/ 
İslâm'ın ve komiinizm’in prensiplerinden başlıcalarını da karşılaştıralım: 


1—Kominizm ferdi mülkiyeti tanımaz. Mirasın hırsızlık olduğunu iddia eder. Tarihi 


maddecilikte ferdi mülkiyet ve şahsi teşebbüsle mirasın yeri yoktur. 


İslâm dini ise ferdi mülkiyeti hak, şahsi teşebbüsü teşvik ve mirası farz ilân eder. Fakat, 
İslâm'ın tanıdığı mülkiyet, şahsi teşebbüs, mutlak bir kapitalizm (Servetin mahdut kişilerin 
ellerinde toplanarak çalışanları köleleştiren hudutsuz bir şahsi mülkiyet ile bunun aksi halkın 
elindeki her vasıtayı zorla alıp insanları devlete —Komünist Partisine— muhtaç duruma 
sokan mutlak bir devlet kapitalizmi) ve feodal ağalık sistemi bir mülkiyet değildir. İslâm 
servetin belli kişilerde ve bir elde toplanmasına asla müsaade etmez. “Tâ ki (bu mallar) 


içinizden yalnız zenginler arasında dolaşan bir devlet olmasın...” (Haşr Süresi, âyet: 7). 


Bunun içindir ki zekât ibâdetini İslâmiyet vazetmiş, miras, vasiyet ve hibe yoluyla mal ve 
serveti sistemli ve âdil bir şekilde bölmüştür. Alın teri ile ve meşrü yollardan kazanmayı hak 
tanımış, faiz ve hırsızlığı şiddetle yasaklamıştır. Mutlak kapitalizmin temeli ihtikâr ve faize 
dayanmakla bunları haram kılmıştır. Bu suretle servet sahiplerinin çalışanların ihtiyaç ve 
zaruretlerini istismar ederek onların sırtından mal ve servet yapmalarına asla müsaade 


etmemiştir. 


“Ey imân edenler! Ribayı (faizi) öyle kat kat artırılmış olarak yemeyin. Allah'tan korkun, tâ 


ki muradınıza eresiniz.” (Âl-i İmran süresi, âyet: 130). 
, ay 


“Riba (faiz) yiyenler kendilerini şeytan çarpmış birer deliden başka bir halde (kabirlerinden) 
kalkmazlar, öyle olması da onların (alım satım da riba gibidir) demelerinden. Halbuki Allah 
alış verişi helâl, ribayı (faizi) haram kılmıştır. Bundan böyle kim Rabbinden kendisine bir 


öğüt gelip de (faizden) vazgeçerse geçmişi ona, hakkındaki (hüküm de) Allah'a âittir. Kim de 
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tekrar (faize) dönerse onlar o ateşin yarânıdırlar ki, orada onlar (bir daha çıkmamak üzere) 


ebedi kalıcıdırlar.” (Bakare süresi, âyet: 275). 


“Ey imân edenler! imânınızda gerçek iseniz Allah'tan sakının, faizden baki kalanı bırakın 
(almayın.). Eğer öyle yapmazsanız, Allah'a ve Peygamberi'ne karşı harbe girmiş olduğunuzu 
bilin. Eğer (tefeciliğe, murabahacılığa) tövbe ederseniz mallarınızın başları (sermayeleriniz) 
yine sizindir. (Bu süretle) ne haksızlık etmiş, ne de haksızlığa uğratılmış olmazsınız.” (Bakara 


süresi, âyet: 278-279). 


Faize vasıta ve şahit olanlar da suçludur. “Resülullah (S.A.) riba yiyenlere (0 muamelenin) 
müvekkiline, kâtibine, şahitlerine lanet ederek buyurdular ki: (Hepsi “suçta?” müsâvidir).” 


(Müslim). 


İslâm insanları ihtiyaç maddelerinden yapılan ihtikârı red ve tel'in eder. Resülullah (S.A.): 
“İhtikâr yapan hata edicidir (günahkârdır).” (Tirmizi, Müslim, Ebü Davut). “Bir gıda 
maddesini 40 gün ihtikâr eden Allah'tan uzaklaşır. Allah da onu uzaklaştırır.” (Müslim, Ebü 
Dâvud, Tirmizâ). “Ateş, haramdan gelişen etten evlâdır.” (Tirmizi, Nesei) buyurmuştur. İslâm 


meşrü yoldan kazanmakla mülkiyeti hak tanır. 


ce 


. Erkeklerin kendi kazandıklarından bir payı olduğu gibi kadınların da yine kendi 


kazandıklarından bir hissesi vardır.” (Nisâ süresi, âyet: 32). 


İslâm, miras ve tevris (vâris kılma) hakkını da mülkiyet hakkının zaruri bir neticesi kabul 
eder. Beşer tabiatında mülk, evlât ve âile sâhibi olmak tabii bir meyildir. Bir fitrat (yaradılış) 
dini olan İslâm'ın getirdiği esaslarda hilkata aykırılık yoktur, insanın çalışma gücünü, tasarruf 
şevkini kıracak kayıtlar ferdi atalete, tembelliğe, yan çizmeğe ve cemiyetin sırtından 
geçinecek tüfeyli bir mahlük olmaya sevk eder. İnsan mala karşı haristir. Menfaatini seven bir 


hâl üzere yaratılmıştır. 


“Hakikat o, mal sevgisinden dolayı pek katıdır.” (Elâdiyât süresi, âyet 8), ©... zaten 


nefislerinde cimrilik hazırlanmıştır.” (Nisâ süresi, âyet: 128). Mülkiyet ve rekabet hırsiyledir 
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ki insanlar, ancak bütün zekâ ve beden gücüyle çalışırlar. Kendisinin olmayan bir iste 
(Komünizmde, “Her şey halkın müşterek malıdır.” gibi hayali bir ütopi ve safsata uğruna) 
insan fikri ve fiziki enerjisini istiyerek sarfetmez. Öyle bir sistemde herkes kendisini bir 


angaryacı kabul eder: 


İslâm, insan hilkatindeki bu kabiliyetleri teşvik ederek ferdin fikri ve bedeni emeğinden, 
alınterinden elde ettiği kazancının cemiyete zarar vermiyecek şuurlar çerçevesi içinde şahsa 
temlik eder. Onun arzu ve meyillerini tatmin ederek mutlak ferdi hürriyetin zararlarına mâni 
olacak kaideler kor. Miras ve tevris de bu kaidelerden biridir. Bir fertte toplanmış olan serveti 
ölümle taksim ederek muhtelif ellere geçirir. Mülkün bu şuyüu (parçalanması) sahibine, irs 
yoluyla bağlı yakınlarına, (kan, sıhriyyet, nafaka mecburiyeti gibi) intikal etmekle âdil bir 


tevzidir. Mirâs Allah emridir. Yâni farzdır. 


“Ana baba ile yakın hısımların bıraktıkları inallardan erkeklere ve dişilere azından da 


çoğundan da farz kılınmış birer nasib olarak hisseler vardır.” (Nisâ süresi, âyet: 7). 


“Allah size miras hükümlerini şöylece tavsiye (ve emr) eder: Evlâtlarınız hakkında (ki 


hüküm) erkeğe iki dişinin payı miktarıdır...” (Nisâ süresi, âyet: 11). 


İslâm dini, ailenin iâşe, ibate ve bütün ihtiyaçlarının teminini erkeğe yükler. Aile reisi olan 
zevç (erkek) aile fertlerine bakmak, iskân ve nafakalarım temin etmekle mükellef ve 
mecburdur. Kadın ne kadar zengin olursa olsun mal ve servetinden kendi ve ailesi için sarfta 
muhtardır. Bu bakımdan İslâm Hukuku mirasta kadına erkeğin yansı kadar bir pay ayırır. 


Miras taksiminde diğer akrabalara da hisse ayırır. 


“(Habibim) Senden fetva isterler. Ete ki: Allah, babası ve çocuğu olmayanın mirâsı hakkında 
hükmü (şoylece) açıklar: Eğer (erkek ve kız) evlâdı (ve babası) olmayan bir erkek ölür, onun 
(ana baba bir veya sadece baba bir) bir tek kızkardeşi kalırsa terekesinin yarısı onundur.” (Ni- 


sâ süresi, âyet: 176). 
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İslâmda (vasiyet ve hibe) de ferde bir hak olarak tanınmıştır. Hibe ve hediye her türlü kayıttan 
muaftır. Mal sahibi hayatta iken malından dilediği şekilde istediği kimselere hibe (bağış) 
yapabilir ve hediye verebilir. Ancak vasiyetle yapılan hibe ve hediyelerde bu hürriyet tahdit 
edilmiştir. İslâm ölümle kapitalin keyfi olarak bir kişiye intikal federek vârislerin maldan 
mahrum edilmesine cevâz vermez. Vasiyetin vârislere zarar vermiyecek şekilde olması şartım 
kor. Vârislere zarar verecek tarzda bir vasiyet yapılmış ise bunu bir sui tasarruf kabul ederek 
tahakkukuna imkân vermez. Mala haciz kor. Malın üçte birinden fazla vasiyet olmaz. Kanuni 


mirasçılar için vasiyet yoktur. 


“Vâris için vasiyet yoktur,” (Ebü Dâvud, Tirmizi) —Hadis— Vasiyet vâris olmayan yakın 


akrabaları veyahut kimsesiz kalmış olanları korumak maksadiyle meşrü kilinmistir.[1] 
2 — Komünizmin propaganda edebiyatında ve sosyal adalet sloganında: 


“BEDENİ VE ZİHNİ HER TÜRLÜ MESAİ SINIFSIZ BİR CEMİYETTE EŞİT BİR 
DEĞERDE OLMALIDIR. SINIF FARKI KALKINCA DEVLET DE ZAYIFLAYARAK 


MERKEZİ OTORİTE LÜZUMSUZ HALE GELİR.” nakaratı başta gelmektedir. 


Komünist rejimlerde bu tezin tamamiyle aksi, antitezi yürürlüktedir. Sınıfsız cemiyet lâfı 
komünistlerin avlama, kandırma, aldatma tuzağıdır, komünist devletlerde işçi, emekçi ve 
köylüler boğazı tokluğuna hürriyetsiz bir köle gibi kırbaç altında çalıştırılırken, zihni mesai 
yapan entellektüeller her türlü refahı sağlayan çok yüksek bir ücret almaktadırlar. Komünist 


Rusya'da, Komünist Çin'de ve peyk devletlerde durum böyledir. [2] 


Sınıf farkını kaldıracağını iddia eden Marksizm (komünizm) tatbikatta birbirlerine diş bileyen 
5 cins farklı sınıf ve zümre meydana getirmiştir; “S.S.C.B.'nde beş tane farklı sınıf veya 
zümre mevcuttur. Üst kademeyi işgal eden senede yarım milyon ruble veya daha fazla gelir 
sağlar... Tanınmış sanatkârlar, yazarlar, topyekün beş milyon kadar insan yılda birkaç yüz bin 
ruble gelir temin eder... İşçi kitlesi ile köylüler ise senede sekiz bin ruble kazanabilirlerse 


kendilerini şanslı ve zengin sayarlar.”’[3] 
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“Sınıf farkını kaldırmak uğruna yapılan komünist ihtilâli diğer yeni sınıfların ayrı ayrı 


meydana çıkmasiyle neticelenmistir.”[4] 


Proleterya diktatörlüğü adı altında işçi ve emekçileri köle gibi kullanan bir Yeni Sınıf (ağalar) 


türemiştir. 


“Yeni sınıfın, işçi sınıfı adına bütün cemiyet üzerinde kurduğu inhisar, aslında işçi sınıfının 


kendisi üzerinde kurulmuştur.” [5] 


“Yeni sınıf köylüyü köle yapmakta ve irâdından aslan payını almakta muvaffak olmustur.”[6] 


“Komünist şeflerin yapmağa niyetlendikleri bütün değişiklikler her şeyden evvel bu yeni 


sınıfın menfaat ve emellerine göre düzenlenmektedir.” [7] 


Komünist Rusya'da, Komünist Çin'de ve komünist peyk devletlerde, devlet korkunç bir 
merkezi otorite, totaliter bir polis idaresi halindedir. Bolşevik Rusya'da Kızıl Ordu ve geniş 
polis kadrosu dışında Sömürge imparatorluğunun en ücra köşelerine kadar yayılan siyasi polis 
ajanları dehşet, ürküntü ve ölüm mekanizmasiyle herşeyi merkeze, Kremlin Sarayındaki 


diktatör şeflere bağlamıştır.|8| 


Sorgusuz, habersiz tevkif eden, mahkeme eden, cezayı veren bu sorumsuz teşkilâttır. 
“Hakikatte polis otoritesiyle mahkeme otoritesini birbirinden ayırmak imkânsız olmuştur. 


Tevkifi yapanlar, sorguya çekenler, mahkemeler, cezayı verenler hepsi tek ve aynıdır.” [9] 


Bu rejimlerde merkeze bağlı mutlak totaliter bir idare hâkimdir: 


“Bütün kuvvet bir (öncüye), (kaleye) veya (kollektif liderliğe) tevdi edilmiştir. Kollektif 
liderlik mevkii, Lenin'den beri tefviz edilmemiş olup, dâima tek adamın diktatörlüğü şeklini 
almıştır. Partiye muhalefet edenleri ayıklamak için. Parti meclis üyelerinin 2/3 sinin 
öldürülmesinde, gangster taklitlerinden ve Merkez Komitesinden faydalanılmıştır. 
Demokratik merkezileştirme sistemi ölmüştür. Lider kongreye değil, kongre lidere karşı 


sorumludur.”[ 10] 
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Dünya Yüzünde Sınıf Farkını Kaldıran, Hak Ve Hürriyetlerde İmtiyaz Tanımayan, Tek 


İçtimai Sistem İslâm Nizamıdır. 
“İnsanlar tarak dişleri gibi birbirlerine —hukuken— müsavidir.” (Hadis). 


Kur'an-ı Kerim, insanların hatalarının bir ve aynı olduğunu, hiç kimsenin soyca üstünlük ve 
bir imtiyaza sâhip olamıyacağını, insanların ancak yaptıkları iyilikler ve Allah'ın emirlerine 


itaatle şeref kazanacağım akıl ve idrâk sahiplerine hatırlatır: 


“Ey insanlar, sizi bir tek candan yaratan, ondan da yine onun zevcini vücüde getiren ve 
ikisinden birçok erkekler ve kadınlar türeten Rabbınız (a karşı gelmek) den çekinin.” (Nisâ 


süresi, âyet: 1). 


“Ey insanlar! Hakikat biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık. Sizi (sırf) birbirinizle tanışasınız 
diye büyük büyük cemiyetlere, küçük küçük kabilelere ayırdık. Şüphesiz ki sizin Allah 


nezdinde en şerefliniz, takvâca en ileri olanınızdır...” (Hücürat süresi, âyet: 13). 


İslâm, insanın mayasımn toprak ve ilk atasının Âdem Aleyhisselâm olduğunu vicdan ve 
şuurlara nakşederek asalet iddialarının mesnedini kökünden yıkar: “Siz Adem'in çocukları 


(siniz) ve Âdem de toprakdan (olmuştur).” (Müslim, Ebü Dâvud). 


İslâm'ın yüce Peygamberi Hz, Muhammed (S.A.) Efendimiz, ilk dört Halife ve Sahâbeler 
İçtimai adalet hususunda tarihin ibret ve hayranlık levhalarım teşkil eden eserleri ortaya 
koymuşlardır. Yaşayışları, insanlara karşı âdil davranışları, tevazu ve feragatları, kül haklarına 
(insanlık haklarına) saygı ve riâyetleri ile beşeriyete önder olmuşlardır. Devlet otoritesi ve 
devlet hazineleri emirlerinde olduğu halde hayatları, giyinmeleri, yemeleri en fakir ve alelâde 
bir halk çocuğundan farksız, lüks, zulüm ve kibirden uzak sâde ve âdil bir ömür 


geçirmişlerdir. Bu hakikat İslâm ve dünya tarihlerinin tescil ettiği bir hakikattir. 


Kudüs'ü İslâm ordusu fethettiği zaman muzaffer ordunun Devlet Başkam olan İkinci Halife 


Hz. Ömer, kölesinin bindiği deveyi yedeğinden çekerek şehre girmiştir. Medine'den bir 
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deveye münavebe ile binerek yola çıkan Halife Kudüs'e yaklaşınca deveye binme sırası 
uşağına rastlamış, kölesinin ricalarına rağmen eşitlik, hak ve adaletten şaşmayan Hz. Ömer, 
muhteşem bir kıyafet ve mutantan bir alayla geleceğini uman Hıristiyan halkın şaşkın 
bakışları önünde yamalı hırkası ve fakat vakar, tevazu ve şefkat dolu elleriyle Kudüs'ün 
anahtarlarını teslim almıştır. İşte hakiki sosyal adalet ve işte bedeni ve zihni mesainin eşit 


değerde olduğunu gösteren müşahhas bir örnek. 


Bugün senelik çıkan yüzbinlerin üstünde olup da her gece bar, kulüp ve kumarhanelerde 
binlerce lira harcayan, lüks ve şehvet içinde yüzen, hususi otomobillerle yatlarda gezen, su 
yerine viski içen, Allahsızlığıyla övünen, “işçi, emekçi kardeşim, canım benim (!)” teranesiyle 
çalışanların alınterini istismar eden bizdeki solaklarin sosyal adalet anlayışı ile İslâm'ın sosyal 


adaletini mukayese için küçük bir misâldir bu. 


İslâm; lüksü, israfı ve diktatörlüğü men etmiştir. İslâm'ın devlet nizâmı. İlk dört Halife 


(Cıhar-i yâr-ı Güzin) seçimle o makama geldiler. Hak, adalet ve hürriyet tevzi ettiler. 
“Müslümanların idare şekli kendi aralarında şurâ sistemidir.” (Şura süresi, âyet: 38). 


“İnsanlar arasında hüküm ve idarede bulunduğunuz zaman adaletle hükmetmek üzerinize 


lâzımdır.” (Nisâ süresi, âyet: 58). 
Hz. Ebü Bekir (R.A. ) Halife seçilince halka şöyle demişti: 


“... Eğer sizi idâre hususunda Allah'a ve O'nun Resülüne isyân edersem o zaman bana itaat 


etmeniz lâzım gelmez...” (Buhâri, Müslim). 


Hz. Ömer (R.A.) de: “Eğer bende bir eğrilik bulursanız derhal beni düzeltiniz.” dediği zaman 
müslümanlardan bir sahabe: “Vallahi eğer sende bir eğrilik bulursak, mutlaka biz onu kılıcın 


keskin tarafı ile düzeltiriz.” (Buhâri, Müslim). 


İşte sınıfsız bir cemiyet ve gerçek sosyal adalet örneği bir nizam; İslâm budur. 
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[3] Bak: George W. Cronyn: Komünizm Hakkında Tafsilât - 200 Soru ve Cevapları. Doğuş Ltd. Şti. Basımevi, 


Ankara, s. 41. 
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[5] Bak: Aynı eser, s. 42. 

(6) Bak: Aynı eser, s. 63. 

(7) Bak: Aynı eser, s. 64. 

[8] Bak: Dr. Fehmi Cumalioglu: Komünizm ve islam. s. 85. 
[9] Bak: Lin Yutang: Gizli İsim. Işık Kitapları, 1962, s. 170. 
[10] Bak: Aynı eser, s. 244. 


PUTIN, STALIN KADAR ZALİMDİR 


25 Şubat 2022-Hiiseyin Öztürk-yeniakit 


Stalin'in ne kadar zalim olduğunu, Putin'in de onu aratmayacağını anlamak 

için Stalin'in 1944'te Kırım ve bölgede yaptığı zalimliklere bakmak kâfidir. 

Yine Putin'in 70 yıl aradan sonra 2014 Şubat-Mart'ından itibaren Kırım ve bölgede yaptığı 
işgali, zulmü unutmayanlar, bu menhusların zihniyetlerinin de zalimliklerinin de ikiz 
olduğunu net görebilirler. 

Putin'in Ukrayna'ya müdahalesinin altında yatan ana sebep, Rusya'nın içten içe dağılmaya 
başlamasına ilişkin ayak seslerinin dünyaca duyulur olmasındandır. 

Putin bu zalimliğiyle, Ukrayna üzerinden içeriye de dışarıya da mesaj vermektedir. Ne kadar 
güçlü olduğunu ve verdiği kararı istediği gibi uygulayabileceğini göstermektedir. 
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Kırım'ın işgali ve yaptığı zalimlikler, Putin'i tarif etmeye yeter de artar. Kırım işgal 
edildiğinde binlerce insanın işkenceyle ölmesine ne AB ne ABD bu kadar ses çıkarmamıştı. 
Gerçi şimdi de ses çıkarttığı söylenemez. 

NATO, Birleşmiş Milletler, Avrupa Birliği ve Rusya'nın ikizi büyük şeytan ABD, 
televizyonlardan ve sosyal medyadan sürekli Ukrayna'nın yanında olduklarını vurguluyorlar. 
Netice? Netice yok! Rus birlikleri istedikleri gibi Ukrayna topraklarında savaşlarını 
sürdürüyorlar. Kırım'da da aynısı olmuştu. 


Putin, Stalin'in yolunu izleyerek, zulümle abad olunacağını sanmakta. Bu sanısını Kırım 
üzerinde denedi. Şimdi de Ukrayna üzerinde deniyor ve bölgeyi Rusya topraklarına katmak 
istiyor. 

Bu fotoğrafın ilk ve en zor ayağı Kırım'dı. Kırım'ı ilhak ettikten sonra sıranın Ukrayna'ya 
geleceği belliydi. 

Kırım'daki zorlanma sebeplerinin başında “Vatan Kırım'ın” sahibinin Ruslar değil Müslüman 
Türklerin/Tatarların olması gelir. 

Kırım, Rusya'dan önce kurulmuştu ve halkının büyük kesimi Müslümanlardan oluşuyordu. 
Bu sebeple Rusya'nın istediği gibi istediği yere müdahale edebilmesi için Kırım'ı ilhak etmesi 
gerekiyordu. 

Stalin bu ilhakı, insanlık tarihinde unutulmasının asla mümkün olmayacağı, çok büyük 
zalimliklerle denemiş, soykırım yapmıştı. Şimdi Putin, Kırım ve Ukrayna'da aynısını deniyor. 
Putin, şeytani planlarını kavgacı değil, barış adamı duruşuyla sunuyor. Veya dünya medyasına 
böyle resimler servis ettiriyor. 


Ukrayna'ya yaptığı saldırının tarihi çok ilginçtir. Ukrayna'yı kaybetmemek ve işgal etmek 
için Kırım'ı koz olarak kullandığı ve Kırım'ı işgal ettirdiği tarih 21 Şubat 2014’ tiir. 

Bu tarih, yani 21 Şubat 2014'te Kiev'deki olayların gidişatı, Ukrayna'nın Rusya'dan tamamen 
kopmaya başladığının işaretiydi. 

Uysal duruşlu şeytan Putin bunu görmüş ve sadece Kırım'la uğraşıyormuş intibaı vermişti. 
Kırım'ın sahibinin ve halkının Müslüman olması, Batı âlemini çok fazla rgalamamis, 
açıklamalar sönük ve soluk ifadelerle geçiştirilmişti. 

İşte yine bir Şubat ayında bu sefer esas gayesini gerçekleştirmek için saldırıya geçti. 
Batılılar açıklamalarının dozunu azıcık yükseltse de “laf ola beri gele” cinsinden ileri 
gitmeyen ve ciddiye alınmayan, aldırış edilmeyen sözlerden öte geçemedi. 

Ezcümle: 

İnsani duruşlu tek ülke Türkiye ve Cumhurbaşkanımız Erdoğan'dır. 


LENİN'İN TÜRK AKRABALARI! 
12 Temmuz 2009-Soner Yalçın-hurriyet 


Türk milliyetçiliğinin önde gelen isimlerinden Zeki Velidi Togan, gençliğinde komünistti. 5-9 
Aralık 1917'de toplanan VII. Sovyetler Kongresi'nden sonra Bolşeviklerin lideri Vladimir 
İlyiç Ulyanov (Lenin) tarafından davet edildi. Sohbet sırasında Zeki Velidi, “Ulyanov” isimli 
Tatarca ve Çuvaşça bilen bir araştırmacının etnik kökenle ilgili kitabını Lenin'e hediye 
ederken sordu: “Yoldaş siz Tatar Türkü müsünüz?” Bolşevik lider kafasını kitaptan kaldırdı 
ve şöyle dedi... 

SOVYET Devrimi'nin lideri Vladimir İlyiç Ulyanov (Lenin) Tatar Türkü müydü? 

Sovyetler Birliği Merkez Komitesi Marksizm-Leninizm Enstitüsü tarafından çıkarılan “Lenin 
Biyografisi” adlı hacimli çalışmada, Lenin'in doğumu ve çocukluğu sadece iki sayfayla 
sınırlı. 
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Benzer resmi araştırmalarda da Lenin'in kökü/soyu/ailesi hakkında fazla bir bilgi yok. 
Kuşkusuz bunun nedeni vardı; Bolşevikler insanların soyları ve kökenleriyle pek 
ilgilenmediler. 

Keza... 

O dönemdeki adıyla Zeki Velidov, “Ulyanov” adlı bir araştırmacının 19'uncu yüzyıl 
ortalarında Kazan vilayetindeki Rus olmayan kavimlerin ve Çuvaşların etnografyasına ait 
neşrettiği kitabı Lenin'e hediye ederken şöyle dedi: 


“Bu esere bakılırsa yazar Tatarca ve Çuvaşça biliyor. Siz de Kazan doğumlusunuz ve 
soyadınız Ulyanov. Yoldaş aslınızda Tatarlık var mı?” 


Zeki Velidi Togan'ın “Hatıralar”ında yazdığına göre, Lenin kitabı alıp teşekkür ettikten sonra, 
soy/menşei meseleleriyle hiç ilgilenmediğini, kitabın yazarının adını ilk kez duyduğunu ama 
araştıracağını söylüyor. 

Lenin'in, ne kökeni ne de “Ulyanov”adlı bir akrabası olup olmadığını araştırdığına ilişkin 
bilgi yok. 

Kız kardeşi ve yakın çalışma arkadaşı Anna Ulyanova-Yelizarova tarafından Bolşevik 
Devrimi'nin 10'uncu yılında ünlü Granat ansiklopedisi için yazdığı Lenin biyografisinde 
aileye ilişkin hiç bilgi yok. 

Lenin'in eşi N.K. Krupskaya’nin yazdığı üç ciltlik “Lenin'den Anılar” kitabında da bu 
konuya hiç değinilmiyor. 

Lenin'in Alman yoldaşı Clara Zetkin'in “Lenin'den Anılarım” adlı çalışmasında, Filistin 
kökenli tarihçi İngiliz Tony Cliff in yazdığı Lenin biyografisi gibi birçok çalışmada Lenin'in 
kökenine ait pek bilgi yok. 


Bolşevikler Ekim Devrimi'nin kahramanı Lenin'in aile kökenini serf/köle göstermek için 
çaba sarf etmişlerdi. Onlara göre Lenin'in soyundan çok, ait olduğu sınıfı önemliydi. 


Günümüzde Lenin’le ilgili yeni biyografi çalışmaları yapılıyor. Bunlardan biri de Rus kökenli 
Fransız Prof. Hélène Carrère d’Encausse’a ait... 

Lenin Kalmuk Türkü mü? 

Vladimir İlyiç Ulyanov, 10 Nisan 1870'te Kazan/Simbirsk’te doğdu.Bu kent Tatarların 
Ruslarla iç içe yaşadıkları bir yerdi. 

Rusya tarihi uzmanı Prof. d’Encausse’un Lenin'in aile şeceresine ilişkin bulduğu bilgiler 
şunlardı: 

Lenin'in büyük dedesi Vasiliy Ulyanov 1861 toprak reformundan çok önce özgürlüğüne 
kavuşmuş bir serfti. Oğlu Nikolay Vasilyeviç Ulyanov terziydi. Ve eşi Kalmuk Türkü'ydü. 
Bu evlilikten Lenin'in babası İlya Nikolayeviç Ulyanov doğmuştu. 


“İlya Nikolayeviç, Rus Çarlığı'nın en ilginç özelliklerinden birinin temsilcisidir. Birbirinden 
tamamen farklı halkların ve uygarlıkların karışımıdır o. İlya Nikolayeviç Ulyanov, 

Rus’tur kuşkusuz, ama annesi Kalmuk’tur. Babası gibi Lenin de belirgin Asyalı özelliklerini, 
özellikle de çekik gözlerini, II. Katerina'nın bağımsızlıklarına son verdiği ve Rusya'da kalıp 
Budizm’den/islam’ dan vazgeçen Kalmukların yaşadığı Astrahan’da evlenen Moğol asıllı 
babaannesine borçludur.” 

Azerbaycan'ın efsanevi sosyalist öncülerinden Neriman Nerimanov da Lenin'in 
babaannesinin Kalmuk Türkü olduğunu yazmaktadır. 

Lenin'in babaannesi Kalmuk Türkü?ydü. 

Peki sadece bu iki araştırmacı mı bu görüşteydi? 


229 


Akım Arutyunov “Lenin” adlı çalışmasının birinci cildinin “Soyağacı” bölümünde, Lenin'in 
büyük dedesinin yaşadığı Astragan bölge arşivlerinde bulunan belgelere atıf yapıyor. Lenin'in 
Kalmuk babaannesinin soyunu şöyle sıralıyor: 


“Herkesçe biliniyor ki, anne tarafından Lenin üç milletin kanını birden taşıyor (Yahudi, 
Alman ve İsveç). Baba tarafından ise Vladimir Lenin-Ulyanov’un annesinin babası, Kalmuk 
kısmından Lukyan Smirnov?muş. Onun oğlu Aleksey Lukyanoviç Smirnov bağımsız toprak 
ağasıymış. 1808 de 23 yaşındaki Anna isminde kızını evlendirmiş. Anna'nın kocası ondan 30 
yaş büyük ve bu da Lenin'in dedesi. Anna Alekseyevna 5 çocuk doğurdu ve son olanı İlya 
Nikolayeviç gelecekte Lenin'in babası oldu.” 

Etnoloji uzmanlarına göre, Lenin'in küçük yassı gözü tipik Kalmuk Türklerine benziyordu. 
Ancak başka iddiayı dile getirenler de vardı... 

Lenin Çuvaş Türkü müydü? 

Lenin'in Türk olduğunu iddia eden bir başka bilim adamı ise Çuvaş Cumhuriyeti Yazarlar 
Birliği üyesi Albina Lubimova. 

Ona göre, Lenin'in ataları Çuvaş Türkü'ydü... 

“Lenin'in babası İlya Nikolayeviç Ulyanov, Ulyanovsk’ta Halk Meslek Okulu'nun 
müdürüyken büyük Çuvaş bilim adamı ve pedagog İvan Yakovlev'le sıkı bir dosttu. 
Yakovlev, ayrıca Ulyanovsk’ta yapılmış ilk Çuvaş okulunun kurucusu ve Çuvaş alfabesinin 
öncüsüydü. İlya Ulyanov’un desteğiyle 1871'de Çuvaş Okulu devlet himayesine alındı ve 
1877'de Çuvaş Öğretmen Okulu ismini aldı. Daha sonra Çuvaş Kültür Merkezi haline 
dönüştürüldü. 


Kanımca, resmi tarihin satır aralarında bile yer alan bu bilgilere göre, Lenin'in babası İlya 
Nikolayeviç, (annesinden dolayı) kendisini Çuvaş hissediyordu. Bu yüzden Çuvaş halkına ve 
kültürüne ömrü boyunca hizmet ettiğini göstermesi açısından önemli sayılmalıdır.” 


Lenin'in babası İlya Nikolayeviç Ulyanov, İvan Yakovleviç'in sadece dostu değildi; kendi 
eğitim düzeyi yüksek olan bir insan olarak (matematik öğretmeniydi), halkına okuma-yazma 
konusunda yardım ediyordu. İvan Yakovlev’le birlikte Çuvaş köylerinde 100'den fazla okul 
açmıştı. 

Çuvaş Pedagoji Üniversitesi Tarih Bölümü Başkanlığı'nı yürüten Prof. Gennadiy 

Tafayev, İvan Yakovlevic’in Lenin'in vaftiz babası olduğunu iddia ediyor. 


Çuvaşlar genellikle birini vaftiz babası olarak seçtiğinde ona karşı ya aşırı bir yakınlık duyardı 
ya da onu akraba gibi görürdü. 

Bu ilişki o kadar yakındı ki Lenin, 1917 Devrimi'nden sonra İvan Yakovlev'in idam 
edileceğini öğrenince, “Ona dokunmasınlar” diye telgrafla emir vermişti. 

Çuvaş tarihi uzmanı Anton Osipoviç Smolin de Lenin'in köken araştırmasını yapan 
akademisyenlerden. O da benzer tezler ileri sürüyor. 

Lenin'in ataları Müslüman mıydı? 

İslam 13'üncü yüzyıl itibariyle Orta Asya'da kök saldı. 16’nc1 yüzyılda “Korkunç İvan”ın çar 
olmasına kadar geçen sürede gelişti. Rusya rönesansının doğumu ve bağımsız derebeylerinin 
tasfiye süreciyle Müslümanlar büyük bir kıyıma uğradı. Zorla dinleri değiştirildi. Hıristiyan 
olan Müslümanlara “Kiraşin” (dönme) deniliyordu. 

Lenin'in ailesi Kiraşin miydi? 

Tarihçi M.P. Makarov 16'ncı ve 17'nci yüzyılda Rusya'daki halkların zorla Hıristiyan 
yapılması üzerine yaptığı çalışmalarla biliniyor. 
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“İlya Nikolayeviç Ulyanov/Çuvaşları Aydinlatmak” isimli kitabında yukarıda yazdığımız 
iddiaları destekliyor.Rusya’da 1666-67 yıllarında iki mezhep ortaya çıkmıştı: Vyatsk ve 
Nijegorodsk mezhepleri. 

Meri, Çuvaş, Mordov gibi Tatar boyları Nijegorodsk mezhebine girmişti. 

Nijniy Novgorod hariç Alatir, Kurmis ve Yadrin şehirleri de bu mezhebe dahil edilmişti. Tüm 
bu topraklar Çuvaşlara aitti. 

Rus Çarları, Çuvaşları Hıristiyan dinine döndürmek için, her yerleşim yerine, aynı zamanda 
Rus misyoneri olan toprak ağaları atadı 

Lenin'in dedesi Nikolay Vasilyeviç Ulyanov Nijegorodsk vilayetinin Androsovo Sergaçsk 
köyünden geliyordu. Köyünü terk edip kendine Rus demeye başladı. 

Keza... 

Çuvaşların kökleri üzerine 200'e yakın çalışması olan Prof. Gennadiy 

Tafayev, “Ulyanov” soyadının Hıristiyanlaşma zamanında “Ulyanan” isminden gelebileceğini 
belirtiyor. 

Büyük ihtimalle “Ulyanov” soyadının bayan veya erkek “Ulyanan” isminden alındığını 
yazıyor. “Ruslar bu ismi Ulyanın şeklinde yazmış olabilirler. Üstelik o zamanki nüfus 
kâtiplerinin Çuvaşça bilmemesi de güçlü bir ihtimal. Çocuklara anne ve babanın isimlerini 
verme âdeti, şimdiye kadar güncelliğini hiç yitirmedi.” 

O halde bu iddiaya göre Lenin'in sadece babaannesi değil, dedesi de “Kiraşin” idi. Çünkü 
bunlar üçe ayrılıyordu: Tam Hıristiyan olanlar, içi Müslüman dışı Hıristiyan olanlar ve içi dışı 
Müslüman olup yine de Hıristiyan din adamlarından haftada yarım saat din sohbetine mecbur 
kalanlar! 

Sonuçta: 

Lenin hayatı boyunca kökeniyle ilgilenmedi. Bunu önemsemedi. Soyunu bir ayrıcalık ya da 
ezilmişlik sorunu olarak görmedi. 

Ama şurası da bir gerçek: Lenin öldükten sonra Sovyetler Birliği'nde etnik sorunlar çıkmaya 
başladı... 

Lenin'in ünlü Türk hemşerileri 

Yusuf Akçura: 

Lenin'den altı yaş küçüktü. O da Kazan/Simbirsk’te dünyaya geldi. Babası Hasan 

Akçurin zengin bir fabrikatördü. Babasını küçük yaşta kaybedince annesiyle birlikte 
İstanbul'a geldi. Sonra tekrar Kazan'a gitti, sonra tekrar döndü. Tekrar gittiler, tekrar 
döndüler... Ünlü eseri “Üç Tarz-ı Siyaset”i Kazan'da yazdı. Kazan'daki “İslam 
modemleşmeye engel değildir” diyen Cedit Grubu içinde yer aldı. Rusya Türklerinin 
mücadelesine önderlik etti. İttihat ve Terakki” ye katıldı. Kazan ve İstanbul'da kurulan tüm 
Türk derneklerinin ve yayın organlarının içinde yer aldı. Kurtuluş Savaşı'na katıldı. Türk 
Tarih Kurumu başkanlığı yaptı. 1935'te vefat etti. 

Sadri Maksudi Arsal:Lenin’den dokuz yaş küçüktü. Kazan'ın Taşsu Köyü'nde doğdu. 
Dedesi, babası din adamıydı. Kazan’daki meşhur Allamiye Medresesi'nde öğrenim 

gördü. “Dilde fikirde birlik” tezini savunarak, zorla Hıristiyan yapılan Çuvaş Türkleri'ni de 
akraba gördü. Kazan Üniversitesi mezunu (ve burada Nakşibendi ile Kadiriler ile görüştüğü 
için Müslüman olduğu iddia edilen) yazar Lev Tolstoy ile sohbet etti. Paris Sorbonne’da 
hukuk okudu. 

Kazan'daki Türklerin önderliğini yaptı. Duma’ya seçildi. Ekim Devrimi'nden 

sonra “Muhtariyet Heyeti Reisi” oldu. Sonra siyasi anlaşmazlıklar sonucu Kazan’dan kaçmak 
zorunda kaldı. Paris'te profesörlük yaparken Atatürk tarafından Türkiye'ye davet edildi. 
Türkiye üniversitelerinde çalıştı. 12 yıl TBMM'de milletvekili olarak bulundu. 

Sultan Galiyev: 1892 Kazan/Ufa doğumluydu. Kazan Üniversitesi Tatar Pedagoji 
Enstitüsü'nü bitirdi. Öğretmenlik yaptı. Rus Komünist Partisi'ne katıldı. Kısa zamanda, 


231 


Merkezi Müslüman Komiserliği üyeliği, Müslüman Askeri Örgütü Başkanlığı gibi üst düzey 
görevlere geldi. Adı “Müslüman Troçki”ye çıkınca Stalin tarafından 1940 yılında öldürüldü. 
Şeyh Abdulaziz Bekine: Aziz Bekkine'nin babası tüccar Halis Efendi Kazanlıydı. Aile 
1890'ların başında İstanbul'a geldi; 1910’ta tekrar Kazan'a gitti ve 1921'de yine İstanbul'a 
gelip tüccarlığa devam ettiler. Ailenin son gelişi kuşkusuz 1917 Bolşevik devrimi sonucuydu. 
İlk İstanbul'a gelişleri bilinmiyor. 

Sosyalist İslamcı Nurettin Topçu Nakşibendi Gümüşhanevi Dergâhı şeyhi Abdulaziz 
Bekkine’nin sohbetlerine katıldı. 

Necmettin Erbakan'dan Recai Kutan'a kadar birçok tanınmış politikacı da öğrencilik 
dönemlerinde Zeyrek Camii'nin yanındaki ufak ahşap evin konuğu oldular. 

Şeyh Bekkine farklı bir din adamıydı. Kadınların kara çarşaf yerine manto-eşarp giymesini 
istiyordu. 

Bakınız: 

19. yüzyılda başlayıp 1917’deki Ekim Devrimi'ne kadar devam eden Ceditçilik hareketi 
Kazanlı Türkler arasında da dil, din, eğitim ve edebiyat alanında derin izler bıraktı. 
Medreselerde eski sistem “Usul-ü kadim” yerine, yeni sistem/modernist “Usul-ü Cedit”i 
savunanların arasında Abdünnasır Kursavi gibi açık fikirli din bilginleri, Şehabeddin 
Mercani gibi tarihçiler vardı. 

Yani, başta İstanbul Teknik Üniversitesi öğrencileri olmak ve dönemin bürokratlarının Şeyh 
Bekkine'ye mürit olmalarının nedeni bu açıdan pek araştırılmamıştır. 

Abdül-Kayyum Nasiri: 

1824 doğumluydu. Kazan Tatar Türkleri'nin ilk muhalif öncülerindendi. Kazan Tatarları için 
yeni bir yazı dili ve edebiyat oluşturmaya çalıştı. Sözlük olarak “Lehçe-i tatari” adlı eserler 
yazdı. Ceditçiydi. 

Musa Akyiğitzade: 1887 yılında İstanbul'a gelen ve ömrünün sonuna kadar Türkiye'de 
kalan Musa Akyiğitzade, Kazan Türkçesi ile Türkiye Türkçesini karıştırarak kaleme 

aldığı “Hüsameddin Molla” adlı hikâyesi kimine göre Kazan Tatar edebiyatının ilk romanı 
olarak kabul ederler. 

Ekonomist Akyiğitzade hep korumacı ulusal iktisadı savundu. 

Ayaz İshaki:Roman, hikâye, tiyatro oyunu, hatırat ve tarih çalışmaları gibi 50'ye yakın eser 
bırakan Ayaz İshaki, Kazan Tatar ağzını yazı dili haline getirmeye çalıştı. Önceleri Rus 
narodniklerinin (halkçı) etkisinde kalarak eserlerinde sosyal konular işledi. 1917 yılında 
Rusya Müslümanlarının milli hareketine katıldı ve bazı resmi görevler üstlendi. Ekim 
Devrimi'nden sonra mülteci olarak Avrupa'nın değişik merkezlerinde ve Türkiye'de bulundu. 
Şehabeddin Mercani:19’uncu yüzyıl Tatar uyanışının öncülerindendi. Tatar tarihiyle ilgili 
ilk eserleri kaleme aldı. 

Liste uzayıp gidiyor... 


LENİN, ATATÜRK'Ü NASIL BİLİRDİ 
Unal Ozmen-19.05.2009-https://www.birgun.net/ 


19 Mayıs nedeniyle Kurtuluş Savaşı'nın neden ve sonuçları üzerine kimi gönülden, kimi 
bilmeyerek, kimileri de kerhen dili döndüğünce... 
19 Mayıs nedeniyle Kurtuluş Savaşı'nın neden ve sonuçları üzerine kimi gönülden, kimi 


bilmeyerek, kimileri de kerhen dili döndüğünce bir şeyler söyleyecek. Bilerek ve gönülden 
yapılan değerlendirmeler, protokolün, “bilgi notu”na bakarak kerhen yapacağı konuşmaların 
gölgesinde kalacak. Biz de bugün bilerek gölgede bırakılmış bir konuyu gündeme getirmek 
istiyoruz. Lenin'in ve Sovyetler Birliği'nin Kurtuluş Savaşı'na katkısını... 

Lenin, daha doğrusu Sovyetler Birliği Merkez Komitesi, Ocak 1922'de “askerlik işlerinden” 
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anlayan Litvanya büyükelçisi Semiyon İvanoviç Aralov’ u Ankara’ya Sovyetler Birliği 
Büyükelçisi olarak görevlendirir. Lenin, Aralov’a yeni görev yerini anlatırken Anadolu'nun 
ve Mustafa Kemal Paşa'nın portresini çizer. Bu arada Mustafa Kemal'in ve Anadolu kurtuluş 
hareketinin siyasal yönelimleri hakkında tespitlerde bulunur; Aralov'a gittiği ülke (Türkiye) 
ile ilişkilerinde nelere dikkat etmesi gerektiğini anlatır. Ancak Lenin, sözlerinde devrim 
ihracına yönelik en ufak bir beklentiye yer vermez; onunki, emperyalizme karşı kurtuluş 
mücadelesi veren bir halka karşı 17 Ekim devrimiyle birlikte evrenselleşen insani duygulardır. 
Atatürk'le diplomatik sınırları aşan, dostluk düzeyinde bir ilişki geliştiren Aralov, anilarinda* 
Lenin'in Atatürk ve Kurtuluş Savaşı hakkında kendisine söylediklerini şöyle anlatır: 
“Türkler, milli kurtuluşları için savaşıyorlar. Emperyalistler Türkiye'yi soyup soğana 
çevirdiler, hâlâ da soyuyorlar. Köylüler ve işçiler buna katlanamadılar ve baş kaldırdılar. 
Sabır bardağı taştı, gerek Doğu halkları gerek biz, emperyalist kuvvetlere karşı savaşıyoruz. 
Sovyetler Birliği emperyalistlerle olan işini bilirdi. Onları bozguna uğrattı ve memleketten 
kovdu. Onların dişlerini söktük, keskin tırnaklarını vücudumuza geçirmelerine izin vermedik. 
Mustafa Kemal Paşa. tabii ki sosyalist değildir ama, görülüyor ki, iyi bir teşkilatçı... 
Kabiliyetli bir lider, milli burjuva ihtilalini idare ediyor. İlerici, akıllı bir devlet adamı. Bizim 
sosyalist inkılabımızın önemini anlamış olup, Sovyet Rusya'ya karşı olumlu davranıyor. O, 
istilacılara karşı bir kurtuluş savaşı yapıyor. Kapitalistlerin gururunu kıracağına, padişahı da 
yardakçılarıyla birlikle silip süpüreceğine inanıyorum. Halkın ona inandığını söylüyorlar. 
Ona, yani Türk halkına yardım etmemiz gerekiyor. İşte, sizin işiniz budur. Türk hükümetine, 
Türk halkına saygı gösteriniz. Büyüklük taslamayınız. Onların işlerine karışmayınız. İngiltere 
onların üzerine Yunanistan'ı saldırttı. İngiltere ile Amerika bizim üzerimize de sürü ile 
memleket saldırttı.. 

Kendimiz fakir olduğumuz halde Türkiye'ye maddi yardımda bulunabiliriz. Bunu yapmamız 
gereklidir. Moral yardımı, yakınlık, dostluk, üç kat değeri olan bir yardımdır. Böylece, Türk 
halkı yalnız olmadığını hissetmiş olacaktır. İngiliz işçileri ve öteki ülkelerin işçileri bize 
yakınlık gösterdikleri, grev yaptıkları, bizimle savaşan Polonya'ya gönderilmekte olan 
silahları gemilere yüklemedikleri zaman, bu bizim için büyük bir yardımdı. Bu bize 
mücadelemizde büyük bir güç katmıştır. Bundan işçilerimiz moralce büyük bir güç 
kazanmışlardır. 

Çarlık Rusyası, yüz yıl boyunca Türkiye ile savaşmıştır. Bu tabii, Rusya'nın, Türkiye'nin 
amansız düşmanı olduğuna dair yapılan propagandalarla, halkın hafızasında derin izler 
bırakmıştır. Bütün bunlar, Türk köylüsünde, küçük ve orta mal sahiplerinde, tüccarlarda, 
aydınlarda ve idareci çevrelerde Ruslara karşı dostça olmayan duygular ve güvensizlik 
uyandırmıştır. Bilirsiniz ki, güvensizlik ağır geçer. Bunun için de sabırlı, dikkatli, sakıncalı bir 
çalışma gerekmektedir. Eski Çarlık Rusyası ile Sovyet Rusya arasındaki ayırımı, sözle değil 
işle göstermek ve anlatmak gerekmekledir. Bu bizim ödevimizdir. Siz de bir elçi olarak, 
Sovyetler Birliği'nin, Türkiye'nin işlerine karışmamak politikasının, halklarımız arasında 
samimi bir dostluğun savunucusu olmak zorundasınız. Türkiye, bir köylü, bir küçük burjuva 
ülkesidir. Sanayii çok azdır. Olanı da Avrupa kapitalistlerinin elindedir isçisi çok azdır. Bunu 
dikkate almak gerekmektedir. Bir kez daha tekrar ediyorum, dikkatli ve sabırlı olunuz!.. 
Hükümet temsilcileriyle, halkla konuşmalarınızda her zaman nazik ve güleryüzlü olunuz!.. 
En önemlisi halka saygı göstermektir, Emperyalistlerin yağmacı, istilacı politikalarına karşılık 
bizim, hiçbir çıkara dayanmayan dostluk ve memleketin iç yaşamına karışmama durumumuzu 
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açıklayınız! İşte sizin ödeviniz!.. Ne gibi yardımlarda bulunacağımızı da bildirelim: en 
kuvvetli bir ihtimalle silah yardımında bulunacağız. Gerekirse başka şeyler de veririz.” 
Kurtuluş Savaşı'na yardımları 

Sovyet resmi verilerine göre Kurtuluş Savaşı döneminde Rusya'nın Türkiye'ye yaptığı askeri 
ve nakdi yardımlar: 

39.000 tüfek, 

327 makineli tüfek, 

54 top, 

63 milyon fişek, 

147.000 top mermisi vs., 

2 avcı botu, 

Doğu sınırlarından eski Rus ordusunun bıraktığı askeri malzemeler, 

Ankara'da iki barut fabrikasının kurulmasına yardım, 

Fişek fabrikası için gerekli teçhizat ve hammadde sağlama, 

200 kilo külçe altın 

100.000 altın Ruble (kimsesiz gazi çocukları için yetimhane kurulması amacıyla) 

20.000 Lira (basımevi ve sinema teçhizatı alımı için) 

10 milyon altın Ruble 

Her ulusal günde, yabancı ülke politikacılarının ve basınının Atatürk'le ilgili övücü sözlerine 
yer verilir. Ancak Sovyetler Birliği'nin savaşın sonucunu olumlu yönde etkileyen 
yardımlarından ve Lenin'in Mustafa Kemal hakkındaki görüşlerinden söz edilmez. Ders 
kitaplarında “Kara Fatma”nın sırtında top mermisi taşıyan resminin altına komünizm övgüsü 
olur diye bu “mühimmat”ların nereden geldiği yazılmaz. Bundan dolayı TIME dergisinin 
Atatürk'ü “kapak” yaptığını biliriz de Sovyet yardımlarını bilmeyiz. Bu yazıyı, bir haksızlığı, 
kadi bilmezliğimizi itiraf etmek için yazdım. Kuşkusuz Lenin'in sözlerinden, antikapitalist 
olmadan da antiemperyalist olunabileceği sonucunu çıkaranlar da olacaktır. 

*Aralov, S.İ. Bir Sovyet Diplomatının Türkiye Hatıraları 1, Yenigün Basın ve Yayıncılık, 
Aralık 1997 

*http:zzwww.turkey.mid.ruz20-30gg, t.html 

LAFMACUNDaha önce üç darbe ottan-boktan sebeplerle yapıldı. Asıl şimdi darbe yapmak 
için geçerli sebepler var ama bu sefer de darbe yapan yok! Bu ülkenin darbe vakti geldi fakat 
asker darbe yapmıyor. Yapacaksanız şimdi yapın! 

Ferhan Şensoy 

Eskişehir (Mayıs 2009) 


ATATÜRK VE LENİN 
Hüseyin Vodinalı-22 Nisan 2019-aydinlik 
Atatürk ve Lenin, 20. yüzyıla şekil veren iki büyük liderdir. 


Biri, yenik düşmüş gerici Osmanlı'yı, diğeri ise mağlup olmuş gerici Rus Çarlığı'nı 
sonlandırdı. 


Atatürk'ün kritik rol oynadığı Çanakkale Zaferi, Rus devriminin önünü açtı, Rus devrimi de 
Türk Kurtuluş savaşında büyük rol oynadı. 
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Batı Emperyalizmi’ne kukla olan iki gerici yapı Osmanlı ve Çarlık Rusyası savaşırken, 
Türkiye Cumhuriyeti ve Sovyet Sosyalist Cumhuriyetler Birliği, aynı emperyalizme karşı 
birlikte mücadele etti. 


Lenin, Çarlık Rusya’sinin Türkiye'yi parçalama planlarını ifşa etti, Kars ve Ardahan'ı Ankara 
hükümetine bıraktı. 


O kadar ki... 


1914'te Osmanlı Donanması'nın (Alman savaş gemisi Yavuz) topa tuttuğu Rus limanı 
Novorossisk, sadece 6 yıl sonra, 1920'de İnebolu'ya silah ve cephane gönderiyordu. 


Tüm bunlar, Türkiye Cumhuriyeti kurucusu Mustafa Kemal Atatürk'ün, bundan tam 99 yıl 
önce 26 Nisan 1920’de Sovyetler Birliği kurucusu Vladimir İlyiç Ulyanov Lenin'e yazdığı bir 
mektup ile başladı. 


Mektubun içeriği şöyleydi: “Emperyalist hükümetler aleyhine harekâtı ve bunların 
tahakküm ve esareti altında bulunan mazlum insanların kurtuluşu gayesini hedefleyen 
Bolşevik Ruslarla mesai ve harekat birliğini kabul ediyoruz. Evvela, milli topraklarımızı 
işgal altında bulunduran emperyalist kuvvetleri kovmak ve gelecekte emperyalizm 
aleyhine vuku bulacak ortak mücadelelerimiz için dahili kuvvetlerimizi şekillendirmek 
üzere, şimdilik ilk taksit olarak beş milyon altının ve kararlaştırılacak miktarda 
cephane ve diğer fenni harp vasıtaları ve sıhhi malzemenin ve yalnız Doğu'da harekât 
icra edecek olan kuvvetler için erzakın, Rus Sovyetler Cumhuriyeti’nce temini rica 
olunur.” (Atatürk'ün Bütün Eserleri, C. 8, 2. Baskı, Kaynak Yayınları, Istanbul, 2004, s.114) 


(Bu mektuba, 2 Haziran 1920 günü Dışişleri Bakanı Çiçerin üzerinden cevap verildi. 
Karşılıklı güven ve işbirliği dileklerinden sonra somut adımlar da atıldı. 11 Mayıs 1920 günü 
Dışişleri Bakanı Bekir Sami Bey başkanlığında bir heyet Moskova'ya gönderildi. 4 Ekim 
1920 tarihinde Ankara'ya Müsteşar Y.Y. Umpal-Angarskiy’ in başkanlığındaki Rus 
diplomatik misyon görevlileri gelerek Mustafa Kemal Paşa ile görüştü. 19 Şubat 1921 günü 
Ali Fuat Paşa, Moskova'ya elçi olarak gönderildi. 16 Mart 1921 günü de Dostluk 
Anlaşması'nı imzaladı. Kaynak: http://www.aydinlikgazete.com/tarih/ataturk-ve- 
lenininkurdugu-tarihi-dostluk-h61366.html) 


“Dostluk ve İşbirliği” başlığıyla anılan bu mektup sonrası, Novorossisk ve Tuapse 
limanlarından tam 300 bin ton cephane ve silah İnebolu'ya geldi. 


Batı cephesinde emperyalizm ve uşaklarına karşı ölüm kalım savaşı veren Atatürk, “Gözüm 
Sakarya’da, Dumlupınar?da, kulağım Inebolu’da” sözlerini bunun için sarf etti. 


Türk ve Rus gemileriyle, kahraman Türk kayıkçılarla İnebolu'ya indirilen silah ve cephaneler, 
tozlu Anadolu yollarında kağnılarla cepheye ulaştırılmış, bu yönüyle de Kurtuluş 
Savaşımızın en kahraman ve fedakarane tabloları ortaya çıkmıştır. 


235 


1918 yılıdaki suikastte boynundan vurulan Lenin, daha sonra kısmi felç geçirdi, sağ tarafı 
hareketsizdi. Öldüğü 1924 yılına kadar hasta ve felç vaziyette Türkiye ve Atatürk ile dostluğu 
sürdürdü. 


Lenin, SSCB'nin Türkiye'ye gönderdiği ilk elçisi Aralov’a verdiği direktifte şu ifadeleri 
kullandı: “Mustafa Kemal Paşa tabii ki sosyalist değildir. Ama görülüyor ki iyi bir 
teşkilatçı. Kabiliyetli bir lider, milli burjuva ihtilalini idare ediyor. İlerici, akıllı bir 
devlet adamı. Bizim sosyalist inkılabımızın önemini anlamış olup, Sovyet Rusya'ya karşı 
olumlu davranıyor. O, istilacılara karşı bir kurtuluş savaşı yapıyor. Emperyalistlerin 
gururunu kıracağına, padişahı da yardakçılarıyla birlikte silip süpüreceğine 
inanıyorum. Halkın ona inandığını söylüyorlar. Ona, yani Türk halkına yardım 
etmemiz gerekiyor. İşte sizin işiniz budur. Türk hükümetine, Türk halkına saygı 
gösteriniz. Büyüklük taslamayınız. Onların işlerine karışmayınız.” 


Lenin, Atatürk ve Türk Devrimi'ne öyle saygılıydı ki, hasta yatağından, Ankara'da iş 
karıştıran (büyüklük taslayan) bazı ÇEKA (dönemin KGB’s1) ajanları için ölüm emri bile 
verebilmiştir. 


Günümüzde de Türk-Rus dostluğu çok önemli ve kritik bir süreçten geçiyor. 
Sadece, ABD'yi kudurtan S-400 meselesi bile bunu anlatmaya yeter. 


Bazı Atlantikçiler, Türkiye ile Rusya'nın işbirliği yapmasını, Moskova'nın ‘kayığına 
binmek”, “Rusya'nın kucağına oturmak? gibi aşağılayıcı tabirlerle küçültmeye, kötülemeye 
çalışıyor. 


Onları bir nebze anlıyorum, Amerika ile olan 70 yıllık kirli ilişkilerimizi, Rusya'ya da aynıyla 
atfetmeye çalışıyorlar. 


Ama gerçek bu değildir. 


Doğu Akdeniz'de, Karadeniz'de, hasılı tüm Batı Asya'da, ABD ve hempalarının hedefindeki 
Türkiye ile Rusya, tıpkı 99 yıl önceki gibi, Atatürk ve Lenin ruhuyla, aynı düşmana, Batılı 
emperyalizme karşı bir ittifak yapıyor, yapmaya çalışıyor. 


Bu ittifakın kurulması kazanmak, bozulması kaybetmek anlamına geliyor. 
Denizdeki Kuva-Yı Milliye Ve İnebolu 


Atatürk'ün Lenin'e yazdığı ilk mektubun 99. Yıl dönümünde, 26 Nisan 2019 tarihinde, 
İnebolu'da çok önemli bir toplantı yapılacak. 


“Denizdeki Kuva-yı Milliye ve İnebolu” başkılkı panele, Jeopolitik üstadı Amiralimiz Cem 
Gürdeniz, Rusya Federasyonu Ankara Büyükelçiliği Kültür Ataşesi Aleksandr Sotniçenko, 
CHP'nin “Kıvılcım” lakaplı efsane milletvekili Kemal Anadol ve genç yaşına rağmen Rusya 
arşivlerinden çıkardığı altın değerindeki belgelerle Türk ve Dünya tarihinde ve güncel 
siyasette önemli işlere imza atan Tarihçi Dr. Mehmet Perinçek katılıyor. 
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Stratejist Amiral Gürdeniz'in 2 yıl önceki yazısındaki şu ifadeleri, hem panelin, hem Türk 
Rus dostluğunun önemini ortaya koyuyor: 


“Yeni konjonktürde yükselen Avrasya Jeopolitiği, soğuk savaş sonrası oluşan tek kutuplu 
düzeni zorlamakta ve dünya siyaset arenası, çok kutuplu ve bölgesel ittifakların oluşabileceği 
bir rotaya doğru dönüş göstermektedir. Bu yükselişte Batı Asya'da Türk-Rus ve Türk-İran 
yakınlaşması küresel dengelerde büyük etki yaratıyor. Diğer yandan Çin'in siyasi, ekonomik 
ve askeri alanlarda yarattığı yeni durum, Washington Konsensüsü yerine, Pekin 
Konsensüsü'nün küresel sistemde yerini almasını hızlandırıyor. Bu durum yeni uluslararası 
ilişkiler teorilerinin gelişmesini tetikliyor, güç kavramı yeniden değerlendiriliyor ve küresel 
sistemde yeniden 19. yüzyılın güç sistemine dönüş hızlanıyor... Atatürk, Türk-Sovyet 
dostluğu ile jeopolitik sürpriz yaratmıştır. Atatürk Balkan Antantı ve Sadabat Paktı girişimleri 
ile denge yaratmıştır. Atatürk Orta Asya'daki akraba topluluklarımıza yaklaşarak Türkçe dili 
ve ortak din bağları üzerinden yeni bir denge alanı açmıştır. 16 Mart 1921 tarihli, Türk-Sovyet 
Dostluk Antlaşması ile Sovyetlerin Sevr Antlaşması'nı reddetmesi ve Misak-ı Milli 
sınırlarımızı tanıması, Türkiye'nin Avrasya yönelişinin kapısını 96 yıl önce aralamıştır. Bu 
anlaşma sayesinde Rusya'dan gelen cephane ve para ile Kurtuluş Savaşı mümkün olmuştur.” 


(Kaynak: https://add.org.tr/cem-gurdeniz-ataturk-ve-lenin-dostlu % C4 %9Fu- 
ayd %C4 %Binl%C4%B1k-17-12-2017/) 


Atatürk'ün Lenin'e 4 Ocak 1922'de yazdığı bu mektubun satırları, 1938 sonrası Türkiye'nin 
onun vasiyetinden nasıl uzaklaştığını, NATO denen “kötülük” örgütüne girmesi ve AB 
kandırmacası sonucunda bugünkü duruma nasıl düştüğünü de anlatıyor aslında: 


“Türkler ve Rusların, tarihi yüzyıllarca süren kanlı savaşların gürültüsüyle doldurduktan 
sonra, bu kadar çabuk ve bu kadar bütünsel bir şekilde uzlaşmaları, öteki milletleri şaşkınlığa 
uğratmıştır. Pek çoğu bu dostluğun suni olduğu ve şartlar gereği sağlandığı zannına 
kapılmışlardır, hâlâ da bu inançtadırlar ya da öyle gözükmektedirler. Ancak, iki halkın ne 
ölçüde birbirleriyle anlaşmak ve birbirlerini sevmek için yaratıldıklarını ve geçmiş kavgaların 
yalnızca her ikisinde de yerleşmiş zalim iktidarların kışkırtmaları ile çıkmış olduğunu, son 
savaşta asker ve subayların birbirleriyle nasıl isteksizce savaştığını görmüş olanlar, birkaç 
sene önce oluşan yeni vaziyetin sürekli ve istikrarlı olduğunu söyleyeceklerdir. Zira bu 
vaziyet tabii olandır ve eski istibdat tarafından sürdürülen suni düşmanlık ise son nefesini 
vermiştir... Türkiye Rusya'ya, bilhassa son birkaç ayın Rusya'sına Batı Avrupa'ya 
olduğundan çok daha yakındır. Memleketlerimiz arasında bir diğer ve daha mühim benzerlik, 
bizim kapitalizm ve emperyalizme karşı mücadelemizde yatmaktadır... Türkiye hâlâ büyük 
devletlerin ve onların uydularının açık veya gizli, azgın saldırılarına hedef olmaya devam 
ediyorsa, bunun nedeni, her şeyden önce mazlum sömürge halklarına örnek olarak kurtuluşa 
giden yolu göstermesidir... Sizi temin ederim ki Sovyet Rusya'ya karşı doğrudan veya dolaylı 
olarak asla hiçbir anlaşmaya ve ittifaka dahil olmayacağız.” (Kaynak: Ercan Dolapçı, 
“Devrimin İki Yüzü-Atatürk ve İnönü”, Kategori Yayıncılık 2017-Sayfa 119) 


Benim de, 26 Nisan 2019'da, gözüm ve kulağım İnebolu'da olacak... 
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Bu arada, Inebolu’na kahramanlık unvanı verilmemesinin en büyük nedeni, Atatürk sonrası 
Türk-Rus dostluğunun unutturulma çabalarıdır. Umarız artık bu yanlıştan dönülür ve 
fazlasıyla hak ettiği “Levent İnebolu” unvanı Karadeniz'in nadide incisine verilir. 


Önemli Not: Sri Lanka'da Paskalya kutlamaları sırasında Hristiyan Sri Lankalılar ve yabancı 
turistlere yönelik 8 bombalı saldırı sonucu 200'e yakın masum insan hayatını kaybetti. Ülkede 
sokağa çıkma yasağı ilan edildi. Çin'in Kuşak ve Yol (Belt and Road Initiative, “BRI’) 
girişimindeki Deniz İpekyolu veya İnci Kolyesi stratejsinde çok kritik bir yer tutan Sri 
Lanka'ya yönelik terör saldırılarının faillerini henüz bilmiyoruz. Ancak şunu rahatlıkla 
söyleyebiliriz ki, ABD, Çin'in Pakistan, Sri Lanka, Maldivler’deki liman ve üs yatırımlarını 
içeren Kuşak ve Yol girişimine kökten düşman. Güney Çin Denizi, Hint Okyanusu ve 
Pasifik'te Amerika'nın Çin'e karşı hasmane tavırları giderek artıyor. Rusya'nın Çin'deki 
Büyükelçisi son olarak Kuşak ve Yol'daki Pakistan Çin ekonomik koridoruna katılım irade 
beyanında bulundu. Büyükelçi Denisov, Orta Asya'daki Çin genişlemesinin Rusya için bir 
tehdit olmadığını, Rusya ve Çin'in kaynaklarının birleştirmesi, rekabet etmemesi gerektiğini 
bildirdi. Rusya'nın Çin ile birlikte Pakistan üzerinden Afrika ve Basra körfezine inmesi de söz 
konusu. Haftaya Çin'deki Kuşak ve Yol forumunda Pakistan Başbakanı İmran Han ile Rusya 
Lideri Putin'in görüşmesi gündemde. Ayrıca 22-25 Nisan arasında, Çin Donanması'nın 70.yıl 
kutlamaları onuruna Qingdao’da düzenlenecek tatbikat ve etkinliklere, aralarında Sri Lanka, 
Rusya ve Hindistan'ın da olduğu 12 civarında ülke donanması da katılıyor. Bu tatbikatlarda 
Çin, en yeni savaş gemileri ve son silah sistemlerini de sergileyecekti. Saldırıların yeri ve 
zamanı faillerin adresini açıklıyor. Zaten bugün tüm dünya, IŞİD'in ardında ABD ve İsrail'in 
bulunduğunu biliyor. Saldırılar Yeni Zelanda'nın da bir devamı niteliğinde. Bu konuda 
bilgiler netleştikçe daha detaylı yazacağım. 


Önemli Not 2: 23 Nisan Egemenlik ve Çocuk Bayramımız kutlu ve mutlu olsun. Egemenlik 
Ulusundur. Hakimiyet de Milletindir. Ne olursa olsun, herşeye ve herkese rağmen bu 
topraklarda Mustafa Kemaller yenilmez. 


Önemli Not 3: CHP Genel Başkanı Sayın Kemal Kılıçdaroğlu'na şehit cenazesinde 
düzenlenen hain ve menfur saldırıyı şiddetle kınıyorum. Bu saldırıyı düzenleyenler kadar 
kışkırtanların da sorumlu olduğunu düşünüyorum. Birlik ve beraberlik gerektiren zor 
zamanlarda böyle bölücü provokatif saldırıların raslantı olmadığına da inanıyorum. Asıl 
FETÖ parmağı orada olmalıdır. İncelenmeli. 


YÜKSEK ANALİZ | “YAHUDİ ASILLI ROTHSCHİLD AİLESİNİN 1972'DE 
ŞATOSUNDA VERDİĞİ BÜYÜK DAVETTE, PAGAN SEMBOLLERİ İÇEREN AYNI 
MASKELERİ GÖRMÜŞTÜK” 


2 Ocak 2022-serbestiyet.com/ 


A Haber'de, RTÜK'ün inceleme başlatacağını duyurduğu Fox TV'de yayımlanmaya başlanan "Maske 
Kimsin Sen" programının satanizm ve paganizm simgelerini normalleştirmeye çalıştığı anlatıldı: “Bu 
programda pagan ve satanist ritüellerin açıkça propagandası yapıldı. Dikket ederseniz program 7’den 
70'e herkesin televizyon başında olduğu, çocukların ekran başında olduğu saatlerde yayımlandı. 

Yahudi asıllı Rotshild ailesinin balosunda da dün akşam televizyondaki aynı sembolleri görmüştük.” 
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ZOR MESELE: TRANSHUMANIZM TEOLOJİSİ 


24 Mayıs 2020-www.islamvemedya.com/ 


İsmail Kurt tarafından hazırlanan tezde, Transhümanizmin Teolojisi ele alındı. 
Farkında mıyız? 


Günümüzde yaşanan teknolojik gelişmeler, “insanı” farklı bir varlığa çevirme istidadına 
sahip. Biyoteknoloji, sanal ve artırılmış gerçeklik, siborg ve yapay zekâ teknolojileri, yeni bir 
dünyaya açılan kapılar olarak lanse ediliyor. Bu mucizevi (!) dünyada, kimi sınırlarla 
yaradılan insana, sınırlarını aşma yetisi vaad ediliyor. Bu vaadin sahipleri “transhümanizm”de 
birleşiyor. 

Peki transhümanizm ne anlama geliyor? İnsanlığa neler vaad ediyor? İnsanlığın en yüce 
değeri olan din ve maneviyat, transhümanizmde nasıl bir yere sahip? Transhümanizmin dinsel 
bir niteliği var mıdır? Varsa din ile ilişkisi nasıldır? Transhümanizm yeni bir din olarak mı 
telakki ediliyor? 


İsmail Kurt tarafından hazırlanan “Transhümanizm ve Tekillik Bağlamında Dinin Geleceği” 
başlıklı yüksek lisans tezinde bu sorulara cevap veriliyor. 


Kurt tezinde, transhümanizm akımının ve tekillik anlayışının dinsel niteliği ve Tanrı 
anlayışlarıyla ilişkisini inceledi. Böylelikle Kurt, gelecekte din mefhumunun, teknolojik 
tabanlı bir akım olan transhümanizm ve tekillik bağlamında nasıl etkileneceğini ve onu neler 
beklediğini değerlendirdi. Kurt çalışmasını yaparken, “transhümanizmin teolojisinin inşa 
edilmesinde” katkı sağlamayı hedefledi. 

Transhümanizm ve Din: 3 İnceleme Alanı 

Kurt çalışmasında, transhümanizm ile din veya dinsel öğeler arasındaki ilişkiyi üç başlıkta 
inceleyerek “Transhiimanizm ya dinin temellerini sarsarak dinin sonunu getirecek; ya ilkeleri, 
vaatleri ve değerleriyle yeni bir din olarak kendini kabul ettirecek; ya da gelişmeleriyle 
geleneksel dinlerin görüşlerini takviye ederek onunla uyumlu bir hal teşkil edecektir. Bu üç 
durumun dışında din ile hiçbir ilgisi olmadan seküler hümanist bir felsefi akım olarak kalması 
durumu; din ile ilişkisinin boyutları bakımından kanımızca pek mümkün değildir. Fakat bu üç 
pozisyonun belki hepsini belki de bir kısmını aynı anda taşıması beklenebilir. Bu durum ise, 
bireylerin bu harekete yaklaşım farklılıklarına göre değişiklik arz edeceği kaynaklıdır” 
ifadelerini kullandı. 

Transhümanizm Nedir? 

Kurt tezinde, insanın ölüm başta olmak üzere, zihinsel, fiziksel ve biyolojik bazı varoluşsal 
sınırları bulunduğunu ifade etti. İnsanoğlunun bu sınırlardan kurtulma arzusu bulunduğunu 
belirten Kurt, “Transhümanizm akımını” şöyle tanımladı: 


“İnsanın varoluşsal sınırlılıklarından kurtulma arzusu, kuşkusuz dinlerin temel konusu 
olmuştur. İnsan, alet/tekniği eksikliklerini tamamlamada ne kadar kullansa da en nihayetinde 
ebedi olacak kadar uzun yaşamak, her dilediğini gerçekleştirebilmek ve kâinatın tamamını 
kuşatacak bir aşkınlığa kavuşarak her yerde varolmak gibi sonsuzluğa uzanan arzularını 
gerçekleştirememiş ve bu nedenle dinlere ve Tanrı'ya yönelmiştir. Ancak Tanrı'dan bağımsız 
olarak amacını gerçekleştirmek için tekniği olabildiğine geliştirmiş ve günümüz yirmi birinci 
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yüzyılına gelindiğinde ise bilim ve teknolojide ciddi ilerlemeler kaydetmiş, geçmişin 
efsanelerindeki sihirlerden ve ilahi anlatılarındaki mucizelerden farksız olmaya başlamıştır. İş 
böyle olunca, gelişmiş teknolojilerle insanı ve kâinatı dönüştürmek ve sınırlılıklarından onu 
kurtarmak iddiasıyla yeni bir akım ortaya çıkmıştır. Bu akım transhümanizmdir.”Kurt'un 
tezinden bazı notlar şöyle: 

Transhümanizm, Tekillik ve Din 

“Tekillik transhümanizmde olduğu gibi dinsel motifler taşıyarak dinsel bir nitelik kazanmaya 
başlamış görünmektedir. Tekillik anlayışına bir inanç gibi tabi olan müntesiplerine 
tekillikçiler (singularitarian), bu inanca ya da öğretiye de tekillikçilik (singularitarianism) 
denmektedir. Bu durumu kabul etmekte gibi görünen Kurzweil, tekillikçileri, tekilliği 
kavramış ve tekilliğin kendi hayatı için ne gibi şeyler ifade ettiği üzerine derince düşünmüş 
kişiler olarak tanımlamaktadır. Tekillikçiliği, hayatı anlayış biçimi olarak görmekle beraber 
geleneksel dinlerin değindiği konular olan, ölüm hakikati, ebedilik ve hayatın amacı gibi 
konulara yeni yaklaşım tarzları geliştirdiğini de kabul etmektedir.149 Bu söylemleriyle 
Kurzweil, günümüz teknolojik bazlı hareketlerin yeni dinsel oluşumlara ve anlayışlara kapı 
araladığını da belirtmiş olmaktadır. Bundan sonra bizleri, dinin konularına temas etmeye 
başlayan teknoloji ile kaçınılmaz olarak teknolojiyle yüzleşme durumunda kalan dinin, 
birbirine yaklaştığı ve belki de iç içe geçtiği bir gelecek mi beklemektedir? 

Transhümanizm ve Dinsel Bağ 

“Transhümanizmin mükemmellik arayışı, insanı yüceltmeye/geliştirmeye odaklanması, 
yoksulluk, hastalık ve acı gibi sosyal sorunları ortadan kaldırarak toplumu iyileştirme kaygısı 
taşıması, aşkınlık ile meşgul olması, geleceği geçmişten daha iyi olarak gören insanlık 
tarihinin ilerici anlayışına sahip olması gibi vasıfları onu geleneksel dinlerle birçok noktayı 
paylaşan konuma taşımaktadır. Bunlarla birlikte eskatolojik bir yönelim ile dünyanın ve insan 
hayatının sonuna dair kurgularda bulunması transhümanizm ve dinsellikle bir bag 
kurmaktadır.” 

“Transhümanizm Yarı Dinsiz, Yarı Dinsel Karma Bir Harekettir” 

Kurt, tezinde ulaştığı sonuçları şu şekilde değerlendirdi: 


“Çalışmamızdaki değerlendirmelerimiz neticesinde belli başlı sonuçlara vardık. Bunlardan 
biri, dinin, tabilerine belli bir yaşam tarzı sunma ve onların yaşamına değer ve anlam katma 
noktasındaki tanımına uygun olarak transhümanizmin de belli bir yaşam tarzı ve amacı 
izlediği görülmüştür. Her ne kadar bir kısım transhümanistlerce kabul edilmese de bu durum 
transhümanizmi din tanımına oldukça yaklaştırır. Fakat hareketi savunanların çoğunluğunun 
laik ateist ve naturalist olması, Tanrı ve metafizik unsurları evrene müdahale etmesi açısından 
kabul etmemesi transhümanizmi yarı dinsiz yarı dinsel karma bir hareket yapmaktadır. 
Geleneksel Dinlere Tehdit Unsuru: Transhümanizm 

Transhümanizmin, teknolojiyi kullanarak, hastalıkları ve acıları ortadan kaldırma, 
mükemmellik arayışı, insanın yüceltilmesi, uzun yaşam, ölümsüzlük, sonsuz mutluluk, 
tanrısal zeka ve aşkınlık gibi dinlerin konu edindiği vaatleri dinler ile ortak bir şekilde 
içermesi, onun diğer dinlere alternatif yeni bir dini hareket olduğu izlenimini vermektedir. Bu 
vaatlerini ahirete gidilmeden daha dünyada ve Tanrı'dan bağımsız olarak vereceğini dolaylı 
olarak ifade ederek özellikle geleneksel dinlere tehdit unsuru olmaktadır. Ancak geleceğin 
belirsizliği ve geleneksel dinlerin teknoloji tabanlı insanın ve evrenin dönüştürülüp daha üst 
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noktalara taşınması gibi konulara ciddi değinmemiş olmaları bu tehdidi teşvike çevirmektedir. 
Yani semavi dinlerin bu konulara eğilerek yeni yorumlar getirmelerini salık vermektedir. 


Bunlarla beraber Hristiyanlık gibi dinlerle ciddi ilişkisi olan ve ondan etkilenmekle beraber 
onu etkilemekte olan transhümanizm, diğer dinlerin aksine felsefesinin Hristiyanlıkla daha 
uyumlu olduğu görülmüştür. Hristiyanlığın, ilk günah, kurtuluş (salvation), imago Dei, 
Tanrı'nın İsa Mesih’te enkarnasyonu ve insanın tanrılaşması (theosis) gibi temel 
doktrinleriyle uyumlu olduğu ve bu doktrinlerle ortak bir amaç takip ettiği görülmüştür. 
Yalnız fark şu ki, transhümanizm bu hedefleri ilahi müdahaleyle değil, insan eliyle teknoloji 
aracılığıyla gerçekleştirmeyi düşünür. Ancak Hristiyanlık, İsa Mesih figürüyle insanı 
tanrılaştırıp Tanrı'nın yeryüzündeki temsilcisi olarak ortak bir yaratıcı anlayışıyla bahsedilen 
hedeflerin insan eliyle gerçekleştirilmesine geçit vererek, transhümanizme kapılarını açmakta 
olduğu görülmüştür. 

“Transhümanizm, İslam Açısından İncelenmeli” 

Transhümanizm ile sair semavi dinler arasında kısmen bazı benzerlikler görülse de bunlar 
Hristiyanlik’ta olduğu kadar baskın değildir. Kimileri tarafından transhiimanizm ile İslamiyet 
arasında, yer yer Allah'ın yeryüzündeki temsilcisi şeklinde yorumlandığını gördüğümüz 
‘halifetullah’ anlayışı üzerinden benzerlikler kurulmaya çalışılmıştır. Kanaatimizce 
yeryüzünün kontrolünün Allah adına insana verilmesi anlayışı siyasi olarak kötüye 
kullanılmış bir yaklaşım olmuştur. Ayrıca İslamiyet'in en temel esası olan Tevhid akidesine 
de aykırı olacağından bizce bu durum transhümanizmin yaratıcı insan anlayışına kapı 
aralamaktan ziyade tamamen kapıyı kapamaktadır. Yalnız Islamiyet’teki mucize anlayışı, 
insanın çalışmasına yapılan vurgu, insan ve sair mahlukların Allah'ın failliğine birer perde ve 
sebep olması ilkesi gibi anlayışlarıyla transhümanizm ile insanın bizzat fail olarak değil ancak 
sebep olan yönü açısından teknolojiyle dünyanın ve insanın değiştirilip daha iyiye 
yükseltilmesi çalışmalarında beraber olabileceklerini söyleyebiliriz. Fakat İslamiyet ile 
transhümanizm hareketinin ilişkisi üzerine çalışmaların neredeyse hiç olmaması, bizleri net 
bir sonuca vardırmamaktadır. Ancak çalışılması gereken önemli bir alan olduğu sonucunu 
belirtebiliriz. 

“Transhümanizm, Sistematik Teolojisini Tamamlamamamış Bir Harekettir” 

Bunlarla beraber transhümanizm sistematik teolojisini tamamlamamış bir harekettir. Bundan 
dolayı transhümanizmin tanrısının net olarak tespit edilmesinde zorlanılmaktadır. Ayrıca 
transhümanizmin geleceğe yönelik bir felsefe inşa etmesi, bünyesinde belirsizlikleri 
taşımasına, vaatlerinin ve ideallerinin ne kadarını nasıl gerçekleştireceğinin bilinmemesine 
neden olmaktadır. Bu durum, sağlıklı bir şekilde sistematikliğinin ortaya konulmasını 
güçleştirmektedir. Kuşkusuz hızla gelişmekte olan teknolojiler, insan ve dünyasını 
değiştirmekte ve bunun sonucunda insanın çevresiyle olan ilişkisine ve yaşam amacına dayalı 
olarak kurduğu dini inançlarını ve felsefelerini etkileyecektir. Din ve bilimin uzlaşımını 
sağlayabilecek öneme haiz olan transhümanizm, bu etkenlerden biridir. Transhümanizm, 
teknolojiyi dinsel öneme sahip kılmakla beraber geleneksel dini temaları, endişeleri ve 
hedefleri de seküler alana taşımaktadır. Dinin konuları üzerine sistematik düşünsel faaliyet 
gösteren düşünür ve araştırmacıların, din ve bilimin geleceğinin vizyonu adına 
transhümanizmi dikkate almaları ve üzerinde çalışmalarını arttırmaları elzemdir. 

Bu haberdeki alıntılar, yazarından izin alınarak yayınlanmıştır. 
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TRANSHÜMANİZM İDEOLOJİSİ YA DA ASLİ GÜNAHKARLIK 
TRAVMASINDAN KAÇIŞ 


Jan Brueghel: Asli Günah-Yazar: Prof. Dr. Hakan Olgun-14 Tem, 2021- 
www.milelvenihal.org/ 


Geçerliliği çok tartışmalı da olsa yetişkin bireylerin psikolojik hastalıklarına teşhis koymak 
için çocukluk dönemi gibi erken çağlarına inmeye çalışan psikanalitik yöntemi hepimiz 
duymuşuzdur. Bu yöntemin öngörüsü, kendileri farkında olmasa da psikiyatrik hastaların 
çocukluk döneminde yakınlarının ölümü, şiddete maruz kalma, ağır hastalık ve kaza geçirme 
gibi özel tecrübelerinden hareketle bu büyük travmaların etkilerinin ilerleyen yıllarda 
psikolojik soruna dönüştüğüdür. Dolayısıyla psikanalitik yöntemle teşhis çabası, hastanın o 
anki durumuna değil geçmişinin karanlıkta kalan ya da unutulmak istenen yönlerine ulaşmaya 
çalışarak öncelikle sorunun temeldeki kaynağını tespit etmeye yöneliktir. Bir süredir Batı 
kaynaklı olmakla beraber küresel gündemi meşgul eden transhümanizm düşüncesinin 
köklerinin Batı zihninin asırlar öncesine dayanan ruhsal bir travmaya dayalı psikolojik bir 
tepkisel tutum olduğunu varsayarsak, bu düşüncenin anlaşılması için psikanalitik bir yönteme 
benzer şekilde Batılı zihnin bilinçaltına ulaşmayı pekâlâ deneyebiliriz. Bilindiği üzere 
transhümanizm, kabaca genetik mühendisliği ve yapay zekâ gibi teknolojiler aracılığıyla insan 
bedenini iyileştirme, hastalıkları önleme, yeni durumlara kendini uyarlayabilen hücresel 
reflekslerle yaşam süresini uzatma bilimi olarak tanımlanır. Bu tanım bütünüyle insanın 
“eksik” ve “zayıf” görülen yönlerinin “düzeltilip” yeni yaşam şartlarına uyum sağlayarak 
insan ömrünün uzatılması hedefini içermektedir. Peki bu bilimsel girişimin psikanalitik 
yaklaşım çerçevesinde Batılı insanın bilinçaltında bir karşılığı olabilir mi? 


Düşünce dünyasında Avrupa-merkezci yaklaşım sorunu 


XX. yüzyılın başlarında en etkili sosyologlardan Ernst Troeltsch’e göre Batı, “Hıristiyanlığın 
neşv ü nema bulduğu her yerdir.” Bu anlamda Batı, sadece Avrupa'yı değil Amerika'dan 
Yeni Zelanda ve Avustralya kıtasına kadar Hıristiyanların yaşadığı ülkeleri içeren bir kültürel 
zemini ifade etmektedir. Yani “Batı” kavramı, coğrafi değil kültür ile ilişkili bir kavramdır. 
Bu kültürel zemin ise Hıristiyan geleneği ve bu dinin tarihsel tecrübesi üzerine inşa olmuştur. 
Hıristiyan halkların tarihsel tecrübesinin önemli ölçüde kilise dogmaları ile akıl arasındaki 
çelişik gerilimden türediğini söyleyebiliriz. Dolayısıyla günümüz Batı kültürü kutsalı temsil 
eden kilisenin taraf olduğu bu gerilimin türettiği tecrübeyi kendisine temel edinmiştir. Bu 
nedenle kültürel anlamıyla Batı dünyasının Hıristiyan geleneğinin dolaylı sonuçlarını yansıtan 
tepkisel bir tutumun ürünü olduğu söylenebilir. 
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Troeltsch, her ne kadar yeryüzünün bir ucundan diğer ucuna uzanmış geniş bir Hıristiyanlık 
alanı çizmişse de Avrupa kıtası yine de bu kültürel coğrafyanın merkezini oluşturmaktadır. 
Çünkü Hıristiyanlık ile daha doğrusu Roma Katolik Kilisesi ile insanların yaşadığı gerilimin 
zemini Avrupa olmuştur. Kilisenin sergilediği dogmatik tutum ile bu tutuma tepki gösteren 
muhalif düşüncelerin çoğu bu kıtada tecrübe edilmiştir. Nitekim laiklik, antisemitizm ve 
nasyonalizm gibi modem çağın pek çok ideolojisi Avrupa da gelişmiş ve bu ideolojilerin 
neredeyse tümü kilise ile toplum arasındaki söz konusu gerilime bağlı olarak ortaya çıkmıştır. 


Avrupa'da kendini kutsalın sahibi olarak gören Katolik Kilisesi'ne muhalefete dayalı gerilim 
tecrübesi, kıtanın kendi modern çağına evrildiğinde insanlığın ortak ilerleme süreci olarak 
düşünülmüştür. Yani Avrupa'nın Katolik Kilisesi formunda din ile yaşadığı çatışmanın, 
dünyanın geri kalan halklarını da bağlayan evrensel bir süreç olduğuna inanılmıştır. Böylece 
Avrupa entelijansiyası Avrupa-merkezli bir ideoloji kurgulayarak dünyanın Avrupali- 
Hıristiyan tecrübesi yaşamamış diğer halklarına modernleşme yolunda kendi ayak izlerini 
takip etmelerini telkin etmiştir. 


Hıristiyan zihninde asli günahkarlık tecrübesi 


Günümüz Batılı çevrelerde tartışılan transhümanizm konusu, esasen bu tarihsel sürecin Batılı 
zihinde oluşturduğu insan tasavvuruna dayanmaktadır. Bu durumda Batının insan tasavvuru 
kilise dogmalarına uyumlu olarak ya da bu dogmalara karşıtlık üzerinden oluşturulmuş tarihi 
bir neticeyi ifade etmektedir. Batı kilisesi ile Batılı akıl arasında modern çağda yaşanan 
gerilimin kökeni ise Hıristiyanlığın insanın cennetten kovuluşunu öyküleyip asli günah 
dogmasına gerekçe tutulan kutsal metin anlatısıdır: 


Yılan kadına yaklaşarak, “Tanrı gerçekten, “bahçedeki ağaçların hiçbirinin meyvesini 
yemeyin? dedi mi?” diye sordu. Kadın, “bahçedeki ağaçların meyvelerinden yiyebiliriz, ama 
Tanrı, “bahçenin ortasındaki ağacın meyvesini yemeyin, ona dokunmayın; yoksa ölürsünüz? 
dedi.” Yılan, “kesinlikle ölmezsiniz” dedi, “çünkü Tanrı biliyor ki, o ağacın meyvesini 
yediğinizde gözleriniz açılacak, iyiyle kötüyü bilerek Tanrı gibi olacaksınız.” Kadın ağacın 
güzel, meyvesinin yemek için uygun ve bilgelik kazanmak için çekici olduğunu gördü. 
Meyveyi koparıp yedi. Yanındaki kocasına verdi, o da yedi. İkisinin de gözleri açıldı. Çıplak 
olduklarını anladılar. Bu yüzden incir yaprakları dikip kendilerine önlük yaptılar. Derken, 
günün serinliğinde bahçede yürüyen Tanrı'nın sesini duydular. Ondan kaçıp ağaçların arasına 
gizlendiler. Tanrı Âdem'e, “Neredesin?” diye seslendi. Âdem, “bahçede sesini duyunca 
korktum. Çünkü çıplaktım, bu yüzden gizlendim” dedi. Tanrı, “çıplak olduğunu sana kim 
söyledi?” diye sordu, “Sana meyvesini yeme dediğim ağaçtan mı yedin?” Âdem, “Yanıma 
koyduğun kadın ağacın meyvesini bana verdi, ben de yedim” diye yanıtladı. Tanrı kadına, 
“Nedir bu yaptığın?” diye sordu. Kadın, “yılan beni aldattı, o yüzden yedim” diye karşılık 
verdi. Tanrı kadına, “çocuk doğururken sana çok acı çektireceğim” dedi. Tanrı Âdem'e, 
“yaşam boyu emek vermeden yiyecek bulamayacaksın. Toprak sana diken ve çalı verecek, 
yaban otu yiyeceksin. Toprağa dönünceye dek ekmeğini alın teri dökerek kazanacaksın. 
Çünkü topraksın, topraktan yaratıldın ve yine toprağa döneceksin.” Daha sonra Tanrı, “Âdem 
iyiyle kötüyü bilmekle bizlerden biri gibi oldu” dedi, “artık yaşam ağacına uzanıp meyve 
almasına, yiyip ölümsüz olmasına izin verilmemeli.” Böylece Tanrı, yaratılmış olduğu toprağı 
işlemek üzere Âdem'i Aden bahçesinden çıkardı. Onu kovdu. Yaşam ağacının yolunu 
denetlemek için de Aden bahçesinin doğusuna keruvlar ve her yana dönen alevli bir kılıç 
yerleştirdi. (Tekvin 3:1-21) 
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Bu kutsal metin öyküsünde iki husus öne çıkmaktadır. Birincisi Tanrı insanı kendi suretinde 
(imago dei) yaratmıştır. İkincisi ise yasak meyveye el uzatmakla insanlık “iyi ile kötüyü 
bilme” yeteneğini elde ettiği için bu kez tanrı gibi olmuştur. Yani tanrının suretinde yaratılmış 
olan insan yasak meyve kuralını ihlal edip tanrıya muhalefet ederek tanrı gibi olmuştur. 


Hıristiyan geleneğinde ilk insan çiftinin yasak meyveyi yemesi “asli günah” olarak ifade 
edilip büyük bir suç olarak nitelenmiştir. Söz konusu anlatıdan Tevrat'ın yanı sıra farklı bir 
boyutuyla Kur'an'da da bahsedilmiştir. Ancak bu anlatıdan bir günah üretip bunu da nesilden 
nesile aktararak insanlığın doğasını yozlaştıran kronik bir suçluluk olarak yorumlayanlar 
sadece Hıristiyanlar olmuştur. Yani Yahudi ve Müslümanlardan farklı olarak Hıristiyanlar bu 
anlatıdan asli ve kalıtsal bir günah dogması oluşturup bunu adeta gönüllü olarak 
yüklenmişlerdir. Bu günahtan kurtulmanın ise Hıristiyan geleneğine göre sadece bir yolu 
vardır: İsa Mesih'in asli günahtan arındıran lütfunu kiliseden edinmek. Hıristiyan inancına 
göre İsa Mesih insanlığın ilk atası Adem'den sirayet eden günahı için kendini çarmıhta feda 
etmiş, kilise de bu bağışlayıcı kefaretin lütfunu dağıtma hakkını bütünüyle kendi eline 
almıştır. Böylece kilise, Mesih'in adına asli günahı bağışlama yetkisine sahip olan yegâne 
manevi otorite haline gelmiştir. Çünkü İsa Mesih'in bağışlayıcı lütfunu elde etmek asli günah 
lekesini üzerinde taşıyan insanın kendi başına üstesinden gelebileceği bir iş değildir. Bunun 
için mutlaka bağışlanmanın anahtarını elinde tutan kilisenin otoritesine ram olarak onun 
tavassutuyla İsa Mesih'in lütfuna mazhar olmak mümkündür. Böylece teolojik temelleri 
oluşturulan asli günah doktrini ile kilisenin Hıristiyanlar üzerindeki manevi egemenliği tesis 
edilmiştir. 

Kilise, Ortaçağlar boyunca Hıristiyanların asli günahkarlık duygusunu, adeta onların bir suç 
itirafının gizli bir belgesi gibi elinde tutmuş ve üzerlerinde manevi bir tasallut oluşturmuştur. 
Bir anlamda kilise, ilk ebeveyninin işlediği günahın kalıtsal taşıyıcıları olarak kurtuluşa 
götüren iyi ve doğru davranışları yapma konusundan insanın yetersizliğini ileri sürmüş ve 
bağışlanma konusunda onları tamamen kilisenin merhametine muhtaç kılmıştır. 


Günahkarlık duygusundan şeytanın mürşitliği anlayışına 


Aydınlanma çağına gelindiğinde, insanın onur ve değerini ezen kilisenin manevi baskısı, 
pozitivist düşünürlerin insan-merkezli bir evren tasavvuru idealinin kamçısı olmuştur. Bu 
tasavvur da esasen asırlardır devam eden kilise kurumuna karşı tepkisel ve kompleksli bir 
tavırdan başkası değildir. Kilise ile birlikte kutsala dair her şeyin bir kenara itilip insan aklının 
egemen olduğu bir evren kurgusuna doğru misillemeci bir duyguyla seyirtilmiştir. Aslında bu 
durum bir kompleksin yansımasıdır çünkü kilisenin uzun süre manevi açıdan istismar ettiği 
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Batılı insanın aklı, ölçüsüz ve ilkesiz bir tepkisellik içinde geçmişinden adeta intikam almaya 
girişmiştir. Bu kompleksin en açık işareti, yılan formundaki şeytanın esasen insanlığın 
düşmanı olarak değil, aksine insana kendi irade ve yetkisini fark ettiren bir mürşit gibi 
görünmüş olmasıdır. Bu düşünceye göre, belki şeytana uymakla insanlık cennetten 
kovulmuştur ancak cenneti kaybetme pahasına tanrısal egemenlikten özgürleşmiş, iradesini 
kullanma ve otoritesini yönetme hakkında kavuşmuştur. 


Batı toplumlarının kendi münhasır dini tarihi içinde yaşanan bu tecrübe, yani önce asli günah 
dogması ile insanlık onuru kırılan ve cemaatini manevi bir esarete sokan kilise dogması, diğer 
yanda ise bu dogmaya karşı bütünüyle kompleksli bir refleksle geliştirilen hümanist akım, 
birkaç asır içinde tuhaf bir şekilde Hıristiyan olmayan toplumların da ortak bir sorunu haline 
gelmiştir. Avrupa-merkezci ideolojinin etkisiyle, hatta küreselleşmenin imkanlarıyla kilisenin 
zihinsel baskısı, Hıristiyanlık dışındaki bütün insanlığın yüzleşmesi gereken ortak travmatik 
geçmiş algısı haline getirilmiştir. Yani Batılı Hıristiyan geleneğine mensup olmayan insanlar 
Hıristiyanların aksine, asli günahkarlık hali ile suçlanmamış olmalarına rağmen Batılı insanın 
uğradığı manevi istismarın kederini gönüllü olarak yüklenmişlerdir. 


Kilise karşıtı Batılı aklın hümanizm ideolojisi, günümüzde bir geçiş evresi olarak 
“transhümanizm” kavramını öne sürmüş ve varılmak istenen hedefi “posthuman” yani 
“insanlık-sonrası” evre olarak göstermiştir. İnsanlık-sonrası evre hayalinin tanrısal bir 
öykünme olduğundan şüphe yoktur. Mademki Tanrı kutsal kitapta “yasak meyveyi yemek 
suretiyle iyi ile kötüyü bilme açısından artık tanrı gibi oldunuz” demiştir, o halde insanlık da 
artık tam da böyle olmalıdır. Burada Batılı insanın zihni, Ortaçağlarda yasak meyveye el 
uzatmanın yüklediği asli günahkarlık, suçluluk, kirlenmişlik ve değersizlik duygusu ile aynı 
meyveye el uzatmanın modern çağda insanı tanrı gibi yaptığı yani onu kendi evreninin mutlak 
otoritesi haline getirdiği duygusu arasında gidip gelen bir sarkaç halindedir. Yani Hıristiyan 
Batı zihni son üç asırda suçluluğundan dolayı bağışlanma dilemeye bile becerisi olmayan 
günahkâr insan halinden bütün evrene egemen olmaya öykünen tanrı insan haline gelmiştir. 
Günümüzde transhümanizm tartışmaları, kamuoyuna dönük yönüyle, insanın bedensel ve 
entelektüel yapısı üzerinde sürekli ilerleme ve gelişmeyi hedefleyen teknolojik bir süreç 
olarak gündemde tutulmaktadır. Batılı olmayanlar da bu teknolojik gelişmelerden uzak 
kalmamak adına işin bir ucundan tutma gayretindedir. Ancak görünürde öyle olsa da 
psikanalitik uygulamayı hatırlatırcasına, insan üzerinde tasarrufta bulunmayı içeren bu tür 
cüretli tutumların arkasında Batı zihninin geçmişinde yaşadığı ve bilinç altına yerleşmiş olan 
derin manevi travmanın etkisi kolayca görülmektedir. 


Transhümanizm ideolojisinde “Sünnetullah”a yer var mı? 
J y 


Transhümanizm konusunda Müslüman düşünce çevrelerinin sürece katılıp çeviri-derleme 
çabalarıyla konuyu kendi kültürel düzlemimizde tartışmaya giriştikleri görülmektedir. 
Avrupa-merkezci ivmeyle dahil olunan ve Batı Hıristiyan geçmişin travmatik etkisini yansıtan 
bu konunun neredeyse bütünüyle Batılı argüman, kavram ve kuramlar ile ele alındığı 
görülmektedir. Elbette Batılı düşünce çevrelerinin bu tür meydan okumalarını görmezden 
gelinemez ancak öncelikle bize düşen, konuyu sadece yaşamsal konfor teknolojisi açısından 
ele almanın ötesine geçerek Bakara suresi 30. ayetteki işaret edilen “halife insan” ile 
“transhuman” arasındaki diyalektiği ortaya koymak olmalıdır. Bu halife insan, Hıristiyan 
gelenekte anlatıldığı gibi, yasak meyveye el uzattığı için önce tanrı karşısında kendini 
aşağılamış sonrasında ise tam aksi yönde ona isyan etmiş bir insan tasavvurunu değil, daha 
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işin başında hatasını fark edip tövbe etmeyi başaran ve hatasını telafi edebilen erdemli bir 
insan tasavvurunu içermektedir. Neticede bu ayet Hıristiyan- Aydınlanmacı geriliminin ürünü 
olan transhümanist figüre karşı halife insan figürü üzerinden bir insan-evren tasavvurunun 
kaynağını ifade etmektedir. 


Batı pozitivist aklı ise Ortaçağlarda kendisini ruhsal travmaya maruz bıraktığını düşündüğü 
kilisenin tanrısından adeta öç almaktadır. Teknoloji yolunda bitmez tükenmez enerjiyle koşan 
Batılı pozitivist-evrimci aklın adeta can havliyle ürettiği yüksek teknoloji (high-tech) ihtirası, 
nedense bir yere ulaşmaktan çok bir yerden kaçma ve uzaklaşmanın telaşındadır. Kendisinden 
kaçılan şey ise tarihsel süreçte Batılı insanın manevi dogmalarla aşağılanmış olmasının kötü 
hatırasıdır. Batı aklı bir daha kiliseye, kilisenin aracılığına, duasına ve tanrısına el açıp boyun 
bükmek istemiyor. Çünkü Promethe’nin Zeus'un sofrasından çaldığı ateş ile Adem'in 
cennette el uzattığı meyveyi tanrıya rağmen ele geçirilmiş bilginin sembolü olarak görüyor. 
Artık transhuman eşiğinden posthuman evresine geçerek tanrıya muhtaç olunmayan hatta 
insanın kendi kendinin tanrısı olduğu bir evren inşa etmenin peşinde olunduğu çok aşikâr. 
Hastalığın, kıtlığın, ölümün ve gelecek korkusunun olmadığı bu evren tasavvuru, “Andolsun 
ki sizi biraz korku ve açlıkla, bir de mallar, canlar ve ürünlerden eksilterek deneriz. 
Sabredenleri müjdele” (Bakara 155); “Allah onların evlerini temelden yıktı, üstlerindeki tavan 
başlarına çöktü ve azap onlara hiç ummadıkları bir yerden geldi” (Nahl 26); veya “Hiç 
farkında değilken, azap size ansızın gelmeden, Rabbinizden size indirilenin en güzeline uyun” 
(Zümer 55) ayetleriyle çelişmekle birlikte insan her türlü zorluk ile her zaman 
denenebileceğinden bütün dünyevi ilerlemelerin “tek bir çığlık ile sönüp gitmesi” (Yasin 29) 
mümkündür. O halde sadece yapay zekâ gibi yüksek teknoloji sektörünün umut veren 
laboratuvar başarılarına hasredilemeyen transhümanist kalkışmanın insanlık için oluşturduğu 
tehdide Kur'an'ın insan tasavvuru önemli bir karşılık olmaktadır. 


Transhümanizm düşüncesi elbette sadece teknolojik bir ilerlemeyi değil bir dünya görüşünü 
içermektedir. Temelindeki güdüleyici unsur ise Tevrat metnindeki yasak ağaçtan uzak durma 
kuralını çiğnemenin neden olduğu inanç travmasıdır. Bu travma Batı insanını Ortaçağlardaki 
suçluluk psikolojisinden, modern çağda isyankâr bir öç alma duygusuna ulaştırarak onu 
tanrısallığa öykünür hale getirmiştir. Tevrat'ta Tanrı Adem'e bu ağacın meyvesinden yemekle 
“iyiyi ve kötüyü bilme konusunda tanrı gibi oldun” dediği kaydedilmişti. Anlatının Kur'an 
bağlamında ise insan rabbi karşısında haddini öğrenmesinin yanında yeryüzünün halifesi olma 
olgunluğuna eriştiğine işaret edilmiştir. Böylece transhümanizm ideolojisinin tanrısallaşma 
niyetinde olan Promethean-insan tasavvuruna karşın Kur'an'ın halife-insan tasavvuru farklı 
bir bakış açısını ifade etmektedir. Neticede konuyu sadece teknolojik gelişme alanına 
hapsetmek yerine halife-insan ya da kâmil insan tasavvurunu bir ideal olarak öne sürmek 
adına Müslüman düşünürler için tarihi firsat elde edilmiştir. Unutulmamalıdır ki modern 
çağda bile olsa üretilen her teknolojinin laboratuvar dışı değerlerden bağımsız olduğunu 
düşünmek büyük bir safdilliktir. 


TRANSHÜMANİZM: “ALLAH'IN YARATTIĞINI DEĞİŞTİRME” VEYA İNSANA 
KARŞI ŞEYTAN 2.0 
Ishak Dogan-https://www.marife.org/marife/article/view/1053 


Transhiimanizm, nanoteknoloji, sibernetik, farmakolojik ve gen terapileri dahil ancak bunlarla 
sınırlı olmamak üzere biyoteknolojik müdahaleler yoluyla insan yaşamının kalitesini ve 
uzunluğunu iyileştirme sürecini ifade eder. Batı'da Aydınlanma döneminin ardından 
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teknolojik ve bilimsel gelişmelerle bütün insanlığın mutluluğunun ve huzurunun 
gerçekleştirilebileceğine inanan modern insan, elde ettiği başarılarla kâinata hâkim olup onu 
boyunduruk altına alabileceği, ihtiyaçları ve arzularına göre onu şekillendirebileceğine 
inanmıştır. Batı'nın vahiy ve dini otoritenin yerine bilim ve aklı ön plana koyması, rönesans, 
reform ve pozitivizmle yoluna devam etmesine ve bu gelişmeler de bir ideoloji ve hareket 
olarak birbiri ardından hümanizm, modernizm ve şimdilerde transhümanizme geçiş 
yapmasına neden olmuştur. Transhümanizm, bilimsel ve teknolojik gelişmelerle sürekli 
güncellenen ve yeryüzünde yaşanan hayattan daha idealini insanlara vaat eden, her başarıda 
geleneği ve dinlerin bir aldatmaca olduğunu ortaya koymaya çalışan bir hareket ya da dindir. 
Transhümanizm, aşkın ilahi bir varlıktan ziyade insan çabaları ile elde edilen baştan çıkarıcı 
ölümsüzlük veya radikal yaşam uzatma vaadi ile modern bilim ve teknolojinin gücünü ve 
potansiyelini özetlemektedir. Oysa insanın kendisini aşabileceğine olan inanç, teknolojinin 
insanı dönüştürme ve iradesini ele geçirmesine, mekanik ve ruhsuz bir insan ve teknik bir 
evrenin ortaya çıkmasına neden olmaktadır. Böylece bilimi kullanarak dünyayı daha da 
yaşanabilir bir hâle getirme hedefi, insanın bilimin kölesi olmasına yol açmaktadır. 
Transhümanizmin son yıllarda tüm dünyayı etkilemesi, özellikle Batı'da yayınlanan kimi 
araştırmalarda İslam ile transhümanizm arasında bir yakınlık kurulabileceği düşüncesine 
neden olmuştur. Oysa dikkatli bir şekilde incelendiğinde, transhümanizmin hedeflerinin 
Allah'ın rahmeti ve cennetten kovulan İblis'in insanoğluyla sürdürdüğü mücadelede 
kullandığı argümanların dışında yer almadığı görülür. Bu açıdan transhümanizm köken 
itibariyle yeni olmayıp sadece bu şeytani mücadelenin güncellenmiş şeklini taşımaktadır. 
Diğer yandan insanı kusurlu olup tamamlanması gereken bir varlık olarak gören 
transhümanistlerin, aynı nakıs varlıktan mükemmel bir oluşum beklemeleri de kendi içinde 
bir paradoks taşımaktadır. İslam'a göre insan ve kâinat mükemmel şekilde yaratılmıştır, 
yaratma vasfı da Allah'a aittir. İnsanı ve dünyayı dönüştürüp fıtratı bozma eğiliminde olan 
transhümanizm ise, insanı kusurlu bir varlık olarak gördüğünden, mevcut ve gelişen 
teknolojileri kullanarak inanları post-insana dönüştürmek, insan yaşamını uzatmak ve 
ölümsüzlüğü keşfetmenin peşindedir. Bu düşüncenin temelini ise, ölümsüzlük, öjeni ve beden 
üzerinde sınırsız tasarruf hakkını gündeme getirerek, tıbbi ve bilimsel gelişmeler ışığında 
bunun gerçekleşebileceği oluşturmaktadır. Henüz İslam dünyasında yeterince gündem 
bulmayan transhümanizm konusu, özellikle Allah'ın kadir-i mutlak ve yaratıcı olması ile 
kader inancına karşı muhtemel tehlikeler içermektedir. Bu araştırmada transhümanizmin kısa 
bir tarihçesi, vaatleri ve hedeflerinin ardından ortaya koyduğu ölümsüzlük, öjeni ve Allah'ın 
yarattığını değiştirme olarak kabul ettiğimiz beden üzerindeki kalıcı modifikasyonlara Kur'an 
ve sünnette yer alan ilkelerle cevap verilmiştir. İslam'da ölümsüzlük düşüncesi olmadığı gibi 
bu düşünce, âhiret inancıyla da çelişir. Diğer yandan müslümanın dünyada uzun yaşamak gibi 
bir hedefi değil ömrünü salih amellerle bereketli şekilde tamamlamak gibi bir hedefi olabilir. 
İnsan neslinin ıslahına (öjeni) gelince, İslam'da hayırlı neslin varlığı genlere ya da DNA’ lara 
müdahale ile gerçekleştirilmez. Hayırlı neslin varlığı, dindar eşlerin seçimi ve eşlerin ilişki 
sırasında bile şeytandan Allah'a sığınmaları ile gerçekleşir. Transhümanizm ise, genler ve 
insan bedeni üstündeki modifikasyonlarla daha zeki, daha üstün ve biyolojik açıdan daha 
güçlü bir bedeni kurgulayabilmenin peşindedir. Araştırmada, bu hedeflerin yeni olmayıp Nisa 
süresinin 119. âyetinde, şeytanın insanoğluna yönelik mücadelesini açıkladığı, “Onları 
mutlaka saptıracağım, mutlaka onları kuruntulara sokacağım. Ve onlara emredeceğim de 
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(putlara adak için) hayvanların kulaklarını yaracaklar. Yine onlara emredeceğim de Allah'ın 
yarattığını değiştirecekler” âyetinde yer aldığı gösterilmiştir. Özellikle insan bedeni üzerinde 
yapılan kalıcı değişiklikler, müfessirlerin görüşleri ile açıklanmıştır. Disiplinler arası bir 
özellik taşıyan bu konu, Kur'an, hadis ve tefsir bağlamında değerlendirilmeye çalışılmıştır. 


AİÇÜ'DE YAPAY ZEKA, TRANSHÜMANİZM VE DİN ÇALIŞTAYI 
25 Haziran 2021, Cuma-www.sivildusunce.com/ 


Ağrı İbrahim Çeçen Üniversitesi'nde (AİÇÜ) “Yapay Zeka, Transhümanizm ve Din” 
Çalıştayı gerçekleştirildi. 


AİÇÜ İslami İlimler Fakültesi ile Atatürk Üniversitesi İlahiyat Fakültesi tarafından 
online olarak düzenlenen “Yapay Zeka, Transhümanizm ve Din” Çalıştayı'na AİÇÜ 
Rektörü Prof. Dr. Abdulhalik KARABULUT, Atatürk Üniversitesi Rektör vekili Prof. 
Dr. Hüseyin ÖZER ve akademisyenler katıldı. 

Çalıştayın açılışında konuşan AİÇÜ Rektörü Prof. Dr. Abdulhalik KARABULUT, 
teknolojide yaşanan ve Endüstri 4.0 olarak nitelendirilen süreçte enformasyon ve 
iletişim teknolojilerinin gelişmesinin akıllı telefonlar, akıllı evler, biyoteknoloji, 
nanoteknoloji, yapay zeka, robotik ve sosyal ağların oluşumuyla yeni bir boyuta 
girdiğini, yaşanmakta olan bu dönüşümün sadece teknik açıdan değil, tarihsel, siyasal, 
sosyolojik, kültürel, etik ve felsefi yönleriyle de ele alınmasının büyük bir önem 
kazandığını söyledi. 

Günümüzde Yapay zekâ, robotik, 3D yazıcılar, arttırılmış gerçeklik, enerji depolama 
ve kuantum bilgisayarlar gibi ileri teknoloji aracılığıyla zihnin sınırlarını zorlayan, 
hatta onu aşan ve insan aklını kontrol altına alan gelişmeler yaşandığını, bunun da 
insanlığı teknoloji çağının getirdiği yeni bir felsefi kavram ve hareket olan trans- 
hümanizm ile tanıştırdığını ifade eden Prof. Dr. Abdulhalik KARABULUT, “Trans- 
hümanizm; nanoteknoloji, gen klonlama, yapay zekâ gibi ileri teknolojilerin insan 
üzerinde detaylı bir biçimde kullanılmasını destekleyen kültürel bir hareketliliktir. 
Teknolojide yaşanan bu ilerleme beraberinde toplum için tasarlanan insansız 
teknolojiler olarak tanımlanan Endüstri 5.0 kavramını getirmiş, sonrasında felsefi bir 
kavram olan ve odağında sosyal refah ve bireylerin mutluluğunun yer aldığı Toplum 
5.0 ortaya çıkmıştır. Felsefesinde “insan ve insanın yaşam kalitesi”nin yer aldığı 
Toplum 5.0 ile birlikte yenilikçi ve insan temelli çözümlerin sunulmasıyla, teknoloji 
odaklı dünya düzeninden insan merkezli bir düzene dönüşüm amaçlanmış olması çok 
önemlidir. Atalarımızın dediği “insanı yaşat ki, devlet yaşasın” temel felsefesi olarak 
da ifade edebiliriz. Fakat dikkat edilmesi gereken en önemli hususların başında, 
mükemmel ölümsüz bir insan modeli amacıyla yapılan çalışmalarda İnsanı insanlıktan 
uzaklaştırıp robotik canavarlar oluşturma tehlikesi ile karşı karşıya kalma riski 
gelmektedir. İşte burada ahlaki değerler ve ilahi vahye dayalı din devreye girmelidir. 
Çünkü erdemli bireyler eliyle kullanıldığında insanlığın refahı ve mutluluğu için 
önemli bir güç olan bilgi, aksi takdirde insanlığın felaketi olabilir. Yani ahlaki değerler 
ihmal edilemez önemdedir ve dini inanç da bu yeni insan tipini kontrol etmelidir. 
Ölüm sonrası hayat asla göz ardı edilmemelidir. Bu otokontroldür. İşte burada siz 
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saygıdeğer bilim insanlarına çok önemli görev ve sorumluluk düşmektedir. Öte yandan 
ülkemizin çağın gerektirdiği dijital dönüşümü gerçekleştirerek Toplum 5.0’a 

ulaşabilmesi çok çok önemlidir. 2019’da Bilim Sanayi ve Teknoloji Bakanlığı'nca 
hazırlanan “Dijital Türkiye Yol Haritası” raporunda; dijital dönüşümün getirdiği 

yenilikleri farklı alanlara adapte edebilen ülkelerle aramızdaki ekonomik gelişmişlik ve refah 
düzeyinin giderek açıldığına yer verilmiş; bu çağın gerisinde kalmak gibi bir 

seçeneğimizin olamayacağı belirtilmiştir. Bu duygularla böylesi önemli bir çalıştayın 
düzenlenmesinde emeği geçen Çalıştay Düzenleme Kurulu Başkanı Doç. Dr. 

Muhammed KIZILGECIT’e ve tüm katılımcılara teşekkür ediyorum” diye konuştu. 


BİR SORUYA CEVAP: CİNSİZ YAŞAM ARAYIŞI VE TRANSHÜMANİZM 
https://www.gencufuk.com/bir-soruya-cevap-cinsiz- yasam-arayisi-ve-transhumanizm/ 


Transhiimanizm ve posthümanizm bağlamında Dog. Dr. Hasan Ocak ile 05.12.2020 
Cumartesi akşamı yaptığımız Instagram canlı yayınından sonra birçok soru mesajı 

aldim.[1] Profesyonel araştırmacılardan ve kavramlar hakkında bilgi almak isteyen diğer 
okuryazar insanlardan aldığım soru mesajları içerisinde bir tanesi dikkatimi özellikle çekti, 
üzerine düşündüm ve bu yazıyı yazmam gerektiğine karar verdim. Bu sorunun içeriği mealen 
transhümanizm bağlamındaki gelişmelerin insanları cinlerden ve büyülerden kurtarıp 
kurtarmayacağına dairdi. Soruyu soran kişi, son zamanlarda birçok insanın yaşadığı 
ekonomik, sosyal ve psikolojik olumsuzluklar nedeniyle kendisine büyü yapıldığını ve 
cinlerin musallat olduğunu düşünerek bu işlerde tanınmış kişilere başvuruyor olduklarını 
gerekçe gösteriyordu. Peki, transhümanizm kavramı ile bu soru arasında bir bağlantı var mıdır 
ve bilimin ve çağdaş dini düşüncelerin geliştiği bir zamanda üstelik okuryazar insanlar neden 
cin ve büyü söylemlerine başvuruyorlar? 


Calvin Mercer ve Tracy J. T. Rothen'in ortak editörlüğünde hazırlanmış ve 2015 yılında 
yayınlanmış olan Religion and Transhumanism: The Unkown Future of Human 
Enhancement (Din ve Transhümanizm: İnsanı Güçlendirmenin Bilinmeyen Geleceği) adlı 
kitapta yeni insanın Tanrı, ruh, şeytan, melek, cin ve başka soyut varlıklar ve mitolojik 
unsurlar ile ilişkisi de anılmaktadır. Kitaptaki pasajlardan anlaşılabildiği kadarıyla, insanlığın 
sürekli gelişmekte olduğuna ilişkin modern mitte bile yetersizlik ve acziyetin yaşandığı 
sorunlardan kurtulma umudu ve iradesi bulunmaktadır (s. 131-144). Özel olarak dünyevi ve 
insani olguların izahında hâlâ soyut varlıklara başvurulabilmesi, transhümanizm gibi bir 
gelişmenin meşru tarihsel ve entelektüel arka planını oluşturmaktadır. Hatta Newton Lee'nin 
editörlüğünde 2019 yılında yayınlanmış olan The Transhumanism Handbook'ta 
(Transhümanizm Elkitabı) bununla ilgili iddialı bir cümle bulunmaktadır. Kate Levchuk 
imzalı cümle şu şekildedir: “Moreover, an emerging Tranhumanist movement denies any 
deception of life after death and demands life and happiness on this very Planet. Now. And 
forever!”[2] (s. 77) Birçok kaynakta ilk defa Dante Alighieri (1265-1321) tarafından İtalyanca 
telaffuz edildiği söylenilen transhümanizm, çağdaş dönemde bu iddiaları biraz içerecek 
seviyede makine ve yapay zekâdaki gelişimler yoluyla insan bedeninde yer alan ve zamana 
bağlı olarak çeşitli dezavantajlar yaratabilen kimi olguların ve unsurların telafi olanağına 
göndermede bulunmaktadır. Öyle ki Eleanor “Nell” Watson gibi mutluluğun 
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endiistrilesmesinden bahsedenler vardir (Lee, 2019: 244-245). Bana biraz titopik de gelse — 
transhümanizm kitaplarında ütopik bir hava neredeyse hep vardır- eğer böyleyse, 
transhümanizm teorisyenlerinin insanlara meleksiz, cinsiz ve şeytansız bir yaşam vaat ettikleri 
söylenilebilir. Yukarıdaki soruya, transhümanizmin insanları cin gibi soyut etkenlere dayanan 
argümanlardan kurtarıp kurtarmayacağına dair soruya vereceğim cevap ise, kesinlikle 
kurtaramayacağı şeklindedir, çünkü bu sorun insanın bilincindedir. Transhümanizm uzmanı 
Roberto Manzocco’nun ve başka uzmanların konuyu biraz ateizm için suiistimal etmelerine 
ra&men,[3] insan yaşamına mühendisçe müdahale onun ruhunda veya bilincinde yer alan 
sonsuz neden arayışını bitiremez. 


İslâm dininin ana kaynakları Kur'ân-ı Kerim ve Sünnetten öğrendiğimize göre cinler 
kesinlikle vardır. Bazı ayet ve hadislerin yorumlanmasından anlayabildiğimize göre sihrin 
yanı sıra büyü de vardır. Fakat ismen varolanların insanlarla ilişkisine dair yorumlar öyle 
görünüyor ki bu bilgiden ayrı, uzak ve genellikle ya kuruntu veya suiistimale dayanmaktadır. 
Bununla birlikte insanların cin ve büyü söylemlerine başvuruyor olmaları, insanın duygu 
durumu, bilinci ve savunma mekanizmasıyla ilgilidir. Bu üçünü kesinkes idare edebilmenin 
bir yolu yoktur ve yaşamdaki engellenmeler ve olumsuz gelişmeler bilim ve kitabi dindarlık 
yollarıyla çözülemeyince insan bilinci bunlara başvurmak istemektedir. Bana soru soran 
kişinin belirttiğine göre, çok sayıda okuryazar ve üniversite mezunu insan cin ve büyü eksenli 
gerekçelendirme mantığına başvuruyormuş. Transhümanizm denilince bazılarının aklına bu 
yaygın meselenin gelmesi, yukarıdaki Batılı yazarların iddialı cümlelerinin bağlamı göz 
önünde bulundurulduğunda, olağan görünmektedir. Fakat kavram son zamanlarda etüt 
edilmeye başlandığı için bu yazarların üslubu ve iddiaları onların heyecanlarına verilmelidir. 
Aksi takdirde modern bilimin yapamadığı şeyi yaparak transhümanizm mit, hurafe ve batıl 
mantıkları kabul etmeyi engelleyemez. Bunu yapamayan —sorulmadığı halde ben eklemiş 
olayım- dinler açısından yok edici bir risk meydana getiremez, her dönemin yaptığı gibi 
insanların alışkanlıklarını dönüştürebilir. 


[1] Kayıt almadığımız için maalesef bu canlı programın Youtube'da yayınlanma şansı olmadı. Bu denli etki 
uyandıracağını öngöremediğimiz için kayıt almadık. 


[2] Türkçesi: “Dahası gelişmekte olan Transhümanist hareket, ölümden sonraki yaşama [kıyamet ve âhirete] 
ilişkin aldatmacayı reddetmektedir ve yaşam ve mutluluğu bu gezegende talep etmektedir. Şimdi ve ebediyen 
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[3] Roberto Manzocco, Transhumanism Engineering the Human Condition: History, Philosophy and Current 
Status. Cham: Springer, 2019, s. 129, 263, 264. 


TRANSHÜMANİZM VE POSTHÜMANİZMİN FELSEFİ VE KÜLTÜREL AÇILARI 
www.gencufuk.com/-(26.02.2022) 


İnsanın duygusal ve manevi gereksinimlerinden kaynaklanan öznel öngörülemezliklerin 
ekonomik zeminde risksizlestirilmesi girişimlerinin ürünü olan transhümanizm ve 
posthümanizm kavramlarının felsefi ve kültürel açılardan değerlendirilmesi önemlidir. Çünkü 
Türkçede henüz aşina olunmayan ve literatürde bile yeni olan dijital kapitalizm çağı ve 
düşünce ekonomisi kavramının bütün meşruiyeti insanın öznel ve psikolojik 
öngörülemezliklerinin ürünü olan sorunların bertaraf edilebilmesi için geliştirilmiş 
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çözümlerden kaynaklanmaktadir. Makine veya nesnelerin interneti yoluyla gündeme gelmiş 
olan yeni iletişim ve düşünce deneyimleri büyük ölçüde insanın öznel tasarımlarından 
kaynaklanan karmaşık ve maliyetli sorunların halledilebilmesi içindir. Tarih boyunca 
kurulmuş hayallerin ve özellikle 19. yüzyılda Friedrich Nietzsche'nin felsefesinde 
somutlaşmış “üstün insan” arayışının yapay zekâ yoluyla bir seviyede gerçekleştirimi olan 
transhümanizm ile sağlık ve mühendislik alanlarının ortaklığındaki bu ürüne koşut felsefe ve 
postmodem feminist literatür içerisinden bir insan felsefesi olarak gelişen posthümanizmin 
yeniden felsefe ve kültür açısından analiz edilmesi artık gitgide gerçek bir entelektüel 
gereksinim haline gelmiştir. 


Polonya'dan iki araştırmacı olan Prof. Dr. Roman Sapenko ve Dr. Bogdan Trocha, 
“Philosophical and Cultural Aspects of Transhumanism and Posthumanism” başlıklı özet bir 
makale kaleme alarak, transhümanizm ve posthümanizm kavramlarını felsefi ve kültürel 
açıdan değerlendirmişler ve makale 3 Kasım 2020 tarihinde yayınlanmıştır (Future Human 
Image, Vol. 14, p. 64-72). İki araştırmacı, söz konusu makalede, önce insanların modern 
dönemde bu iki kavramı dolaylayan gereksinim ve arayışlarına atıfta bulunuyorlar, sonra 
transhümanizm ve posthümanizmi mevcut kuramcıların işleyişlerini merkeze alarak 
saptıyorlar ve ardından her iki kavramın problemli ve tartışmaya açık yönlerini ve hatta iki 
kavramın birbiriyle örtüşmediği gerilim alanlarını dile getiriyorlar. Sapenko ve Trocha'ya 
göre, insanlar ilkçağdan beri geçmiş dönemlerin imkânları bakımından insanüstü bireyleri 
hayal etmişlerdir ve dijital çağ insanı bu hayali sonuna götürmeye yakın görünmektedir, ama 
insanların yaşam koşullarını büyük ölçüde güncelleyen bu vakıa, hayatın daha önce 
öngörüldüğü tarzda kolaylaştırılması yerine eski eş-zorluğu sürdürecek yeni bir denklem 
ortaya koymaktadır. Yani kolaylık ve zorluğun yönünde bir değişim olmaktadır, ama insana 
düşen maliyetinde bir azalma olmamaktadır. Ölümsüz insanın (transhümanizm) ve ölümsüz 
insan gerçekliğinde türsel farklılıklardan arınmış ve rekabet ortamlarını terk etmiş insanın 
(posthümanizm) yaşamına yönelik tartışmalar, insanda hep varolan öznelliğin üzerini 
yeterince örtemiyorlar. Geleceğin bilimi veya insanlığın geleceği büyük ölçüde 
transhümanizm ve posthümanizmin geliştirilmesi yoluyla aydınlatılabilir, ama bunun için 
kuramsal ve geleceği içeren bir mantığa da gereksinim vardır. Ayrıca transhümanizm ile 
posthümanizm arasında bir karşıtlığın olduğu görülmektedir ve bu, felsefe ve kültür 
bilimlerinin diliyle ifade edildiğinde, ilkinin hâlâ büyük ölçüde aydınlanmacı ve ikincisinin 
postmodern nitelikli olmasıyla ilgilidir. Açık bir deyişle, ölümlü olmanın bir neticesi olan 
türsel farklılıkların olanaklarını ortadan kaldırma işlemi olarak transhümanizm, 
posthümanizmin geçerliliğini ve taahhütlerini ortadan kaldırmayı içermektedir. 


Dijital kapitalizm çağında makinelerin veya yapay zekâyı kullanan teknolojilerin varlığı, 
insanın fiziksel iş gücüne bağlı emeğinin piyasadaki etkinliğini büyük ölçüde daraltıp 
azaltırken, tutkulardan beslenmeyen yaratıcı düşün gücüne bağlı emeğinin piyasadaki 
etkinliğini aynı oranda genişletip artırmaktadır. Bu gelişmenin bir avantajı, örneğin bazı 
kurnaz ve fırsatçı insanların çeşitli deneyim tekrarları yoluyla alıştıkları ekonomilerde türsel 
farklılıkları suiistimal ederek bazı insanları eksiltmelerinin gitgide zorlaşabilecek olmasıdır. 
Çünkü bu çağda itibarlı işlerde istihdam edilebilecek insanların sürekli yaratıcı düşünce 
üretmeleri gerekmektedir ve bu da başkalarının emeğinin satın alınabilmesine olanak veren 
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bir vakit de içermemektedir. Yani bir ve aynı insan hem kendisi için hem de başkaları için 
yaratıcı düşünce üretecek vakti muhtemelen bulamayacaktır. İşin aslına bakılırsa emek 
verenler ile emek vermeyenler arasındaki adil bütün sosyal evrenleri koşullayabilecek 
nitelikte post-kolonyal toplumlar kendi emeklerinin çalınmasına mani olabilmek için bazı 
yollar üretebilirler. Burada felsefe ve kültür kadar sosyoloji, siyaset bilim ve tarihin de 
değişebileceği saptanabilir. Bununla birlikte Sapenko ve Trocha'nun açıkça anmadıkları bir 
hissiyata katılarak söylemek gerekir ki, gerçek insan yaşamı tam olarak transhümanizm ve 
posthümanizmde olduğu gibi değildir. 


KORKU VE ÜMİT ARASINDA TRANSHÜMANİZM 
Ekin Bayraklı-13/02/2021-hemhal.org/ 


Biraz heyecanla, biraz korkuyla, eşyanın, insanın ve hareketliliklerinin dönüşümünü 
konuşuyoruz. Teknolojinin hayatımızı kolaylaştırdığı anlatıdan, insanın yerini aldığı, hatta 
ötesinde insanı değiştirdiği ve bambaşka bir varlığa dönüştürdüğü bir anlatıya gelmiş 
durumdayız. Aralıklarla önümüze düşen maharetlerini sergileyen robotlar, insanla bir birey 
gibi etkileşime geçebilen yapay zekâlar kadar, hemen her gün kullandığımız cihazlar ve 
uygulamalarla teknolojiyi hayatımıza yerleştirmeye devam ediyoruz. Hayatımızdaki 
varlıklarını tanımlama, imkânlarıyla birlikte getirdikleri problemleri sindirme, kullanımlarının 
devletler ve sosyolojiler arası eşitsizlikleri derinleştirmesi gibi konularda yaşamımıza 
girdikleri hızda çözümler üretemiyoruz. Problemler birikiyor, öteleniyor, biz farkına 
varmadan kördüğüme dönüşebiliyor. İşte bu makalede, insan-makine etkileşimine teorik bir 
zeminden yola çıkarak günümüz uygulamalarına doğru netleştirici bir perspektif sunmayı, 
belli başlı kırılma noktalarına değinmeyi umuyorum. 


İnsan ürettiği teknolojilere dönüşürken, teknoloji giderek insanlaşıyor. 


Bourdieu’nun sosyal pratik teorisinden ve sosyal yapılandırmacı yaklaşımlardan yola 

çıkan bir grup araştırmacı, her varoluşun temeline eylemi ve hareketi koyarak, öznelerin, 
nesnelerin ve pratiklerin ontolojik olarak birbirini eylemle inşa ettiğini ifade ediyor. Buna 
göre, pratiklerin (eylem ve hareketlilik) bireyleri ve nesneleri var ettiği gibi, insanlar 
nesneleri, nesneler de insanları, etkileşimleri ile var ediyorlar. Basitleştirirsek insan teknoloji 
yapıyor, teknoloji de yeni insanı yapıyor. Mesela, tekerleği işlerimizi kolaylaştırdığı için 
yapmış, kullanmış olsak da tekerleğin hayatımızda oluşu nedeniyle bugün İstanbul'da temel 
ihtiyaçlarını karşılayabilmek için yaklaşık 12 milyon insan tekerlek kullanarak mobilize 
olmak zorunda kalıyor. Dolayısıyla tekerleği, sağladığı imkânlar, oluşturduğu yaşam pratiği, 
alışkanlığı ve sosyokültürel alan (habitus) ile birlikte düşündüğümüzde yeni insanı var eden 
bir nesne olarak tanımlayabiliriz. Bu pratik, hayatımızdaki her nesne için uyarlanabilir. Sonuç 
olarak insan, nesneler dünyasını değiştirerek teknoloji ürettiği kadar, teknoloji de insanı ve 
sosyokültürel alanı değiştiriyor. Günümüzde bundan farklı olarak insan, nesneleri insana özgü 
özellikler yükleyerek değiştirebiliyor. Böylece insan ürettiği teknolojilere dönüşürken, 
teknoloji giderek insanlaşıyor. 
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Bahsedilen yeni insanin ve yeni teknolojinin varligini ele alip anlamaya, tanimlamaya 
çalışırken, insan bilinci ve davranışı üzerinden devam etmek yerinde olacaktır. Çünkü insan 
teknoloji üretirken pratik amaçlar peşinden ilerlese de, kendi varlığına sosyokültürel olarak 
yeniden anlam yükleyebildiği, bir nevi kendini yeniden var edebildiği gibi, ürettiği yeni 
teknolojilere de bir anlam atfetme, yeniden tanımlama, değerlendirme yetisine 

sahiptir. Posthümanizm ve transhümanizm kavramlarının doğuşu ve bu makale dâhil 
fikriyatının değerlendiriliyor olması bile, insanın üstbiliş (metacognition) kabiliyetinin bir 
ürünüdür, olana yeniden anlam yükleme ve yeniden var edebilme imkânı verir. Böylece 
gelişimi ve ilerlemeyi, doğru olduğuna inandığımız ya da fayda elde edeceğimiz doğrultuda 
kontrol edebilme gücüne sahip oluruz. 

Neoliberal pazarda yok olmamaya ve büyümeye çalışan bir şirketiniz varsa, ürettiğiniz yeni 
ürünlerin insanlığı değiştirdiğini, medeniyeti yeniden inşa ettiğini söylemek iyi bir pazarlama 
ve anlam yükleme stratejisi olabilir. Benzer şekilde devletiniz, iletişim ihtiyaçlarını 
karşılamak için dünya yörüngesine gönderdiği uyduyu halkına anlatırken, dünyanın en 
gelişmiş teknolojilerine sahip olduklarını söyleyerek siyasi bir kazanım için anlam 
yükleyebilir. 


COVID-19 ve Komplo Teorilerinin Yaygınlığı 

Anlamın, söyleme, inanca, bireysel ve sosyokültürel birçok faktöre göre çeşitlenebileceği 
söylenebilir. Buna karşın insan davranışlarını birleştiren, küreselleşen ve giderek tek tipleşen 
yaşam dinamikleri ve biyolojik duyarlılıklar, toplulukların belli koşullarda nasıl davranışlar 
sergileyebileceğini öngörülebilir kılmaktadır. Bunun en güncel örneğini COVID-19 salgını 
sırasında salgının kaynağı, biyolojik savaş, aşılama ve çiplenme gibi dezenformasyonun ve 
komplo teorilerinin yayılma hızındaki ve yaygınlığındaki artışla yaşadık. Tehdit algısının, 
belirsizliğin ve genel anksiyetenin yüksek hissedildiği şartlarda, toplulukların ulaşabildikleri 
ilk bilgiye ya da komplo teorisine inanma ihtimalleri artıyor. Dolayısıyla insan doğasını 
değiştirmek, insansı robotların günlük hayatta kullanımı, her işimizi algoritma ve yapay 
zekâlara teslim etmek, her adımımızın böylece kaydediliyor oluşu gibi “her şeyi” değiştirmeyi 
vadeden gelişmeler, anlam yüklemeler, getireceği imkânlar bir yana çoğumuz için tehdit ve 
kaygı unsuru olarak değerlendiriliyor. Bazıları ise, bilim ve teknolojinin kullanımı ile 
kaçınılmaz olarak insanın bir posthüman'a (insan ötesi insana, yeni insana) dönüşeceğini, 
kötüye kullanım ihtimallerine bakarak getireceği ölümsüzlük, artırılmış zekâ, beden 
modifiyesi gibi imkânları kullanmanın ve yeni bir insanı, yeni bir medeniyeti inşa etme 
özgürlüğünün engellenemeyeceğini savunmaktadır. 

Transhümanist ilerlemeleri, yalnızca bireylerin yaşamlarını geliştirmek için talep 
edebilecekleri bireysel bir hak ve özgürlük olarak görmek gerçekçi bir tutum olmayacaktır. 


İnsan eliyle yapılan ilk tekerleğin döne döne süzülüşüne tanık olan insanların coşkusu, gururu 
ve başarısı ile, tekerleği gören diğer insan ve canlıların şaşkınlığını, korkusunu, belki 
dehşetini aynı tabloda değerlendirdiğimizde benzer bir polarizasyonu görmek mümkün 
olabilir. Bugün kendilerine Musketeers adını veren Elon Musk hayranları, Musk’ in 
yaptıklarıyla dünyayı kurtaracağına ve geleceğin medeniyetini kuracağına inanıyor. Diğer 
kanatta ise Musk’tan nefret edenler ve transhümanist ilerlemelerin insanlığın mevcut 
problemlerini çözülemeyecek kadar derinleştireceğini düşünenler yer alıyor. Tür olarak 
varlığımıza dair umutların ve korkuların etrafında kutuplaştığımız, gelişmeleri kontrol etmeye 
çalıştığımız dönüm noktası bir konuya dair nasıl fikir yürütmek, nasıl bir duruş sergilemek 
daha yapıcı sonuç verebilir? 

Elbette bu soruya yanıt olabilecek insani teknoloji alanında çalışmalar yapan girişimciler ve 
kötüye kullanım risklerini azaltacak politik ve hukuki düzenlemeler üzerine çalışan 
komisyonlar, araştırmacılar var. Bu makale özelinde toparlanacak olursa, ürettiğine 
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dönüşebilen, başka bir tür olmaya doğru ilerleyen insanın, ilerlemesine yüklediği anlamlar, 
bunların uyandırdığı umutlar ve korkular ile baş edebilmesi için; posthümanizme geçişin 
farkındalığı, insan türünün tamamını etkileyen bir konuda başkalarını etkileyecek kararlara ve 
girişimlere kalkışmadan, neyin istendiği, nerede durulacağı, yeni kuralların ve etik 
yönergelerin neler olacağı, kimlere bu konularda yetki verilerek eşitsizliklerin, 
adaletsizliklerin, problemlerin giderilebileceği gibi konuların netleştirilmesi gerekiyor. 
Transhümanist ilerlemeleri, yalnızca bireylerin yaşamlarını geliştirmek için talep 
edebilecekleri bireysel bir hak ve özgürlük olarak görmek gerçekçi bir tutum olmayacaktır. 
Distopyalar ve Geleceği Anlama Çabası 

Bu teknolojileri geliştiren, kullanan şirketler ile politik kazanımlar için kullanan devletler göz 
önüne alındığında, şeffaflık, gizlilik, dürüstlük başlıkları altında kötüye kullanımın sürdüğünü 
görebiliyoruz. Araştırmacılar, devletlerin ve yasal organizasyonların şirketler tarafından 
domine edilmesinden ötürü, konu hakkında politika geliştirmenin ve yasal düzenlemeler 
yapmanın zorlaştığını ifade ediyor. Bu durumda, duygulara, polarize olarak büyük 
yüklemelerle konuya yaklaşmak yerine, görünürde netleştirilmesi gereken konularda 
politikaların ve prosedürlerin geliştirilmesi üzerine çalışmak daha uygun olacaktır. 
Bilinmeyen bir geleceği kontrol edebilme, onu sindirme ve anlama, ona uyumlanma çabasına 
aslında yabancı sayılmayız. Temelde belirsizliğin olduğu koşullara, daima kaygı ve muhtemel 
tehditler eşlik ettiği için, kurgu edebiyatta gelecek konu edildiğinde distopyalar ön plana 
çıkmıştır. Şüphesiz her biri, insana ve gidişatına dair mevcut durumda gördüklerini bir araya 
getirerek olan biteni daha çarpıcı şekilde anlamlandırabilmeyi sağlamıştır. Bugün hâlen 
eserlerinden istifade edilen iki bilimkurgu ustasından alıntı yaparak bu metni noktalamak 
istiyorum. Huxley'in “Cesur Yeni Dünya 'sı ve Herbert'in ‘Dune’u, geleceği anlamlandırma 
çabasına, insanın ne olduğu ve ne olmaması gerektiğine dair çok temel noktalara 
dokunmuştur. Geleceği düşünenler için ilham olması dileğiyle... 

Aldous Huxley: 

“Çünkü bizim dünyamız Othello 'nunkiyle aynı değil. Çelik olmadan araba yaratamazsınız- 
aynı şekilde, sosyal çalkantı olmadan da trajedi yaratamazsınız. Dünya şu anda istikrara 
kavuşmuş durumda. İnsanlar mutlu; istediklerini alıyorlar ve ulaşamayacakları şeyleri de 
asla istemiyorlar. Refahları yerinde, emniyetteler, hiç hastalanmıyorlar, ölümden 
korkmuyorlar, ihtiras ve ihtiyarlıktan habersiz ve bundan da çok memnunlar; veba gibi bir 
illet olan anne ve babaları yok; güçlü duygular hissedecekleri eşleri, çocukları ve sevgilileri 
yok; şartlandırmaları uyarınca davranmaları gerektiği gibi davranmak zorundalar. Herhangi 
bir sorun çıkması durumunda da soma (mutluluk hapı) var. Siz de tutup, özgürlük adına 
pencereden savurdunuz, Bay Vahşi. Özgürlük! Güldü. Bir de Deltaların, özgürlüğün ne 
olduğunu bilmelerini bekliyordunuz! Şimdi de Othello 'yu anlamalarını bekliyorsunuz! Vah 
güzel çocuğum vah! (...) Othello elbette güzel; fakat istikrar karşılığında ödememiz gereken 
bedel işte bu. Mutluluk ile eskiden insanların güzel sanatlar dediği şey arasında seçim 
yapmak gerekiyor. Biz, güzel sanatlardan fedakârlıkta bulunduk. Onun yerine duyusal 
filmlerimiz ve kokulu orgumuz var” (1). 

Frank Herbert: 

“Sonsuz savaş, tiim devirlerde birbirine benzeyen kendi sosyal koşullarını doğurur. İnsanlar 
saldırıları uzaklaştırmak için daimi bir uyanıklık durumuna girer. Otokratın mutlak hükmü 
ortaya çıkar. Tüm yenilikler, tehlikeli sınır bölgeleri haline gelir; yeni gezegenler, 
sömürülecek yeni ekonomik alanlar, yeni fikirler ya da cihazlar, yeni ziyaretçiler, her şey 
şüphe altındadır. Feodallik, kimi zaman bir politbüro veya benzeri yapı halinde olsa da 
daima kök salar. Hükümdarlık babadan oğula değil, güç hatları doğrultusunda geçer. 
Güçlünün kanı hükmeder” (2). 

Dipnotlar: 

(1) http://www.ithaki.com.tr/urun/cesur-yeni-dunya/ 
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(2) https://www.bilimkurgukulubu.com/edebiyat/frank-harbertten-aforizmalar/ 
Yazı önerimiz: Temel Hazıroğlu: “Katılım Ekonomisi, Üretimde, Paylaşımda ve Tiiketimde 
Adaletli Bir İktisadi Düzen Öneriyor” 


ÇAĞIN İDEALİZE ETTİĞİ FELSEFE: “İNSANSIZ DÜNYA TRANSHÜMANİZM” 
Kerim Alptekin-Aralık 2021 Perşembe -www.dunyabizim.com/-(26.02.2022) 


"Günümüzde ileri teknoloji ile şımaran modern insan, kendi yazgısına yönelik bir savaş 
başlatmış durumda. Bu savaştan galip çıkması imkânsız gibi düşünülse de insanlığı epeyce 
hırpalayacağı ve yoracağı kesin." Kerim Alptekin yazdı. 


Yapay zekâ, insansı robotlar, android cihazlar, akıllı arabalar, akıllı şehirler... Dünyanın 
geleceği, bilim, felsefe ve teknoloji birlikteliğiyle insan zekâsının muadili olabilecek yapay 
zekâ rehberliğinde yeni bir boyuta evriliyor. Değerden yalıtılmış ahlâki ölçülere sahip 
olmayan “bilgi”nin insanlığı altüst olma hali yaşatan tezahürlerini gördükçe şu soruları 
sormadan edemiyorsunuz. İnsanlığı nasıl bir gelecek bekliyor? Yarınlarımızı kim, hangi 
amaçlar ve değerler için kurguluyor? İnsanı yoran değişimlere paralel olarak hangi evrelerden 
geçilecek? Yeni dünya düzeninin tasarımını organize eden güç odaklarının ahlâki kaygılarının 
veya iyi niyetlerinin olup olmadıkları hakkında sağlam bir bilgiye sahip miyiz? Uykuya 
yatırdığımız idraklerimizi ne zaman harekete geçireceğiz? 


Bize dayatılan bir gelecekten kurtulmanın yolu bugün, ufkun ötesini görüp okumaktan ve 
yarınlar için hazırlık yapmaktan geçiyor. Neyi yaşadığımızı, istikbalde bizi bekleyen 
tehlikelerin neler olduğunu fütürist çalışmalarla derinlemesine sorgulayarak anlama çabamız 
olmalı. Bu sayede geç kalmadan tarihin önünde gitme avantajını elde edebiliriz. Ancak 
gündelik meselelerin içinde boğuşmaktan en temel sorunlarımızı ıskalıyor, nesneleşmiş insan 
konumunda sabitleniyoruz. Oysa yaşadığımız hayret verici gerçeklikler ve büyük meydan 
okumalar, bizi derin bir felsefi ve sosyolojik analizler yapmaya zorlamaktadır. 


Doç. Dr. Ahmet Dağ'ın doçentlik çalışması “İnsanın ve Dünyanın Dönüşümü 
Transhümanizm” kitabının ardından, “İnsansız Dünya Transhiimanizm” isimli yeni kitabı, 
içimizi ürküten muhtemel dönüşümlere karşı ufuk açıcı tespitleriyle hepimizi uyarıyor. 
Transhümanizmin öngörülerini, hedeflerini ve insanın ontolojik statüsünün değişimiyle ortaya 
çıkacak sorunları mütaâla ediyor. Alanında büyük bir boşluğu dolduran eserde, aşina 
olmadığımız kavramların içine girerek başka bir dünyanın içine sokuyor bizi. Şaşkınlıkla 
“Bunlar da olabilir mi?” diyeceğiniz çok satırlar var kitapta. 


İnsan zekâsının dijital ürünlerde modellemesi olan yapay zekânın işlerimizi kolaylaştıran 
mutfaklardaki küçük robotlardan bilgisayarlara, gündelik hayatımızda her geçen gün daha 
fazla yer kaplamasıyla insanlık tarihi bir kırılma halini yaşıyor. “Robotlar yapay zekâ ile 


255 


insanlaşırken, insanlar yapay zekâ ile robotlaşacak ya da insan mı makineleşecek yoksa 
makineler mi insanlasacak?” Gibi tuhaf bir durum söz konusu. Bu belki kurgu, belki fantastik 
birer ütopya, belki mitleştirme şeklinde düşünülebilir. Transhümanizm akımına yönelik 
eleştirilerin müşkil yanı gerçeklikle hayalin sınırlarının tam olarak 

belirlenememesidir. Neticede nasıl düşünürsek düşünelim tüm bunlar insanlığın teknolojik 
olarak geldiği noktayı ve teknolojinin gündelik hayatımızı daha da sarmaladığı gerçekliğini 
değiştirmiyor. Ayrıca yapay zekâyı geliştiren devletlerin geleceği belirleyeceği meselesi 
tartışma konusu bile edilemez bir hakikat olarak önümüzde duruyor. 

Geleceğin gölgesinde şekillenen insanın belirsizliği 

Yeni insanın, yeni dünyanın hedeflendiği yeni dönemin kilit kavramı “transhümanizm.” Tüm 
yönleriyle bu kavramı kitabın içerisinden anlatmaya çalışacağım. “Geçiş insanı demek olan 
transhümanizm, insanın yetersizliğinden yola çıkarak ideoloji ve teknoloji birlikteliğiyle 
posthuman (insanüstü) insana ulaşmak için kullanılan bir kavramdır. Devamında 
posthümanizm dönemi vardır.” İnsanın her şeyin belirleyicisi olması gerektiğini savunan 
transhümanizm akımının savunduğu düşüncelerin yansımasını birçok alanda görebiliyoruz. 
Mesela transhümanizmin inanç açısından durduğu yerin ateizm ve agnostizm sarkacında 
bulunan seküler bir proje olduğunu kitaptan öğreniyoruz. Metafizikten uzaklaşarak “tanrının 
rolü”ne soyunan insan, artık biyonik varlık olarak tanrı gibi sonsuz ve sorunsuz bir mertebeye 
yükselecektir. Bunun gerçekleşebilmesi için insan dahil çevrenin hatta her şeyin modifiye 
edilerek yeni insanı ve yeni çevreyi inşa etmek gerekir. 

Kavramın “üst insan” olma yolunda aşkın kutsal bir varlığa ihtiyaç olmadığı iddiasıyla 
insanın kendi çabasıyla her şeyi gerçekleştirebileceğini düşünen felsefi bir tarafı da vardır. Bu 
haddini aşan düşüncenin temel mantığı insanın kaderinin yönetimini kendisi dışında hiçbir 
güce emanet edilemeyeceği iddiasıyla Tanrıdan almaktır. Ölümsüzlüğün elde edilmesiyle de 
insan için yeryüzünde cennet yaratılabilecektir. David Pearce’ye göre, “İnsanoğlunun; 
cennette yaşama isteği varsa cenneti kendisi inşa etmek zorundadır ve sonsuz yaşam istiyorsa 
da genetik kodlarını yeniden yazması veya o kodları yeniden düzenleyerek Tanrı'ya 
benzemesi gerekir.” Transhümanistler, bunun yolunun genetiği değiştirilen GDO'lu ürünler 
gibi kendi genetiğini değiştirerek ve biyolojik kusurlara karşı üstün gelerek yalıtılmış acısız, 
mutlu hayatı inşa etmekten geçtiğine inanıyorlar. 

Hümanizm ve transhümanizm arasındaki farklar 

Transhümanizm için “15. yüzyılda ortaya çıkmış olan hümanizm akımının ve devamında 
rönesans, pozitivizm gibi aşamalı süreçlerin seküler düşünce geleneklerinin bir uzantısıdır” 
tespiti vardır. Hümanizm, ilk dönemlerde Hollandalı hümanist Erasmus ve İngiliz hümanist 
Thomas More gibi isimlerin dinin kendisinden ziyade Orta çağ Hristiyanlığının akla ve bilime 
yönelik tavırlarına karşı tepkisel hareketleriyle sınırlıydı. İlk hümanistler uydurma bir 
dindarlığın sonucu ortaya çıkan sahte insana karşı insancılığı savunuyorlardı. Fakat bir zaman 
sonra hümanizme radikalleştirilmiş bir yorumla ateist ve din karşıtı bir anlam yüklenmiştir. 
Her iki kavramı değerlendirdiğimizde birbirlerinin ardılı olarak ifrat ve tefrit akımlar 
olduklarını görüyoruz. Her ikisi de insanı insanileştirmek yerine tanrılaştırma cüretkârlığıdır. 
Aralarındaki belirgin farklar ise kitapta şöyle sıralanıyor: 


“Hümanizm, insanın; doğa ve Tanrı karşısındaki konumunu değiştirme, transhümanizm ise 
insan doğasını değiştirme ve onu doğadan ve Tanrı'dan koparma amacındadır. Hümanizmin 
rasyonel ve deneysel insanı, yerini; bio-nano-neuro-info teknolojileriyle desteklenmiş 
transhuman'a bırakma eşiğindedir. Transhümanizm, posthümanizme geçişte ara dönemken bu 
ara dönemde biyo-bionik varlık olan transhuman ise posthuman’a geçişte ara varlıktır. 
Hümanistler, Tanrı'yı boşlamakla itikadi ve ahlâki sorun oluştururken insan ve çevreyi 
modifiye etmek isteyen transhümanistler, Tanrı'nın yarattığı tüm varlığın daha iyisini, 
mükemmelini yaratma iddiasındalar. Transhümanistler bu cesurca çıkışlarıyla itikadi ve 
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ahlâki sorunları da aşarak kozmosa yönelik ciddi müdahaleleri savunuyorlar. Hümanistler, 
yarı Tanrı olma isteğindeyken transhümanistler, hem cyborg hem de Tanrı olma 
isteğindedirler.” Yazar bu yönde somut adımların atıldığına yönelik örneklerden birine de yer 
veriyor. “Nitekim Google'nin eski mühendisi Anthony Levandowski, Wired Dergisi'ne 
verdiği mülakatta toplumun daha fazla iyiliğine yol açacak yapay zekâya dayalı tanrısal bir 
varlık inşa etmek istediğini ve bu yönde çalışmalar yaptığını açıklamıştır.” 


Neo-Darwinist bir hareket olarak transhiimanizm 

Darwinci evrimcilikten beslenen transhümanizm, biyolojik evrimden mekanik evrime geçişi 
hedeflemektedir. Fakat Darwin'in bilim anlayışında masum duran evrim teorisinin 
transhümanist süreçte insanlık ve diğer canlılar adına çok tehlikeli sonuçlar doğurabilecek 
düşünceler barındırdığına değinen Dağ, özetle şunları anlatıyor. “Yaşlılık, biyolojik köleliktir 
diyen transhümanistler, mevcut insan bedeninin yapısını aşarak ölümsüzlüğe 
ulaşabileceklerini düşünüyorlar. Ölüme savaş açmış durumdalar. Tanrı'yı öldürenler şimdi de 
ölümü öldürüp mekanik insanı yaşatma peşindedirler. Genetik mühendislik çalışmalarıyla 
ölüme sebep olan hastalıkları yenerek ölümsüzlüğü getirebileceklerine inanıyorlar. Kusurlu 
insanın yerine mükemmel insanı yerleştirme ideallerinin gerçekleşeceği fikri alttan alta 
yayılıyor. Onlar için beden; eğilen, bükülen, istenmeyen yanların düzeltilebildiği bir nesne 
gibidir. Eğer buradan başarı elde edemezlerse, “Beyine enjekte edilecek mikroskobik robotlar 
(nanitler) yoluyla veya bizzat beyin hücreleri moleküler düzeyde programlanarak insan beyni, 
süper bilgisayara dönüştürülebilir ve süper zeki insanlar yaratılabilir.” Böylece insan zihninin 
bilgisayar donanımının içinde yazılım olarak sonsuza kadar yaşaması muhtemel 
olabilecektir!” 


Transhümanizm düşüncesinde var olan ölümsüzlük idealinin Hristiyanlık teolojisinden 
ilhamlandigini söyleyebiliriz. Zira Hristiyanlıkta Adem ile Havva cennetteki yasak meyveyi 
yemekle ölümlü varlığa dönüşmüşlerdir. Yapılmak istenen insanın ilk aslına rücu ederek 
ölümsüzlüğe tekrar kavuşmasıdır. Hristiyan teolojinin itikadında Tanrı'nın Isa-Mesih’e 
dönüştürülmesiyle insanın “tanrılaştırılması” başlamış oldu. Buradan hareketle Tanrı'dan 
insana dönüşümü transhümanizmin ilk evresi olarak düşünebiliriz. Günümüzde ise Tanrı'ya 
öykünme hevesiyle humanoid (insanımsı robotlar) yaparak yarı insan, yarı Tanrı nihayetinde 
“insan tanrı” modelini yaratabileceklerini düşünüyorlar. Diğer taraftan kitapta; mitolojideki 
insandan yana olan yarı tanrı Prometheus’un, güçlü tanrı Zeus'un ateşini çalması hikâyesine 
yer verilmiş. Bundan anlıyoruz ki hem Hristiyan teolojisi hem de Yunan mitolojisi bu cahil 
cesaretli meydan okumaya zemin oluşturuyor. 

Transhümanizmin evrimsel anlamda ileri hedefini biyolog ve hümanist olan Julian Huxley üç 
maddede özetliyor. “İnsanüstü yaşama süresine, insanüstü zekâya ve insanüstü sağlık 
kalitesine ulaşmak.” Öyle görünüyor ki şu an insanın denetiminde olan makineler yarın yapay 
zekânın tahakkümüne tabi olacak bir sonucun ihtimali hiç de yabana atılır gibi değil. 


Evrim teorisinin yalnızca biyolojik sahada değil siyasal ve toplumsal alanlarda da ideolojilere 
alet edilmesi önemli bir motivasyon oluşturuyor. En güçlünün hayatta kalması, türlerin 
ayıklanması (zayıfın tasfiyesi) gibi acımasız düşüncenin neticesi; beşeri düzlemden 
mekanistik bir düzleme kayış olmuştur. Transhümanizm, evrim ile de farklılık arzeder. Şöyle 
ki “Evrim sürecinde insanın boyut değiştirerek kendiliğinden bir tekâmül süreci söz 
konusuyken transhümanizmde bilimsel ve teknik imkânlarla insanın NBIC vasıtalarıyla 


257 


geliştirilme amacı bulunuyor. Evrim sürecinde insan hayatta kalmak için doğayla uyum 
içindeyken transhümanist süreçte uyumdan ziyade doğaya hâkim olmak amacıyla insanın 
yeniden yapılandırılması vardır.” 

Esitsizlige bir tehdit olarak öjeni 

Öjeni kuramı; sağlıksız ceninleri ayırıp sağlıklı ceninler yetiştirme yoluyla insan ırkının ıslah 
edilmesi çabası şeklinde tanımlanır. Amaç, istenilen ideal özelliklere sahip üstün zekâlı, 
güzellik sahibi, entelektüel birikime sahip sanatsal yetenekleri olan bireylerden oluşan 
toplumu yaratmak. Bunun için gelecekte çeşitli kusurlara sebep olabilecek genler sperme ve 
yumurtaya yönelik genetik müdahalerle silinebilir. Bedenle kavgalı zihniyet; ağrılardan 
mustarip olmuş kusurlu bedenlerin, yaşlanarak işlevselliğini yitirmiş organların bilim yoluyla 
ıslah edilmesinden yanadır. “Aslında bu anlayış, bedene müsvedde muamelesi yapmaktır” 
diyor, Ahmet Dağ. “Üst insan” hedefinin tarihi arka planı felsefi olarak eski Platon'a 
dayandırılır. Güçlü en iyilerin çiftleşmesinin gerekliliğini söyleyerek kendince sağlam bir 
toplum tasarımını savunan Platon, manipüle edilmiş evrimciliğin savunucusu olmuştur. En 
iyilerin seçimi olan öjenik zihniyete iman edenlerin insanlık tarihinde geriye doğru 
gittiğinizde Yahudilerin, Romanların ve Polonyalıların çoğunluğunun öldürüldüğünü 
görürsünüz. Yazar, bu faşist anlayışın hem Nazilerde hem de kendilerinin diğer insanlardan 
üstün olduğuna inanan Yahudilerde de olduğundan bahsetmiş. 

Cinsiyetsizleştirme ve Igbt bağlamında transgenderizm ve transhümanizm 

İnsan bedenine yönelik müdahalelerin sonuçlarından en önemlisi de cinsiyet meselesidir. 
Transhümanizmi savunanlar, insan bedenine müdahaleyi meşru görmelerinin doğal sonucu 
olarak bedendeki her türlü kusurdan kurtulmak için değiştirmeyi ve kontrol etmeyi normal 
sayıyorlar. Sınırsız cinsel özgürlüğü isteyen transhümanistler, devrimci yaklaşımla bedeni 
değişim yapılabilecek eşya ve nesne olarak görüyorlar. Cinsiyetin bir kader değil, seçim 
olması gerektiğini düşünüyorlar. Platon'un bedeni ruhun mezarı olarak görmesine karşılık 
agnostikler, “Ruh, bedenin içine düştüğünde ziyan olur” diyerek bedene yönelik nefretlerini 
dile getirirler. Sürekli yaşlanan, hastalanan, dünyaya gelen arızalı bedeni iflah olmaz bir 
nefretle ayıplayan anlayışın geldiği nokta, insanlık için alarm vermektedir. Le Breton “Bedene 
Veda” kitabında beden sanatçısı olarak tanımlanan Orlan'ın sanatının gayesini şöyle 
açıklıyor. "Benim çalışmam, o doğuştan olana, kaçınılmaz olana, doğaya, (temsil sanatçısı 
olarak doğrudan rakibimiz olan) DNA'ya ve Tanrı'ya karşı verilen bir mücadeledir." (Le 
Breton, 2014). 


Transhümanistler, cinsiyetsizleşme eylemlerini ve LGBT’ yi desteklemektedirler. Onlara göre, 
“Eşcinsellik veya cinsiyetsizleştirme onur ve övünç meselesi, kişisel tercih veya çağdaş 
insanın aşaması olarak lanse edilmekte... Cinsiyetsizleştirme transseksüellik, toplumsal ve 
kültürel bir olgu hâline getirilmek istenmektedir.” 


Bireyin doğduğu biyolojik cinsiyeti ile öznel kimliği arasında uyuşmazlık tecrübesinin 
isimlendirilmesi olan “transgenderizm” ise kabullenilmesi imkânsız neticeleri doğuruyor. 
Slovoj Zizek, “Cinsel olan siyasidir” isimli makalesinde şu görüşlere yer verir. 
“Transgenderizmi sürdüren sosyal ilişki tasavvuruna post-genderizm denir. Bu sosyal, siyasi 
ve kültürel hareketin yandaşları genderlerin gönüllü olarak terk edilmesini savunur, bunu 
mümkün kılan da biyoteknoloji ve üreme teknolojilerindeki son ilerlemelerdir. Bu öneri 
sadece bilimsel imkânla ilgili değildir, etik zemini de vardır. Postgenderizmin iddiası, 

sabit gender (cinsiyet) rollerinin sosyal, duygusal ve bilişsel neticelerinin insanların tam 
özgürleşmesine engel olduğudur. Cinsiyet yoluyla üremenin saf dışı edildiği (ya da başka 
versiyonların mümkün olacağı: Kadının çocuğunun “babası” olabileceği, vb.) bir sosyete, 
özgürlüğe dair, sosyal ve duygusal deneylere dair duyulmamış yeni imkânlar açacaktır.” 
Zizek'in dikkat çektiği şey transgenderizmin her türlü belirli aidiyeti reddetmesi, aidiyetinden 
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kurtulma düşüncesidir. Transgenderlerin cinsiyet konumlarının çoksallığını (erkek, dişi, gay, 
lezbiyen, biseksüel...) savunmalarının sonucu olarak tuvaletlerde erkek, kadın yanına “genel 
cins” diye bir kapı eklemek gerekmez mi?” sorusuyla niyetlerini açığa çıkardıklarını 
görüyoruz. Nitekim aynı makalede 29 Mart 2016'da Silikon Vadisi ağırlıklı 80 işveren patron, 
vitrinde Facebook patronu Mark Zuckerberg ve Apple patronu Tim Cook olmak üzere, Kuzey 
Carolina Valisi Pat McCrory’ ye bir mektup yazarak transgender insanların karşı cinse 
ayrılmış kamusal hizmetleri kullanmasını yasaklayan yasayı kınadığını belirtiyor. “Bu ayrımcı 
yönetmeliği yasaya çevirme kararınız bizi hayal kırıklığına uğrattı.” Şeklinde tepkisel bir 
mektup yazdılar. Netice itibariyle postgenderizmi savunanlar belirli bir cinsiyete duyulan 
ihtiyacın bu yeni teknojilerle ortadan kalkacağını düşünüyorlar. 


Transhümanizmin askerileşmesi 

Bu bölümde transhümanizmden ilham alan ABD'nin ordu şirketi DARPA’ nım süper asker 
savaşçıları yaratma niyetiyle yüksek askeri teknoloji alanında yaptığı çalışmalara 

değiniliyor. “Şimdilerde yenilikçi teknolojilerle kafatasının altına implant edilebilen ve 
uzaktan manipüle edilebilen bir mikro işlem çipi üzerine çalışılmaktadır. DARPA’nin bilim 
kurgu filmlerinden mülhem insansız savaş makineleri (insansız hava aracı, savaş uçağı, tank, 
robot askerler ve swarmlar) yüz tanıma programlarıyla fiziksel özellikleri dikkate alınarak 
insanları yok edecek drone'lar üretildiğinin bilgisi veriliyor.” Verilen şu somut örnek ise 
dikkat çekici. “2014 yılında ABD Başkanı Obama “Uzun süredir üzerinde çalıştığımız gizli 
bir proje olan Iron Man’1 inşa ettiğimizi açıklamak için buradayım.” demiştir.” İron Man yani 
süper askeri katil “Demir Adam” filmi bile çekildi. 

Sinema ve romanda transhümanizm 

İnsanın tarih boyunca kendini aşma çabası içerisinde olduğunu belirten Ahmet Dağ, 
transhümanizmin tek başına teknik bir kavram olmadığını felsefe, edebiyat ve sinemada 
model oluşturan örnekleriyle anlatıyor. Yazar, roman ve sinemanın birbirleriyle olan 
etkileşimlerini kısaca özetledikten sonra sunulan sinema ve roman örneklerini irdeliyor. 
Roman ve sinemanın birbirlerini destekleyen ve ilham veren yanlarına değiniyor. İkisinin de 
dil ve kurgusallık anlamında benzeştiğini vurgularken iyi bir romanın senaryonun hammadde 
kaynağı olduğunu hatırlatıyor. Romanlarda hikâyeleştirilen teknik tanımların sinemada 
mitolojik görüntüye dönüşmesini örneklendiriyor. 

Yazar, bu bölümde transhümanist değer ve isteklerin yer aldığı sinema filmlerinden bazılarına 
yer vermiş. X-Men, İron Man, Robocop, Bicentennial Man ve Terminatör. Roman olarak ise 
Mary Shelley’in “Frankenstein” romanının transhümanizmin bilim kurgu anlamında 
ilk örneği olduğunu söylüyor. “Bu tür roman ve filmlerde distopik olgular, yarı biyonik yarı 
biyolojik varlıklar, klonlama, Darwinist yaşam biçimi, biyo-teknoloji, nörobiyoloji, 
farmakoloji, klonlama, evrimci gelişim, makine türü varlıklar ve insan zekasına denk veya 
aşmış yapay zekalı yazılımlar vardır.” Ayrıca R. Scott’un yönettiği “Blade Runner” filmini ve 
W. Gibson'un “Neuromaner” romanının tahlillerini yapıyor. Böylece felsefi bir akım olan 
transhümanizmin özellikle gelecekteki insan türü olacak “posthuman” insana ulaşma 
çabalarını ve çevrenin fantastik biçimde değişimini ele alan bilim kurgu romanları ve film 
örnekleri üzerinden anlatıyor. Filozof Baudrillard'a göre son yıllarda süper kahraman 
filmlerinin sayısındaki artışın nedeni insanları "posthiimanizm" fikrine alıştırmaktır. 
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Din ve transhümanizm 

Evrimci, agnostik ve ateist inançlarıyla transhümanistlerin tasarladıkları dünyada dinin ve 
dindarların da değişimden etkilenmesi kaçınılmazdır. Bilim ve teknoloji üzerinden elde 
edilecek bir güç uğruna yapılan bu çalışmalar, kaosun eşiğindeki bir kültürün ürünü olarak 
ürkütücü bir çıktı üretiyor. Zira teknolojik ilerlemenin gerçekleşmesiyle düşünce ve inanca 
yönelik farklılaşmalar ortaya çıkıyor. Günümüzde ileri teknoloji ile şımaran modern insan, 
kendi yazgısına yönelik bir savaş başlatmış durumda. Bu savaştan galip çıkması imkânsız gibi 
düşünülse de insanlığı epeyce hırpalayacağı ve yoracağı kesin. Transhümanistlerin dine 
yaklaşımını yazar şöyle ifade ediyor: “İnsanın dönüşümünde ısrarcı olan transhümanizm, 
düşünce ve pratikleri bakımından dini dışarıda tutma ve ‘yeni kutsal” üretme amacındadır. 
Gelecek perspektifinde dinden uzak olan transhümanizme göre ‘Din, geçmiştir ve geleceğe/ 
değişime engeldir.” Teknolojik tanrı yaratılmasını bekleyen transhümanist akım, hümanizmin 
maksadı olan insanı, Tanrı yerine koyarak insanı sonsuzlaştırma, sonsuz olan Tanrı'nın 
konumunu ve rolünü insana verme amacındadır. Bilim ve teknolojiyi yüceleştiren, aşkın 
Tanrı'nın yersizliğine inanan transhümanizm, dinin yerine konumlanan seküler bir projedir.” 


İnsanlığın biyolojik ve zihinsel potansiyelini artırarak ölümsüzlük, mutluluk ve tanrısallık 
peşindeki yolculuğunu felsefe, yapay zekâ ve teknoloji üzerinden anlatan kitapta; bu kavrama 
form kazandıran farklı alanlardaki pratik örneklere çokça rastlayacaksınız. Düşünce ve 
pratikleriyle transhümanizmin karakterine, dinamiklerine ve sonuçlarına yönelik eleştirileri 
olan çalışmayı bitirdiğinizde yeni kavramların belleğinizde yerini alması da bonus 
kazanımınız olacak. Transhümanizmin gelecekte ne tür sorunlara yol açacağını ve nasıl bir 
dünyanın bizi beklediğini merak edenler için Ketebe Yayınları'ndan çıkan kitabın içeriğiyle 
doyurucu bir zenginliğe sahip olduğunu rahatlıkla söyleyebilirim. 


TRANSHÜMANİZM-MOTTO:”İNSAN KENDİ EVRİMİNE MÜDAHALE 
ETMELİDİR.” 
4 Eylül 2018- cosmosinmyhead.wordpress.com/ 


“Bu gezegendeki rolümüz belki de Tanrı'ya tapmak değil, onu yaratmaktır. Arthur C. Clarke 


İsa'yı, “yeni Adem, son Âdem” şeklinde yorumlayan Hıristiyanlıkta gerçek insan; “Tanrı'nın 
etkisiyle, inanan kişinin Tanrı'nın ilk suretine dönüşmesi”dir 

İnsan-ı Kamil İslam teolojisinde İnsan-ı kamil, Allah'ın her mertebedeki tecellilerine mazhar 
olan insan” anlamındaki tasavvuf terimidir. 

Transhümanizm, insan zekasını ve fiziksel özelliklerini geliştirmeyi; yaşlanma ve hastalanma 
gibi insanı zayıflatan yönleri engellemeyi amaçlayan ve bunun için teknolojiler geliştiren 
uluslaraarası entellektüel bir hareket olarak tanımlanır. H * veya h * olarak kısaltılmıştır. 
Transhümanistlerin ortaya koyduğu tez insanlığın kendilerini var oldukları durumdan daha 
gelişmiş bir formuna dönüştürebilecekleri, büyük ölçüde genişlemiş yeteneklere 
kavuşabilecekleridir. Teknoloji sayesinde bilişsel ve fiziksel yetenekleri gelişen kişi, 
posthuman'a yani post insana veya “insan ötesi”e dönüşür. 
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Transhümanizm akımının destekçileri olduğu gibi elestirenleri de vardır. Son derece gelişmiş 
bir insanlık geleceğini savunan ve bu akıma destek olan kişiler transhümanizmi “insanlığın en 
cüretkar, cesur, yaratıcı ve idealist amaçlarını temsil eden bir hareket “ olarak tanımlarlar. 
Eleştiren kişilere göre ise transhümanizm “dünyanın en tehlikeli fikridir.” 
Transhümanistlerin Hedefleri 

-Nihani hedefleri ölümsüzlüktür. 

-İnsan bedeninin geliştirilmesi var olan gücünün arttırılması 

-İnsan beyninin kapasitesinin arttırılması 

-Hastalıkların insan bedenine etki etmemesi, hastalıklara bağışıklık geliştirme 

-Bedenin ölümlü olmasından dolayı bilincin sonsuza kadar var olabilmesi için zihninin robota 
aktarımı 


Transhümanizm disiplinler arası çalışır. İlk olarak genetik mühendisliği transhümanizm 
açından oldukça önemli bir çalışma alanıdır. Yapay organın yapılması, insan genom 
haritasının çıkartılması gibi çalışmalar transhümanizm felsefesi ile bağdaşır. Bir diğer bilim 
ise zaten bildiğimiz üzere tıp bilimidir.Tıp bilimi var olduğu andan beri insanlığa ve insanın 
daha iyi olmasına hizmet etmiştir. 
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Tarihi 

Oxford Universitesi’nde görev yapan İsveçli felsefeci Nick Bostrom, “Transhümanist 
Düşüncenin Tarihi” isimli makalesinde söz konusu akımın yeni yetenekler kazanmayı ifade 
eden antik temellerinin mitsel düşüncede yerini bulduğunu belirtir. Ne var ki, Bostrom bu 
akımın daha sonraki evrelerini Rönesans ve Aydınlanma Çağı'na dayandırır. ” Yeni 
kapasiteler elde etmek için insan arzusu, kendi türümüz kadar eskidir.” diye başlar 
makalesine. Pek çok antik kültür ve din yazıtlarında insanın ölümsüzlük arayışından 
bahsedetmişti. Gılgamış Destan’nindan başlayarak pek çok dinsel yazıttaki ahiretten sonraki 
yaşamı ve ölümsüzlük arayaşını ele alır. Çin'deki hayat ve çeşitli ezoterik Taoizm okulları, 
fiziksel ölümsüzlük için çaba sarf etti. Eski Yunanlılar da mitolojilerinde ölümsüzlük ve 
insanın iyileşmesi temasını işler. İnsan şeklinde tanrılar ve yarı tanrılar vardır. Tanrılar 
ölümsüzdür. Yarı tanrılar ise normal insanların sahip olmadığı pek çok süper güce sahiptir. 
Ortaçağ'da Simyacılar da ölümsüzlüğe kavuşmak ve hastalıkları tedavi edebilmek için felsefe 
taşını bulmayı hedeflemiştir. Albertus Magnus gibi diğer ilahiyatçılar ve Thomas Aguinas da 
bu uygulamaları savunmuştur. Aydınlanma Çağı ve Rönesans'tan sonra dinin skolastik 
etkisinden kurtunulmuş, insan ön plana çıkmıştır. Hümanizm akımı yayılmaya başlamıştır. 
Hümanizm, (Fransızca humanisme) insancılık, beşeriyetçilik, insan odaklılık, insan- 
merkezcillik olarak tanımlanır. Yani tanrı-merkezcillik geri plana atılır ve bir anlamda 
reddedilir, insan-merkezcillik esas alınır. 

Giovanni Pico della Mirandola ”Oration on the Dignity of Man” adlı eserinde İnsanın hazır 
bir forma sahip olmadığını ve kendisini şekillendirmekten sorumlu olduğunu iddia eder. 
Eserinden bir alıntı şu şekildedir; 

”Ey İnsan! (orijinalinde ”man” sözcüğü kullanılmıştır.) 

Biz sana ne hazır bir yüz ne de özgün, doğuştan gelen bir özellik verdik, ta ki kendi yerini, 
biçimini, yeteneklerini kendin seçesin, onları kendi yargın, kendi kararın ile edinebilesin. 
Bütün öteki yaratıkların doğası bizim koyduğumuz yasalarla belirlenip sınırlanmıştır. Oysa 
senin önünde böyle sınırlamalar yok, kendi yüzünün çizgilerini sana koruma görevini 
verdiğimiz özgür isteğinle çizebilirsin. Seni dünyanın tam ortasına koyduk, baktığın yerden 


261 


dünyadaki her şeyi daha kolay görebilesin diye. Seni ne yersel ne göksel, ne olumlu ne 
olumsuz olarak yarattık; özgür, olağandışı bir yontucu gibi kendini, kendi seçiminle 
biçimleyebilesin diye. Aşağıya, yaşamın kaba biçimlerine inmek de tanrısal yaşam sürenlerin 
düzenine çıkmak da senin elinde.” 

Diğer Aydınlanma Çağı düşünürleri Francis Bacon Isaac Newton, Thomas Hobbes, John 
Locke,Immanuel Kant, Marquis de Condorcet insanın değerini savunmuş ve eserlerinde 
insanı merkeze almış, haklarını savunmuş, her insanın kendisini geliştirme hakkından 
bahsetmiştir. 

Kant “Aydınlanma Nedir?” adlı makalesinde ‘Aydinlanmay1’ şu şekilde tanımlar; 

” Aydınlanma, insanın kendi suçu ile düşmüş olduğu bir ergin olmama durumundan 
kurtulmasıdır. Bu ergin olmayış durumu ise, insanın kendi aklını bir başkasının kılavuzluğuna 
başvurmaksızın kullanamayışıdır. İşte bu ergin olmayışa insan kendi suçu ile düşmüştür; 
bunun nedenini de aklın kendisinde değil, fakat aklını başkasının kılavuzluğu ve yardımı 
olmaksızın kullanmak kararlılığını ve yürekliliğini gösteremeyen insanda aramalıdır. 

Sapare Aude! “Bilmeye cesaret et!” sözü şimdi Aydınlanmanın parolası olmaktadır. Doğa, 
insanları yabancı bir yönlendirilmeye bağlı kalmaktan çoktan kurtarmış olmasına karşın 
(naturaliter maiorennes), tembellik ve korkaklık nedeniyledir ki, insanların çoğu bütün 
yaşamları boyunca kendi rızalarıyla erginleşmemiş olarak kalırlar ve aynı nedenlerledir ki bu 
insanların başına gözetici ya da yönetici olarak gelmek başkaları için de çok kolay olmaktadır. 
Ergin olmama durumu çok rahattır çünkü.” 

Darwin'in Türlerin Kökeni'nin (1859) yayınlanmasından sonra, İnsanlığın şu anki 
versiyonunu evrimin son noktası olduğunu değil, daha da gelişebileceğini, evrimleşebileceğini 
göstermiştir. 


Şimdi transhümanizmi en çok etkileyen filozoflardan biri olan Friedrich Nietzsche’yi ele 
alalım. Nietzsche-transhümanizm arasında ilişki kurulan konu ve kavramlar;üstinsan- 
posthuman, ebedi döngü, güç istenci, nihilizm, evrim, eğitim, asketizm, gelişim, 
biogelişim,ahlak, acı, keder, uzun ömürlülük ve ölümsüzlük olmuştur. 

Nietzsche teknolojik gelişimden ziyade insanın kendisini gerçekleştirmesi üzerinde 
durmuştur. Ustinsan- Ubermensch adlı eserinde üstinsanı tanımlar. Nietzsche’ye göre insan 
mertebesi, hayvan mertebesiyle İnsanötesi mertebesi arasında kalmış bir varlıktır ve bu 
nedenle insan mertebesi alt edilmelidir. Bu ifade de İslam felsefesinde sufilerce ifade edilen 
insan-ı kamil fikriyle benzerlikler gösterir. Bunu Zerdüşt'te birçok kez ifade etmektedir. 
Bunun anlamı, Nietzsche'nin düşüncesine göre insanın eksikli yani tamamlanmamış bir varlık 
olmasıdır. İnsan, yanılgılardan ve yücelttiği yanılsamalardan kurtulduğunda eksikli varlığını 
aşabilecek, kendisini tamamlayabilecektir. İnsan hep kendini aşmaya çalışarak, alt ederek üst- 
insan olma yolunda ilerleyecektir. Nietzsche yaşadığı dönemi “nihilizm çağı” olarak 
adlandırmıştır ve bu ancak İnsanötesi”ne ulaşmaya çalışmakla aşılabilecektir. 

Aksi halde Nietzsche'nin deyişiyle; 

“ İnsan, bir an önce kargaşasını, kendine anlam veren bir düzene çevirmezse, yıldız 
doğurtmazsa, karanlığında yok olacaktır. (Böyle Buyurdu Zerdüşt'ün Ons6z’iinde) ” 
Transhümanist kavramının erken dönem habercisi sayılan John Burdon Sanderson Haldane, 
1923 yılında yayınladığı makalesi Daedalus: Science and the Future’da genetik ve diğer 
gelişmiş bilimlerin insan biyolojisine sağlayacağı büyük faydalardan söz eder. Ancak onun bu 
fikri ahlaksız ve doğal olmayan” olarak görülür. John Burdon Sanderson Haldane özellikle, 
öjeni bilimi, ektogenez (yapay bir ortamda yaşamı oluşturma ve sürdürme) ve sağlık ve zeka 
gibi insan özelliklerinin geliştirilmesi için genetiğin uygulanması ile ilgilenmekteydi. 


Transhümanizm kelimesini ilk kez kullananan İngiliz evrimsel biyolog ve hümanist Sir Julian 
Sorell Huxley, doğal seçilim kuramını savunur ve 20. yüzyılın önde gelen Yeni- 
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Darwincilerinden biri olarak kabul edilmektedir. Huxley’ in Transhümanizm akımını şu 
düşünceleri ile anlatmaya çalışır; 


”Şimdiye kadar insan yaşamı genel olarak Hobbes'un tarif ettiği gibi “kötü, kaba ve kısa” 
olmuştur; İnsanlığın büyük çoğunluğu (eğer henüz ölmemişlerse) sefalete uğramışlardır... bu 
olasılıkların var olduğu inancını haklı bir şekilde tutabiliriz ve mevcut sınırlamalar ve 
varoluşumuzun mutsuz sıkıntıları büyük ölçüde olabilir. Aşırıya kaçtı... İnsan türü, eğer 
isterse, kendisini, sadece düzensiz olarak değil, bir şekilde, bir kişiyi, başka bir şekilde, fakat 
bütünüyle, insanlık olarak, bir şekilde aşabilir.” 

Huxley'in anlatmaya çalıştığı Transhümanzm modem tanımından farklı olsa da temeli bu 
düşüncelere dayanmaktadır. Huxley'in bu fikri, döneminin pek çok bilimkurgu yazarına öncü 
olmuştur. 

En ünlü savunucularından biri de Max More'dur. Transhümanizm hareketinin lideridir ve 
ünlü fütüristlerdendir. Güney Kaliforniya Üniversitesi doktora tezini tranhümanizm fikri 
üzerine yapmıştır. Bu konu üzerine pek çok makale yazan More “Transhümanizm: Fütürist 
Felsefeye Doğru” makalesi ile transhümanizmi tanımlamış ve bu fikir akımının ilkelerini ve 
felsefesini ortaya koymuştur. 

2011 yılının başında Max More, 1986'da katıldığı bir organizasyon olan Alcor Life Extension 
Foundation'ın başkanı ve CEO'su olmuştur. Transhümanzm ve insanlığın geleceği hakkında 
konuşmalar yapmayı sürdürmektedir. 


Tranhümanizm ve Evrim 


Yaklaşık 150.000 yıl Homo Sapienslerin ilk ortaya çıkışından beri insanlık muazzam ölçüde 
değişti. DNA’miza biraz Neandertal geni eklenmesi haricinde ise insanlık hiç değişmedi. Bir 
evrimsel durağanlığın varlığı söz konusudur. Ancak transhümanist projelerin ortaya çıkışı 
faaliyet ve eylemsizlik durumları arasında bir dönüşüm sürecini başlatabilir. Evrim sürekli 
devam eder. Gelişen teknoloji ile beraber insan evrime de müdaleye başlamıştır. 
Transhümanizm çalışmaları ile birlikte evrime müdahale kaçınılmaz görünmektedir. Doğal 
seçilim ve doğal mutasyon transhümanist çalışmalarla birlikte büyük ölçüde ortadan 
kalkacaktır. 


Tıp Alanındaki Çalışmalar ve Totaliter Rejimlerde Üstün Irk Yaratma Çabası 


İnsan tarih sahnesine adımını attığından beri içgüdüsü gereği hayatta kalmanın bir yolunu 
arar. Doğa kanunları bize en önemli gerçeğin hayatta kalmak olduğunu her zaman hatırlatır. 
Ateşin bulunması, avcılık aletlerinin icadı gibi pek çok gelişme bizim hayatta kalmamızı ve 
soyumuzu 21. yüzyıla taşımamızı sağlamıştır. Antik Mısır'dan Babil’e, Babil’den Antik 
Yunan'a pek çok uygarlık, tıp bilimine hizmet etmiş; insanın daha uzun yaşamasını ve onu 
zayıflatan hastalıkların tedavi edilmesine hizmet vermiş, katkıda bulunmuştur.Doktorlar 
tarafından (orijinali değiştirilmiş olsa da) halen kabul gören ve tıp fakültesinden 
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mezuniyetlerinde okutulan Hipokrat Yemini, milattan önce 5. yüzyılda Yunanistan'da 
yazılmıştır. İslam Dünyasının ünlü bilgini İbn-i Sina'nın tıp alanında pek çok katıkısı vardır. 
Rönesans ile birlikte yayılan düşünce akımları ile birlikte insanın önemi artmış, tıp bilimi ve 
insan sağlığı da önem kazanmıştır. Antik çağlardan kalan cerrahi uygulamalar geliştirilmiş ve 
Rogerius Frugardi'nin Cerrahi Pratikler kitabında sistematize edilerek üniversitelerde 
okutulmaya başlanmıştır. Mikroskop keşfedilmiş ve böylece bizi oluşturan hücreler 
incelenmeye başlanmış, hastalıklara tedaviler aranmıştır. Rönesans döneminde Paraselsus, 
modern anaotominin kurucusu Versalius, Kan Dolaşımının kaşifi W. Harvey ve diğerleri tıp 
bilimine pek çok katkıda bulunmuştur. Marguis de Condorcet insan ömrünün uzatılmasında 
Tıp biliminin kullanılması gerektiğini savunan ilk kişidir. 

19. ve 20. yüzyıllarda insanların dünyaya bakış açısı tamemen değişmiş, sömürge arayışı ve 
ekonomik rekabet savaşlara neden olmuştur. Savaşta başarı sağlamak isteyen liderler sadece 
silah teknolojileri ile yetinmemiş, insan biyolojisiyle de oynayarak “üstün ırk? ‘master race’ 
yaratmak için deneyler yapmışlardır. İnsan kapasitesini arttırmak ve süper güçlü askerler 
yaratarak zafer kazanmayı hedefleyen liderlerden en ünlüsü Nazi Almanyası lideri Adolf 
Hitler'dir. Nazi düşüncesinde İskandinav Irkı, Kuzey Almanya ovalarında milattan önce 
yaşadığına inanılan ve Proto-Aryanlar olarak adlandırılan ırkçı düşüncedeki bazı kişilerin en 
saf ırk olarak açıkladığı ırktır.Bu ırkın kayıp kıta Atlantis'in en üstün saf ırkı olduğuna 
inanılır. Naziler, İskandinavların (ki şu anda Alman Vatandaşları olduğuna işaret edilir) 
gerçek Aryanlar olduğunu çünkü onların diğer -yöresel olmayan- Slav Irkı, Roman Irkı ve 
Hint-İranlı olan Hint-Avrupalı ırklar ile en az karışan ırk olduğunu iddia ederler. Bu 
iddialarını, İskandinav insanların diğer tüm ırklardan üstün olduğuna dayandırırlar. Naziler 
onların otoritelerini genişletmeye hakkı olduğuna inanırlar. Bu kavram aynı zamanda 
İskandinavcılık olarak da bilinir. Bu ırkçılıktaki uygulanan asıl politika ise Nazilerin Aryan 
olduklarını kanıtlamaya çalışmalarıdır. 

Slavlarin büyük çoğunluğu Nazilerin genel planı ”Osta” göre, Doğu-Merkez Avrupa'dan 
kovulmalı ve öldürülmelidir. Sonunda Naziler düşüncelerini gerçekleştirmiş ve Polonyalılar, 
Yahudiler ve Romanların çoğunu, Aryan ırkına tehlike olduğu gerekçesi ile pek çok değişik 
yöntemler uygulanarak öldürülmüştür. Nazilere inanan bu ülkelerdeki bir kısım Alman 
vatandaşlar, Almanlaştırma için uygun olduğuna karar verilmiştir. 

Almanlaştırma çabaları insanlık tarihinin en korkunç deneylerindendir ve utanç ve kara bir 
leke içerir. Üstün Irk’1 oluşturmak amaçlı pek çok insanlık dışı yöntem kullanılmış, insan 
biyolojisi üzerinde saf ırktan olmayanlara işkenceden farksız deneyler yapılmıştır. İnsanlık 
dışı yöntemler kullanılmasına rağmen Nazi Almanya’sinin tıp bilimine ve dolaylı yoldan da 
bilgiler oldukça fazladır. 


b SED 


transhümanizme “kazandırdığı 
Tranhümanizmin Artıları ve Eksileri 


Transhümanizm teoride şüpnesiz mükemmel ve insanlığın çıkarına olacak bir akımdır. 
Yukarıdaki sayılan amaçların hepsi transhümanizmin artısıdır. Ancak pratiğe geldiğimizde 
durumun çok daha farklı olabileceğine dair senaryolar mevcut. 

Akımın dünyanın en tehlikeli fikri olduğunu savunanlar evrime müdahalenin mükemmel 
sonuçlar yaratmayacağı yönünde. Doğal seçilim ve doğal mutasyona yapılacak olan 
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müdahaleler istenmeyen sonuçlara yol açabilir. İnsanlık güçlü olabilir ancak doğa daha 
güçlüdür. 


Bir diğer olumsuz senaryo da hızla artan nüfus artışına eklenen ölüm oranı azlığı. Kaynakların 
yetersizleşmesi , kalabalık ortamda insanların kontrolünün zorlaşması ve kaos ortamına 
dönüşmesi. Sağlık alanındaki çalışmalar uzay teknolojimiz ile paralel bir şekilde gelişmezse 
dünya bize yetmeyebilir. 


Ve tabii ki sınıf ayrımı. İnsanlık tarihine baktığımızda sınıf ayrımının düzende hep 
varolduğunu görürüz. İnsan haklarının gelişmesi ve tüm insanların eşit olduğunun kabul 
edilmesini bir yana bırakacak olursak hayvan üzerinde kurduğumuz tiranlık da ortada. 
Transhümanizm sınıf ayrımı yaratmaya oldukça müsait bir akımdır diyebiliriz. 


Popüler Kültür ve Birkaç Örnek 


Çağımızda insanlar bilgiyi akademik kitaplardan değil de sinema, dizi, roman vb. popüler 
kültür kapsamında alırlar. Popüler kültürde de transhümanizm teması işlenir. 


-Dünyaca ünlü bir yazar olan Dan Brown da “Cehennem” adlı kitabında bu akımdan 
bahsetmiştir. Transhümanist bir genetik mühendisi dahi, insanlığın daha üst seviyelere 
ulaşabileceğini, bunun için gerekli teknolojinin şu an var olduğunu ama tek sorunun nüfus 
artışı olduğunu iddia eder. Eğer nüfus çok fazla artarsa ve insanın ömrü uzarsa dünyadaki 
kaynaklar yetersiz kalacak ve ekstrem bir kalabalık nüfus ile dünya kaosa 
sürüklenecektir.(Devamı için kitabı kesinlikle okumanızı tavsiye ederim.) 

— Arthur C. Clarke-2001: A space Odyssey 

-Fringe dizisi(Kesinlikle transhümanizm temalıdır.) 

-Lucy filmi 

-Transcendence( Türkçe'ye “Evrim” olarak çevrilmiştir.) 


INFERNO 


Wİ DAN BROWN 


Sonuç 


Artılarıyla ve eksileriyle transhümanizm insanlığın geleceğinde önemli bir yer kaplayacağı 
kesindir. Artılarıyla mükemmel olan bu akımın eksilerinin önlemi alınmalıdır. Aksi takdirde 
insanlık kendini geliştirmeyi hedeflerken çok korkunç bir tablo ile karşılaşacaktır. 


Kaynakça 
https://www. wikipedia.org/ 


history.pdf erişimi için tıklayın 
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https://evrimagaci.org/ 

https://www.aytenaltintas.com/single-post/2016/06/13/T%C4%B | p-Tarihi-Ders-Notlar%C4%B | 
https://hpluspedia.org/wiki/Max_More 
https://www.kabalci.com.tr/transhumanizm/ahmet-dag/elis-yayinlari 


TRANSHUMANIZM UZERINE 
Kubilay Akin Giirel- 05 Eyliil 2017 — Sali- http://aylikdergisi.com/ 


Transhiimanizm, trans (dönüşüm) ve hüman (insan) kelimelerinden de anlaşılacağı üzere 
insanı; psikolojik, fizyolojik, yaşam süresi, yetenekleri vb. hemen her özelliği açısından 
şimdiki bulunduğu seviyeden daha üst bir seviyeye sıçratma gayesi güden ve bu gaye için 
bilim ve teknolojiden olabildiğince yararlanmayı öngören entelektüel bir hareket. Bahsedilen 
bu üst insan; ölümsüzlük, süper zekâ ve her türlü süper yeteneğe sahip, bilim kurgu 
filmlerinde görmeye alışık olduğumuz türden bir insan tipi. Transhümanistler, bunun nasıl ve 
ne şekilde olacağını veya olabileceğinin tahminlerini ilmi bir zaviyeden, son gelişmeleri de 
ölçü alarak yapıyor ve fütürizmle de uyumlu bir şekilde ilerliyor. Halihazırda zaten önde 
gelenlerinin çoğu da Fütürist. Fakat bugün Batı'nın tüm bilim adamlarında ve 
entelektüellerinde görülen bilim ve teknolojinin her sorunu eninde sonunda çözeceği, her 
daim önceki dönemlerdeki gibi gelişeceğini ve bunun hiç durmayacağına imân etme hastalığı 
Transhümanistlerde de mevcut. Esasen onların temel çıkış noktası da burası ve bu ilerlemenin 
uç noktasına “Teknolojik Tekillik” diyorlar. Bu “tekillik” durumunun tahminin çok ötesinde 
olacağını vurguluyorlar. 

Fakat bu akım ve temsilcilerin, öncelikle İBDA Mimarı'nın bütün bir hayatı ve ortaya 
koyduğu kitaplık çaptaki eserlerine mevzu olmuş “insan nedir?” sorusuna verdikleri bir cevab 
yok ve bu soruyu cevablamaları gerektiğinin şuurunda dahi değiller. Öyle ya, insan tam 
mânâsıyla bilmediği bir şeyi nasıl olur da bir üst forma inkılâb ettirebilir? Burada Batı 
adamının, Üstad Necip Fazıl'ın “... elektriğin ne olduğunu bilmek değil, onu bir nakil 
üzerinde ve bir ampul içinde zaptetmek” şeklinde vecizelendirdiği safi pratik aklı, görüldüğü 
gibi mihraksız tümevarımın zafiyetiyle malül bir şekilde mekanik, “belli” girdilere “belli” 
çıktılar veren, lineer bir insan anlayışı transhümanistlerin tavırlarından sezilebiliyor. Gerek bu 
durum gerekse insanı ölümsüz kılmak gibi bir gaye güdülmesinin arka planında kendini 
tanrılaştırmaya kadar varan Pozitivist-Seküler bir anlayış var. Zaten Batı'nın bugün yaşadığı 
ve yaşattığı tüm sıkıntıların temelinde de bu anlayış ve bu anlayış zemininden neş'et etmiş 
ideolojiler yatıyor. Ayrıca “yaşanmaya değer hayat”ın izah edilmediği yerde kim sonsuza 
kadar yaşamak ister ki? Yaşanılan sıkıntılara bu zaviyesinden çözüm getirmenin insanlığın 
derdine deva olmadığı ve aksine sıkıntıyı daha da derinleştirdiği bedahet... Oysa Batı için 
halledilmesi gereken, taze ve bereketli bir tefekkür zemininden mahrumiyet meselesi. 
Kendinden emin bir şekilde 200. yaşını kutlayacağını iddia eden; fakat hiç beklenmedik bir 
anda geberip giden David Rockfeller’in ölümü çok şey söylese gerek! 

İnsanı daha faal kılma gayesi etrafından geliştirilen projelere hızlıca bir göz attığımızda, 
yapılanın, onu teknolojiye daha da esir etme ve daha fazla robotlaştırma olduğu göze çarpıyor. 
Bunlardan biri Transhümanizmin “Süper Zekâ” ilkesi gereği dünyadaki neredeyse tüm bilgiyi 
bir çipe yüklemek ve bu çipi beyne yerleştirme projesi. Bu durumda insanın bilgi edinme ve 
edindiği bilgiyle bir terkibe ulaşmanın verdiği çileli zevk ve bunun getirdiği tekâmül göz ardı 
ediliyor ve adeta çalışmasına gerek olmayan bir beyin karşımıza çıkıyor. Zaten içinde 
yaşadığımız çağda bilgiye ulaşmak çok kolay. Zihnimizde olması gereken bilgiyi “nasılsa 
elimizin altında diyerek” hafızamıza bile kaydetmiyor, onun yerine gereksiz bir sürü şeyle 
doldurarak zihnimizi hepten tembelleştirip boşaltıyoruz. Bahsi geçen bu proje hayal edilenin 
en ileri noktası olur. Bununla birlikte geliştirilen bu teknolojilerin barındırdığı şeytanilik 
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gözardı ediliyor ve neredeyse bu işin ahlâki buudu hiç konuşulmuyor. Ne de olsa elimizde 
sahip olduğu teknolojilerle insanlığa hizmet edeceği yerde eziyet eden bir Batı var! 
Transhümanizmin “Ölümsüzlük ve Süper Zeka”dan sonra üçüncü gayesi de “Süper Refah 
Toplumları”. Transhümanizm burada siyasi, iktisadi, askeri vb. her yönden süper refaha 
ulaştırmanın yolunun kıskançlık, öfke, açgözlülük gibi kötü duyguların ve zaafların insandan 
atılması olarak görüyor. Toplumdaki her problemin kaynağında bu duygu ve zaaflara sahip — 
özellikle yönetici- insanlar olduğunu ve bu duygu durumlarının da beyin kimyasallarının bir 
ifadesi olduğu görüşündedir. Eğer bu kimyasalların miktarını ve türünü değiştirecek genetik 
müdahale uygulanırsa gelecekte hiçbir duygu ve zaafı olmayan, bu sebebten Süper Refah 
denilebilecek bir hayata ulaşılacağını düşünüyorlar. Sanırım mekanik bir insan tasavvuru ve 
insanı robotlaştırmaya varan bu denli projelerin yanlışlığı ve sakatlığı izahtan vareste... 
Bilindiği gibi Büyük Doğu-İBDA Mimarları günümüze kadar gelen teknolojiden kaynaklı 
buhranı işaretlemişlerdi ve mealen şöyle demişlerdi: Makineleşmeyi arkasından sürükleyen 
teknoloji emrine gireceği bir ruhtan yoksun bırakıldı. Teknolojik terakki, maksadı kendinden 
ibaret bir saplantı halini aldı. Böyle olunca da başıboş kalıp insan ruhunu tahribe kalktı. Bu 
tahribatın neticesinde oluşan buhran iki dünya savaşına sebep oldu. Buhran günümüzde hala 
sürmekte ve etkisi giderek artmaktadır. Transhümanist akım ise sanki nisbetsiz kalmış ve 
teknolojiyi “insan”a nispet ederek onu yerli yerine oturtma ve dizginlerini ele alma faaliyeti 
gibi durmaktadır. Her ne kadar böyle söylenmese ve bunun üstünde durulmasa da sanki eşya 
ve hadisedeki bu değişim, insanlığı, farkında olmayarak Büyük Doğu-İBDA Mimarları'nın 
yaptığı tesbitin önüne getirdi. Getirdi getirmesine fakat Mutlak Fikir'den mahrum Batı adamı 
yapılması gerekeni yapmadı. Bu yük bizim omuzumuzda... 

Henüz emekleme aşamasında diyebileceğimiz Transhümanizm, iddialı bir çıkış yaptı. Eğer 
her şey planladıkları gibi gelişir, ölümsüz(!), süper zeki insanlar ve olağanüstü refah içinde 
yaşayan bir toplum gerçekleşirse, ortaya nasıl bir insan ve nasıl bir toplum çıkacağı meçhul... 
Nihayetinde böylesi bir programın nasıl bir toplum doğuracağını kendileri de tahmin 
edemediklerini ve edemeyeceklerini ifade ediyorlar. Böylesi bir durum bile aslında bizi 
“Mutlak Fikrin Gerekliliği”nin önüne getirmez mi? 


DÖNÜŞEN İNSANLIĞIN VE DÜNYANIN (TRANSHÜMANİZMİN) ZEMİNİ 
OLARAK SİNEMA VE NETFLİX 
Ahmet Dağ- nidadergisi.com/-(26.02.2022) 


1970'lerden beri yaşanan yüksek teknoloji/high tech süreci, insan ve onun günlük hayatının 
üzerinde etkili olmaktadır. Sinema, multi medya teknolojisi ve akıllı telefonlar üzerinden 
gelişen süreç; insanlık-teknoloji, organik-mekânik, otantik-sanallık bağlamında dualiteleri 
meydana getirmiştir. Kitle iletişim araçları üzerinden gerçeklikten kopup sanallık dünyasına 
gireceğimizi bize ilk bildiren kişi filozof-sosyolog Baudrillard olmuştur. Ona göre ekrandaki 
veya sinema perdesindeki her bir görüntü, gerçeği öldürme veya yok etme sahnesidir. Mitik 
olandan gerçekçi ve hiper-gerçekçi olana doğru bir gelişim çizgisi izleyen sinema ve nükleer 
bir tehdit olan televizyon, simülasyon düzeninin inşa edici unsurlarındandır. Sinemanın gücü, 
Pentagon ve hükümetin gücünden daha büyüktür. Sinemada bilimkurgu/Science Ficiton, hem 
gerçeklikten kopuşu hem de tecrübi gerçeklikleri doğurmaya yönelik olan paradoksal bir 
alandır. Kitlelerin eğlenmesini sağladığı gibi insanın merak ve hayal duygusunun sınırlarını 
genişleten bir içeriğe sahiptir. Bu durum; sinema alanının yüksek teknolojinin gücü ile 
birleştiğinde daha çarpıcı haline gelmesine yol açmaktadır. 


Transhümanizmin Sahnesi Sinema 

Yüksek teknolojinin son geldiği nokta diyebileceğimiz süreç transhümanizm sürecidir. 
Genetik, nanoteknoloji, nöroloji, moleküler biyoloji ve nörobilim vd. alanlardaki hızlı 
ilerlemeler, transhümanizm olarak isimlendirilen bir süreci doğurmuştur. Yapay zekâ/YZ 
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çalışmalarını da içeren transhümanist teknoloji, film ve romanlarda varlık bulmuştur. “The 
Terminator-1984, The Matrix-1999, Avatar-2009, Gattaca-1997, Wall-E-2008, Metropolis- 
1927, 2001: A Space Odyssey-1968, X-Men-2016, Brainstorm-1983, Eternal Sunshine of the 
Spotless Mind-2004” adlı filmleri transhümanist film örnekleri olarak verilebilir. 


Yedinci sanat olan sinema insan ve makine arasındaki disiplinler arası konuları dikkate alarak 
makine ve insana arasındaki oluşmaya başlayan birlikteliğe değinmektedir. Nitekim 
Kubrick’in “2001: A Space Odyssey-1968” ve Spielberg’in “Yapay Zekâ-2001” adlı 
filmlerde Yapay Zekânın, nasıl insani özellikleri edindiği anlatılırken Wally Pfister'in 
“Evrim-Transcendence” adlı filmi ise makine-insan bileşimine dair olası durumları anlatır. Bu 
film; insanlığın bir üst boyuta ulaşmasını ve bunun sonuçlarının nasıl olacağını anlatan 
filmdir. İnsan bilincinin ilerletilmesini ve fiziksel ölümden sonra insan beyninin bilgisayara 
aktarılıp varlığını devam ettirip gelişerek etrafında olanları kontrol edebileceğini konu edinir. 


Transhümanistler ve yüksek teknoloji geliştirenler, Yapay Zekâ uygulamalarıyla veya 
robotik-sibernetik android ve humonoid varlıklarla birlikte yaşamayı öğrenmemiz gerektiği 
konusunda tavsiyede bulunurlar. Sinema filmleri üzerinden senaristler, makinelerin 
mantıksal/algoritma düzlemde olan Yapay Zekânın duygusal dönüşüme de uğrayabileceği 
öngörüsünde bulunmaktadırlar. Etik ve ahlaki kararlar alan Yapay Zekâ uygulamaların veya 
duyguları olan makinelerin gerçekleşeceğine dair film kurguları oluşturmaktadırlar. Nitekim 
“The Machine-2013” adlı film, duygusal ve etik kararlar alabilme yeteneği kazanan Yapay 
Zekâ uygulamasına sahip aşık olunabilen kadın bir android'i konu alır. 


Bilim-Kurgu kavramı zihin dünyamızda fiktif/kurgusal senaryolar üzerinden anlaşılmaktadır 
ve tüm filmler ve yazın kategorileri bu kategoriye dahil edilmektedir. Oysa bilim-kurgu olarak 
nitelendirilen filmler arasında transhümanist film ve yazınlar da vardır. Transhümanist 
filmleri bilim-kurgu filmlerinden ayıran en önemli özellik; bilim kurgu filmleri olabilecek 
olanlar üzerinden senaryo inşa ederken transhümanist filmlerde ise olandan hareketle daha iyi 
ve mükemmel olası durumlar üzerinde durulur. 


Transhümanist filmler iki farklı kategoriden oluşur. Bunlar; ilk grup Yapay Zekânın insan 
doğasına uygun özelliklerle kendini geliştiren yönünü diğer ikinci grup ise teknolojiyi insana 
dahil etme veya eklemleme bağlamında ele alanlar filmlerdir. Aslında her iki kategoride olan 
şey insanın biyolojik ve zihinsel olarak terk edilişidir. Filmlerin tematik olarak yoğunlaştığı 
bu iki tür aslında transhümanistlerin insan üzerinden yeni bir tür üretme yani N. Harari ve R. 
Kurzweil gibi bilimciler homosapiens’in terkedileceğine vurguda bulunmuşlardır. 1999 
yılında yayımlanan “Ruhsal Makineler Çağı” kitabında bilgisayarın 1 yıllık süreç içinde ikiye 
katlandığını ifade eden Kurzweil, bu eğilimin 2020 civarında devam edeceğini bilgisayarın 
insan beyninin hafıza ve işlem hızı bakımından aşacağı iddiasında bulunur. Kurzweil, insan 
beyninin nano-sinir ağlarına bağlandığında (belki de 40 yıl içinde) tamamen sanal beden 
hissini deneyimleyebileceğini, böylece sanal gerçeklikteki partnerlerle ya da sanal gerçeklik 
ve maddi gerçekliğin kombinasyonları ile cinsellik yaşayabileceğini iddia eder. 


Zamanla nesnelerin internetinin de kendi başına kutsallığını ilan edeceğini iddia eden 
Harari'ye göre dataizm, insan deneyimlerini veri örüntülerine eş tutarak anlam ve otoriterliğin 
temel kaynağını sarsmakta ve belki de 18. yy.’dan beri benzeri görülmemiş dini devrimi 
müjdelemektedir. Yine O, homosapiens’in homofaber'i alt ederken ona sormadığını 
robosapiens’in de homo-sapiens’e bu alt edişi sormayacağını iddia eder. Ayrıca Yapay Zekâ 
gibi bir adeta bir ara varlık olan uygulama üzerinden dünyaya eklemlenmiş bu yeni varlığın, 
dünyaya ve insanlara olan etkisi olgusal, etik ve felsefi tartışma konusudur. Bu bağlamda bu 
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duruma değinen Verhoen’in “Robocop-1987” adlı filmi, insanın homosapiens’ten teknolojik 
homo-sapiens’e geçişini içeren bir filmdir. 


Söz konusu bu transhümanist filmlerde zekâ düzeyi artırılmış Yapay Zekâ, biyonik bedene 
sahip insanımsı varlıklar/siborg, metal ya da çelikle güçlendirilmiş insanlar, ölümsüz 
vampirler, metabolik komadan dönen zombiler, kurşundan kaçabilecek hıza sahip süper 
kahramanların olduğu (Blade Runner, Yapay Zekâ vb.) transhümanist izlekler görülür. Ayrıca 
protez ve yapay organlara sahip olan insanların yanında robotlar, protez askerler, neonlar, 
siber uzay, organ nakli imkânı, implantlı varlıklar, arayüzler, yeni teknolojik uygulamalar, 
mikrobiyolojik çalışmalar, genetik mühendisliği ve yaşlılığı ortadan kaldırma gibi unsurlar 
vardır. “Ölümcül Deney-2002”, “Splice-2009” ve “The Immortal Life of Henrietta Lacks 
Histology-2017” vb. birçok film mikro biyolojik ve genetik çalışmaları içeren film 
örneklerindendir. 


Alternatif mekânların/uzay kolonisi konu edinildiği “Dünyadan Sonra-2000”, “Firefly-2002”, 
“Kargo-2009” ve “Elysium-2013” gibi filimler de vardır. Bu filmlerde hem insan hem de 
mekân dönüştürülmüştür. Biyolojik ve çevresel dönüşümü ideal bir anlatımla sunan filmlerde 
yüzlerce metrelik binalar, uçan arabalar, androidler ve anti-ütopik unsurlar vardır. Bu ilk 
siberpunk filmlerden biri olan Blade Runner filminde varoluş, sorgulaması ve gelecek 
betimlemesi yapılır. Mekân olarak kasvetli, karanlık ve yağmurlu ortama sahip ve otoritenin 
varlığı hissedilen şehirde insanlar sistemin bir parçasıyken kopyalar ise anti kahramanlardır. 


Dünya ve İnsan Tasavurunda İdeolojik Bir Araç: Netflix 

Transhümanist filmlerin en çok sahne aldığı platform olan sinema salonlarının varlığını ve 
Holywood’u tehdit eden yeni bir alternatif alan Netflix’dir. Televizyon ve sinema endüstrisi, 
Netflix'in kitle iletişim araçlarına dahil olmasıyla (2007) çok farklılaşmıştır. Netflix, 
geleneksel medya şirketlerinden çok farklı çalışan farklı kültüre sahip olan bir yapıdır. 2011 
yılında üye sayısı 11 milyon civarında olan Netflix'in üye sayısı 2019 yılının son çeyreğinde 
167 milyon üye sayısına ulaşmıştır. Kendini pazarlamasını ve üye sayısının artırılmasını 
Yapay Zekâ uygulamalarına borçlu olan Netflix, algoritma sayesinde içeriklerin kapak 
fotoğraflarını kullanıcılara göre belirleyerek tercih edilebilirliği oranını artırmaktadır. 


NBIC (nano, biyo, nöro ve enformasyon teknolojisi) gibi bilimlerle alakalı olan 
transhümanizmin izlekleri Netflix'in dizi ve filmlerinde de görülür. Netflix, bu filmler 
üzerinden adeta zihinleri modifiye eden süper kahramanlar eliyle “Süper insan modeline ” 
zihin adapte edilerek 21. yüzyılı dijital dünyanın pratize edileceği, gerçek ile sanalın iç içe 
geçeceği bir çağa dönüştürmeye çalışır. 2011 yılında Netflix’de yayımlanmaya başlayan 
2020'de 6. Sezonu gösterime girecek olan “Black Mirror” filmi, teknolojinin insan hayatına 
dahil edilişini konu edinmektedir. Yine R. K. Morgan'ın “2002” adlı romanından uyarlanan 
“Altered Carbon-2018” filmi zihnin farklı bedenlerine aktarmasını içeren biyo-teknolojik 
içerikte bir filmdir. Polanyalı yazar Andrzej Sapkowski’nin aynı adlı eserinden uyarlanan 
siberpunk ve transhümanist unsurlar taşıyan “The Witcher-2019” filmiyle Netflix, 
transhümanist sürecin oluşması için hem zihinsel hem de toplumsal zemini inşa etmeye 
devam ettirmektedir. 


“Bilim kurgu filmleri, robotların imgesini dünyamıza dahil eden insani bir şey olarak pazar 
olarak satıyor hatta daha dramatik senaryolar üzerinden mevcut dünyamızı atıyor” diyen robo- 
etikçi Profosör David J. Gunkel, robotların dünyaya dahil olması sürecini Roma'nın düşüşüne 
benzetir. Transhümanist düşünürlere göre transhümanist sürecin tehdit ve tehlikelerinden 
bahseden bu tür roman ve filmler, uyarıcı bir role sahiptir. Ayrıca bu filmlerin transhümanist 
teknolojinin nerelere uzanabileceğini dair adeta kum havuzu ve modellik yaptığı da görülür. 
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Netflix dizi ve film yapıları hususiyetle ailesizlik, eşcinsellik, cinsiyetsizlik, teknolojikleşme, 
siborglaşma gibi içerikleri hem mevzu eder hem de dikte eder. Adeta tasarlanan olası bir 
dünyanın ve insanlarının zihinsel ve ruhsal olarak hazırlanmasının zemini Netflix platformu 
üzerinden sağlanmaya çalışılmaktadır. Ülkemizde Netflix üzerinden ciddi sosyal, psikolojik 
ve felsefi çözümlemeler yapılması gerekir. Çünkü sadece eğlence kültürünün değil ekonomi- 
politik sürecin bir ideoloğudur. 


Sonuç 

Çok yönlü bir sürecin içerisinde yaşıyoruz. Bu çok yönlü ve bol sürprizli sürecin içinde biz 
teknolojik icatların nasıl yapılabileceğini dahi çözemezken teknolojide tahakküm meydana 
getiren kişiler, şirketler ve devletler daha ne üretebiliriz, hangi alanda ne için kullanabileceğiz 
bağlamında sürekli akıllarına gelen şeylerde teknolojiyi kullanma durumunu yaşamaktadırlar. 
Transhümanist sürecin katalizörü durumunda olan Yapay Zekânın en son uygulamalarından 
biri; büyük alış-veriş mekanlarında izlenen müşterilerin davranış, giysi ve yüz ifadelerinden 
hareketle şüphe ve hırsızlık belirtisi taşıyanları güvenlik görevlilerine bildirme yeteneğine 
sahip olmasıdır. Yvock'un kitabı olan “Makinelerin Kalbi” eserinde Yapay Zekâ insanlığın 
bulabileceğin en son ve en mükemmel icat olarak görülüyor. Oysa Yapay Zeka 
transhümanizmin çekici güçlerinden biri olup ayrıca tıp, multi-medya, bilgisayar, mimari, 
sibernetik, robotik ve nano-teknolojik vs. onlarca çekici gücü var. Bu transhümanist 
teknolojilerin uygulama alanları, mimari, endüstri, askeri, sağlık, eğitim, hizmet ve hukuk vs. 
birçok sektörde uygulanması söz konusu. Son yıllarda sinemada artan transhümanist filmlerde 
artış ve bu tür yapımların Netfilix’de ciddi bir yekün tutması sürecin yöneticilerinin 
yönetilenler olarak görülenlerin daha da edilgenleştirilmeye hazır olmalarını sağlayıcı, yenilgi 
psikolojilerini daha da güçlendirici ve teknolojik yeniliklerden daha nelerin eksik yapıldığı 
dolayısıyla daha nelerin yapılabileceği vurgusu yapılmaktadır. Böylelikle Pentagon görevi 
gören Holywood yerini daha kuşatıcı, daha tahakküm kurucu ve girilmedik kale/ev 
bırakmayacak olan Netflix’e bırakmıştır. Tüm bu yaşanan süreçlere karşı hem devletler 
bağlamında İslam ülkelerindeki sefalet, berbat yönetimler ve kaos durumunun yanında 
Müslümanların böylesi bir süreç karşısında ilgisiz ve bilgisiz olmaları 5/1'ini geçtiğimiz 21. 
yüzyılın onlar için zor geçeceği anlamına gelmektedir. Yapılması gereken elbette alternatif 
Netflix platformu oluşturmak değil. Sürecin farkında olunup bilginin, bilimin ve teknolojin 
Batı aklına bırakılmayacak kadar kıymetli olduğundan hareketle meydan okuma ve hakim 
olma sürecine geçmek gerekir. Böyle bir bilinç ve tavra sadece Müslümanların değil tüm 
insanlığın ihtiyacının olduğunu düşünüyorum. 
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OLUMSUZLUK ARAYISI: TRANSHUMANIZM 
Ali bilmez-18.02.2022- ufkumuzhaber.com/ 


İnsanın iyileştirilmesi, yani transhümanizm fikri, beklentilerin de ötesinde bir hızla ilerleyen 
teknolojik gelişmelerin yaşandığı çağımızda, tarihte hiç olmadığı kadar farklı bir hal aldı. 


Teknolojiyi insanlığın kurtarıcısı olarak sunan bazı ütopik fikir akımları, çeşitli hastalıklara 
bulunan kalıcı çözümleri, uzun ömürlülüğe dair yapılan deneyleri, sonsuz yaşam arayışlarını 
sanki yeni bir din oluşuyormuş havasıyla transhümanizm adı altında kavramsallaştırmaya 
çalışıyorlar. 


Peki gerçekten biyomühendislik, nanoteknoloji, nörobilim, yapay zekâ, insan-makine, 
makine-insan vb. kavramlar ile yürütülen bu çalışmalardan korkmalı mıyız? Biyolojik insan 
ırkının varlığı tehlike altında mı? Ya da transhümanizm yeni bir din olabilir mi? 


Beden, akıl ve ruh bütünlüğü ile var olabilen insanın, bu karmaşık yapısı karşısında tek çareyi 
bu üçlemenin gerekliliğini inkarda bulan transhümanizm, belki de bu sebeple İslam 
dünyasında henüz pek karşılık bulabilmiş, ciddiye alınmış veya üzerinde çalışılmış bir 
olgu/kavram değil. Zira ruh ve akıldan bağımsız olarak bedenin sonsuza dek varlığını 
sürdürmesinin anlamsal bir karşılığı İslam dininde yoktur. İnsanın varlığını bedenine, 
maddesine yani DNA’sina indirgemeye çalışan batı aklı, şempazenin DNA'sı ile insanın 
DNA'sının arasında ciddi bir farkın olmadığını tespit edince çıkmaza girmiştir. 


İnsanı 'insan' yapan, diğer canlılardan ayıran, ona bilinç kazandıran Ruh’tur. Ruh olgusunun 
bilimde herhangi bir karşılığı yoktur. Zira fiziksel, maddesel bir yapıda değildir. Herhangi bir 
şekilde algılanması ve test edilmesi mümkün olmayan ruha, bilim ile değil ancak inanç 
perspektifinden bir anlam bulunabilir. 


“İşte O, duyular ve akılla idrak edilemeyeni de edileni de bilmektedir, izzeti sınırsız, rahmeti 
boldur.” (Secde suresi 6.Ayet) 


“Habibim! Sana ruhtan soruyorlar. De ki; Ruh, Rabbimin emrindendir. Size ise ilimlerden 
ancak pek az bir şey verilmiştir.” (İsra Suresi, 85. Ayet) 


İnsanı yaratan ve ona Ruh'undan üfleyen Yüce Allah (cc) Ruh'un akılla idrak 
edilemeyeceğini ve tabiri caiz ise onun şifresinin ancak katında ve kendisinin ilminde 
olduğunu bize bildirmektedir. Dolayısıyla insanı insan yapan ruh, Allah'ın garantisindedir. 
Ona müdahale edip değiştirmeye, yönetmeye, yok etmeye hiçbir yaratılmışın gücü yetmez ve 
yetmeyecektir. 


Ruhumuzun garantisini bildikten sora insana dair diğer iyileştirme arayışlarına 
(transhümanizme) daha bir gönül rahatlığıyla bakabiliriz sanırım. İyileştirme diyorlar. Zira 
insanın eksik olduğuna inanıyorlar. İnsanın yoktan var edilmesine inkâr için bir delil 
bulamadıklarından, insana eksiklik sıfatını yakıştırma kurnazlığını sergiliyorlar. 
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Transhiimanizmin temel ve en büyük hedeflerinden biri insanı ölümsüz kılmaktır. Tabi bunu 
ilk etapta insan ömrünün uzatılmasının mümkün kılınması şeklinde formüle edip sunuyorlar. 
İnsana daha sağlıklı yaşam koşulları sunulup, dış tehlikelerden azami derecede muhafazası ile 
ömrünün uzatılabileceği fikri ilk etapta akla yatmakta, mantıklı görünmektedir. Ancak bu 
düşüncenin altında şöyle bir gizli tehlike var. Bir kere bu en temelinde sahte bir vaattir. Bu 
sahtekarlık sayesinde insanları kendi rızalarıyla, hayatları üzerinde giderek daha da fazla 
kontrol kurulmasına ikna ediyorlar. Bedenlerinin ve zihinlerinin suiistimal edilmesine ikna 
olan insan, artık onlar için sadece bir kobaydır. Deneysel bir metadır. Aklını kiraya veren 
insan artık bedenine kiracı olmakta, tabiri caiz ise eve zarar gelmesin, ev sahibi kızmasın diye 
tüm hayatını bedenine bekçilik yapmaya vakfetmektedir. 


İnsanoğlu şunu hiçbir şekilde unutmamalıdır. Ölümsüzlük Şeytan'ın ilk insan olan Hz. 
Adem'e (as) yaptığı vaattir. 


"Rabbiniz size bu ağacı sırf melek olursunuz veya ebedi yaşayanlardan olursunuz diye 
yasakladı." (Araf Suresi, 20. Ayet) 


Bu hayat kesinlikle bitecektir. Ebedi değildir. Bir sonraki hayat ise ebedidir. Bu hayat, bir test, 
imtihan aşamasıdır. Sonraki hayata açılan bir kapıdır sadece. İnsanoğlu, transhümanistlerin 
iddia ettiği gibi ölümün kölesi olmamak adına, kendisini bu dünyadaki “sonsuz yaşam” 
arzusuna kaptırarak aslında kendi rızasıyla köleleşmiş oluyor. 


“Her nefis ölümü tadacaktır.” (Al-i İmran Suresi, 185. Ayet) 


“Her bir ümmet için (belirlenmiş) bir ecel vardır. (Kendilerine verilen süre bitip) ecelleri 
geldiğinde ise, bir an bile geri kalamazlar, öne de geçemezler.” (Araf Suresi, 34. Ayet) 


Hz. Nuh için, 50 yılı hariç ömrünün tamamını (1000-bin- yılını) ümmetinin arasında geçirdi 
şeklinde bize Yüce Kur-an yaşanabilecek en uzun ömrü ibret mahiyetinde örnek 
göstermektedir. Yani bin yıl da yaşasan en nihayetinde öleceksin. İnanırsan kurtuluşa erecek, 
inanmazsan helake uğrayacaksın. Buradan da anlayabileceğimiz üzere önemli olan ne kadar 
yaşadığın veya yaşayacağın değildir. Önemli olan ömrünü nasıl geçirdiğindir. 


Şunu da belirtmekte fayda var. Bedenimiz ruhumuza emanettir. Emaneti en iyi şekilde 
muhafaza etmek de vazifelerimizin arasındadır. Onu hor kullanmak, ona eziyet çektirmek gibi 
bir hakkımız olmağı gibi onu sağlıklı tutmak, ona iyi bakmak da onun üzerimizdeki 
haklarındandır. Asıl “biz” olan ruh ile bize emanet olan beden arasında, her birinin değerini, 
yerini, yapacaklarını bilerek, önemlerini ve önceliklerini muhafaza etmek önemlidir. Tabiri 
caiz ise beden bir ambalaj, ruh da o ambalajın içindeki gıdadır. Ambalajı olmayan gıdanın 
muhafazası veya taşınması nasıl mümkün değilse, içi boş ama dışı çok güzel bir ambalajın da 
pek bir ederi, değeri yoktur. 


Hasılı kelam transhümanist insanların ölümsüzlük arayışları beyhude bir çabadır. Bu çabaların 
içinde profesyonel veya acemice bulunanların her türlüsüne hayatımızın her alanında 
rastlamak mümkündür. Inancimizi her daim taze ve diri tutarak kendimizi muhafaza edebiliriz 


Allah'ın izniyle. 


Selam ve muhabbetlerimle. 
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“TRANSHUMANIZM BAGLAMINDA YAPAY ZEKA TANRIYA BiR BASKALDIRI 
MIDIR?” 


Muhammed Ali-8 Şubat 2022- www.ilimcephesi.com/ 
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Dr.Abdurrazak Gültekin * 


Giriş 


Teknoloji insan hayatının hemen her alanına etki etmektedir. İnsan hayatını hem 
kolaylaştıracak hem de yaşam standardını arttıracak birtakım çalışmalar yapılmaktadır. İnsan 
hayatı teknoloji ile yeniden şekillenmiştir. İnsan yaşamının birçok alanında değişim, dönüşüm 
ve gelişmeler yaşanmaktadır. Bu gelişmelerden biri yapay zekâ diğeri ise dijital teknolojilerde 
yaşanan önemli süreçlerdir (Alkayış,2021, s. 230). İleri teknoloji ile insanlar sadece sosyal 
yaşamlarında ekonomik ve siyasi çıkar elde etmemektedir. Aynı zamanda bu teknoloji insan 
varlığını da etkiyecek bir konuma gelmiştir. İleri teknoloji veya yapay zekâ insan varoluşunu 
yeni bir yola sokmuş ve gelecekte bu varoluş durumunun nereye varacağı kestirilebilir 
olmaktan çıkmıştır. Transhümanizm bağlamında ele alınan teknolojik gelişmeler, yapay 
zekânın açtığı yoldan insan aklının sınırlarını aşan bir tarzda ilerlemektedir. Yapay zekâ hem 
insan aklını aşmaktadır hem de onu kontrol altına alabilecek yetkinliktedir. İnsanın ne 
olduğunun anlaşılması hem psikolojinin hem de yapay zekâ araştırmalarının ana hedefidir. 
Modem psikoloji ve yapay zekâ, insanın ne olduğu ile ilgilenmektedir ve bunun temelinde de 
zihin-beden tartışması yatmaktadır (Çelebi, 2020, s. 340). Yapay zekâ çalışmaları, insan 
zihninin yapay halini ve bu zihnin tüm etkinliklerinin yapay haline dair çalışmaları ele 
almaktadır. Aynı zamanda bu çalışmalar, insan biyolojisinin, fizyolojisinin, kimyasının da 
bilinerek aynısını ve daha üst versiyonunu yapmaya odaklanmıştır. Yapay zekâ çalışmalarının 
belli başlı amaçlarından olan yaşamın uzatılması, ölümsüzlük fikri, zihinsel eylemlerin yapay 
şekilde oluşturulması, zekânın geliştirilmesi ve yenilenmesi vb. ileri teknolojinin getirdikleri 
yenilikler olarak görülmektedir. Bunlar insanüstü ve insan sonrası alanın ne olacağına dair 
merakları ve bu alanda yapılacak çalışmaların sonucunda insanın yeniden tanımlanması 
gerektiğine dair inancı arttırmaktadır. Burada yapay zekâ kavramının tanımı ve amacının ne 
olduğu belirlenmesi gerekir. 


Yapay Zekâ, Tanımı ve Amacı 


Yapay zekâ çalışmalarının amacı, insan benzeri varlıklar yaratma fikri olduğu bilinir. 
Gelecekte yapay zekânın ne durumda olacağı ve önümüze hangi çalışmalarla çıkacağı tam 
olarak bilinmese de bu alana ilgi duyan insanların az çok tahminleri bulunur. Yapay zekâ bir 
insanın yapabileceği tüm eylemleri ve hatta üst bilişsel durumları, bilgisayar destekli 
makinelere yaptırmakla uğraşan, bilgisayar bilimlerinin bir alt dalı olarak görülmektedir. 
Bunun yanında yapay zekâ, bilgisayar denetimli makinelere, üst bilişsel süreçleri yerine 
getirme yeteneği olarak ifade edilmektedir (Nabiyev, 2016, s. 33). Yapay zekâ, doğal zekâ ile 
karşılaştırıldığında daha hızlı gelişir ve üstün yanları vardır. Yapay zekânın hem kontrol 
edilmesi bakımından hem de aktarılması bakımından insan zekasına göre daha güçlü yanları 
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bulunmaktadır (Doğan, 2002, s. 61-63). İnsanoğlu hem yapay zekânın yapıcısı hem de rakibi 
olarak görülmektedir. Bu açıdan hem yapabildiklerini hem de yapamadıklarını kendini 
modelleyerek makinalara yaptırmak istemektedir (Çelebi & Gültekin, 2020, s. 41). Zekânın 
dar anlamındaki sadece yeni durumlara uygun hareket etme çalışmaları olarak görülmeyen 
yapay zekâ çalışmaları, aynı zamanda biyolojik anlamda insanın tüm yapıp etmelerini 
denetleyerek bunları bilgisayar denetimli makinelere yaptırma işlemleri olarak görülür. 
Kurzweil’e göre zekâ, önü alınamayan bir şeydir. Bu durumda eğer bir yapay zekâ, gerçek bir 
zekâ olarak anlaşılırsa bu yapay zekâ, kendisini daha güçlü hale getirmek için kendi 
eksikliklerini fark edebiler ve bir önceki versiyonunu geliştirebilir. Bu bağlamda 
düşünüldüğünde bir yapay zekâ, kendi kendisine verilecek engelleri kaldırabilir ve bu 
engelleri aşabilecek tüm yolları denetleyebilir. Yine aynı yapay zekâ, kendisini dışarıdan 
kontrol edilmeye de kapatabilir, bunu yapmaması için önünde bir engel bulunmamaktadır 
(Kurzweil, 2006, s. 297). 


Kurzweil “The Singularity Is Near: When Humans Transcend Biology” adlı eserinde 
insanların kanına bir tür ajan enjekte ederek insanın fizyolojisini ve kimyasını öğrenmeye 
çalışıldığını ve bundan hareketle insan benzeri varlık üretme çalışmalarının daha hızlı ve 
kusursuz yürütüleceğini belirtmektedir. Bu yönüyle yapay zekâ çalışmaları, bilgisayarlara 
sadece yeni durumlara uyum sağlama yeteneği vermeye odaklanmamıştır. Bu çalışmaların 
aynı zamanda biyo-robotlar üretmeyi de kapsadığı görülür. İnsanın fizyolojisi öğrenildiğinde 
iç güdüleri ve duyguları olan varlıkların yapay şekilde üretimi daha çok kolaylaşacaktır 
(Kurzweil, 2006, s. 23- 67). Elde edilen yeni yöntemlerle ve bilgisayar kodları aracılığıyla 
insan DNA'sı ve yapısını yapay bir şekilde meydana getirmek kolaylaşmıştır. Bunun yanında 
bu yapının iyi bir şekilde taklit edilebileceği keşfedilmiştir (Edman, 2019, s. 41). 


Yapay şekilde üretilmiş zihinler ve duygular, elektronik ve sentetik biyolojik maddeler 
kullanılarak oluşturulmaktadır. Bu şekilde insan benzeri davranış ve eylemler gerçekleştiren 
robotlar, yapay zekâ çalışmalarının geleneksel bilim, kültür, sanat, sosyal ve tüm bunların 
yanında dini anlayışlarını da etkiler duruma gelmiştir. Çünkü sayılan tüm alanlar, insan 
etkinliklerini konu edinen alanlardır. Etkinlikte bulunan insan, belirli kurallar dahilinde 
yaşayan ve nihayet hayatı son bulan bir yapıdadır. Bunun farkında olan yapay zekâ 
çalışmacıları insan hayatının sona ermesini engelleyecek yollar aramaktadır. Çünkü insan 
eylemlerinin, duygularının, zihinsel süreçlerinin hem belirlenmesi hem de aktarımı yapay 
şekilde gerçekleştirilebilir ise ölüm ortadan kalkacak gibi görünmektedir. Bu durumda ortaya 
çıkacak olan insan türü, insanüstü varlık olarak tanımlanacak veyahut insan, yeniden 
tanımlanması gereken bir unsur olarak görülecektir. Transhümanizm olarak anılan bu 
çalışmaların temel amacı, insanda mevcut tüm kusurların ortadan kaldırılarak yine insan rol 
model alınarak üretilen biyo-teknik varlığı ortaya çıkarmak ve nihayet, öncelikle zihnin 
ölümsüzlüğünü, ardından da bedenin ölümsüzlüğünü meydana getirmektir. Aynı zamanda 
yapay zekâ ile biyolojik yapımızın ileri seviyede bir varlık düzeyine ulaşılması amaçlanır. 
Natasha VitaMore, verdiği bir röportajda Transhümanizmi, bir teknoloji olarak görmez. O 
Transhümanizmi, bir dünya görüşü olarak görür en açık ifadesiyle “insan hayatını, insan 
olmayı iyileştirmek ve bunu da aşkın insan geliştirme yoluyla yapmak” şeklinde ifade 
etmektedir (Demircan, 2016). 


Demir'e göre Transhümanizm, teknoloji çağının bize getirmiş olduğu yeni bir hareket olarak 
görülür (2018, s. 95). Levchuk'a göre doğal süreç içerisinde doğanın güzelliklerinin yok 
olmasına karşı mevcut ideolojiler çözüm üretememektedir. Bu yüzden dünya olarak 
adlandırılan doğadaki düzeni korumak isteyen insanlara umut ve anlam katacak 5 teknoloji ile 
desteklenen yeni ideoloji ortaya çıkması gerekmektedir (Levchuk, 2019). Transhümanizm bu 
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ihtiyacın ürünü olarak doğmuş görünmektedir. İleri teknoloji ile insan bedeninin içine girerek 
sadece zihinsel süreçleri değil bedenin tüm fonksiyonları öğrenilmeye başlanmış ve yaşam 
sırasında aksayan her alanı yapay biyolojik sentetik maddelerle onarılmaya çalışılmıştır. Çinli 
bilim insanlarının bir av köpeğini daha kaslı ve daha yapılı hale getirmek üzere yapılan 
çalışmalar bu alana örnek olarak gösterilebilir (Maxmen, 2017, s. 2-3). 


Temelde amaç insan vücudunda ortaya çıkan veya doğuştan getirilen bir takım kusurlu 
durumları ortadan kaldıracak doğal vücuda müdahalede bulunmaktır. Dijitalleşme ve 
teknolojinin gelişmesi, insan varlığını değiştirme ve dönüştürme noktasında önemli adımların 
atılmasına neden olmuştur. Bu nedenle insan, dijitalleşme ve yapay zekânın çok önemli 
olduğu bir çağda yaşamını sürdürmektedir (Alkayış, 2021). Özellikle ölümün ortadan 
kaldırılmasına yönelik çalışmalar, insanların Tanrı ile kurduğu bağın zayıflamasına, hatta yok 
olmasına neden olmaktadır. Henüz tedavisi bulunmayan herhangi bir hastalığa yakalanan bir 
insan, tedavi bulununcaya kadar dondurulup tedavisi bulunduğunda kaldığı yerden devam 
edecek şekilde tekrar hayata kazandırılabileceği üzerine çalışmalar yapılmaktadır. Örneğin bu 
konuda bir solucan deneyi yapılmış ve başarıya ulaşılmıştır (O’Connell, 2017). Buzlaştırma 
tekniği olarak adlandırılan bu yöntem ile solucan, hafızasında herhangi bir değişiklik ve 
bozulma olmadan tekrar canlandırılmıştır. 21. yüzyıldan önceki dönemde ölümsüzlük fikri, 
genellikle sadece edebiyat eserlerinde konu edinilmiştir. Ancak özellikle ilerleyen teknoloji, 
bilgisayarın bulunması ve gelişen yapay zekâ çalışmalarıyla bu düşünce, somutlaşmaya 
başlamıştır. Yapılan deneyler de insan bedeninin ölümsüzlüğüne dair bir adım daha 
yaklaşıldığını göstermektedir. Bu ölümsüzlük fikrinin Transhümanizm bağlamında 
değerlendirilmesi gerekmektedir. 


Transhümanizm 


Transhümanizm, insanın fizyolojik ve zihinsel yeteneklerinin daha üstün hale getirmek ve 
insanda meydana gelen hastalıkları ortadan kaldırmak, insan hayatını uzatmak ve hatta 
ölümsüz hale getirmek için teknolojiden yararlanılması gerektiğini savunan düşünce olarak 
anlaşılmaktadır (Karauğuz, 2020, s. 53). Bu yönüyle Transhümanizm, insanın fiziksel ve 
zihinsel olarak yaşlanmasını ve hastalanmasını ortadan kaldırmak için teknolojinden 
yararlanılmasını öne süren bir düşünce hareketi olarak da anlaşılmaktadır. Bununla birlikte 
Transhümanizm, gelecek hakkında bir düşünme yolu olarak görülür (Bostrom, 2003). 
Transhümanizm düşüncesi, değişim potansiyeline sahip üç temel sorun ile ilgilenmektedir. 
Bunlardan birincisi uzun ömürlü olmak, ikincisi bilgi ve nihayet iyi yaşam üzerine 
kurgulanmaktadır. Transhümanizm bir tür post-hümanizm olarak da görülmektedir. Wolfe, 
“Post-hümanizm” terimini, 1990’ larin ortalarında beşeri bilimler ve sosyal bilimlerde çağdaş 
eleştirel söylemde yerini almış bir kavram olarak ifade etmektedir (Wolfe, 2010, s. 11). 


Post hümanizm genel olarak “insanın sonunu” tarif etmek için kullanılmaktadır. Bununla 
birlikte insanın evrendeki statüsü, özerk yapısı ve bütün ilişkiler ağı dışarıda bırakılarak 
eleştirel bir bakış açısıyla değerlendirildiğinde hümanizm karşıtı bir alan olarak da 
görülmektedir. Bu şekilde post-hümanizm insanoğlunun sınırlamalarına karşı çıkan ve onları 
aşmaya çalışan bir alandır (Landgraf, Trop, & Weatherby, 2019, s. 1). Ancak gelişen ileri 
teknoloji ile birçok alanı etkileyen yapay zekâ çalışmaları, insan üzerine bir çalışma 
gerçekleştirmekte ve aynı zamanda insanın ölümsüzlüğü fikri ile daha güçlü hale gelmiştir. 
Tarihsel süreç içerisinde insanın ölümsüzlüğü, Gılgamış Destanı'na kadar geri götürülebilir. 
İnsanlık tarihi kadar eski olan ölümsüzlük fikri daha uzun ve daha iyi bir yaşam arayışı, en 
eski mitlerde bile görülmektedir. Bu anlamda yapılan çalışmalar, insanlar olarak, 
yeteneklerimizin uç noktalarına gitmemizi teşvik etmektedir (Bostrom, 2016). İlk yazılı 
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metinlerden biri olan Gılgamış Destanı, aynı zamanda en eski edebi eser olarak da anılır 
(Yilter, 2017, s. 29). 


Bu efsanede sonsuz yaşamı arayan Mezopotamya kralı olan Gilgamis’1n hikayesi 
anlatılmaktadır. Gılgamış Destanı gibi İngiliz destanı olan Beowulf destanı ve aynı şekilde 
Frankenstein ölümsüzlüğü konu edinen mitolojik anlatılar olarak bilinmektedir. Bu 
destanlarda en önemli vurgu, Tanrı'nın yaratmış olduğu ölümü ortadan kaldırarak ölümsüzlük 
adına Tanrının sonsuzluğunu elde etmektir. Transhümanizm'in bu anlatılardan bağımsız bir 
şekilde yol aldığı düşünülmemektedir. Çünkü gelecekte ütopik olarak anlaşılan hemen her 
olay geçmişte bir tür efsaneden esinlenmektedir (O’Connell M. , 2018, s. 51). Livingstone, 
transhümanizmin temelinde Tanrı gibi olma, Tanrı'nın yaratma ve hayat verme gücüne sahip 
olma anlayışının olduğunu ifade etmektedir (Livingstone, 2015, s. 5-7). 


Ölümsüzlük adına yapılan ilk çalışmalar iksir ve büyü üzerine kurgulanırken devam eden 
zamanda bilimin ve teknolojinin gelişmesiyle bu alana elektronik ve teknik bilimler müdahale 
etmiş ve bilgisayar destekli makineler yardımıyla yapay zekâ aracılığı ile biyolojik robotlar 
üretilmeye başlanmıştır. Yapay zekâ ile amaçlanan ölümsüzlük fikri, Transhümanizm'in 
insanda potansiyel olarak bulunan tüm güçleri arttırmak ve en son amaç olarak onu 
ölümsüzlüğe ulaştırma fikriyle doğrudan ilişkilidir. Tanrı gibi olmaya çalışan insan fikrinin 
yalnızca makine ve insanın birleşimiyle mümkün olacağını düşünen araştırmacılara göre 
insanın gelişen teknolojiye göre sürekli kendisini yenilemesi gerekmektedir. Bu fikir, insanın 
zorunlu olarak evrimsel olduğunu göstermektedir. Zayıf teknik donanıma sahip olan insanlar, 
yok olmaya mahkum olacaktır. Ancak gelişen ve sürekli değişen teknoloji karşısında 
kendisini yenileyen biyo-robotlar, hayatta kalmaya devam edeceklerdir. Bu durumda insan 
biyo-robotlar karşında oldukça basit kalacak gibi görünmektedir. Zaten transhümanist akımın 
en önemli iddiasına göre “insan biyolojisi ve fizyolojisi hiçte hak etmediği halde oldukça 
kısıtlı bir yapıdadır.” İnsanın bu kısıtlarının ortadan kaldırılması için teknik ve teknolojik 
donanımlar ile güçlendirilmesi gerekmektedir. Mumford bu konuda “insanın eylemlerini 
çıplak mekanik unsurlarıyla sınırlandıran her ne olursa olsun, makine çağının mekaniği 
değilse de fizyolojisine aittir” sözü ile insan fizyolojisinin kusurunu ve kısıtlılığını 
vurgulamıştır (Mumford, 2010, s. 41). Transhümanizmin en temel amacı insan ömrünün 
mümkün olduğunca uzatılması, ölümün ertelenmesidir (Hansell & Grassie, 2010). 


Transhümanizmin temel kavramlarından olan ölüm fikri, felsefi anlamda da çokça 
tartışılmıştır. Özellikle başkaldırı fikri ile ön plana çıkmış Albert Camus’nun felsefesinde 
ölüm ve ölümün sonucu göz ardı edilmektedir. Ona göre süreklilik anlam kazandıran bir 
şeydir ve eğer bir şey sürekli değil ise doğrulanamamış olarak görülmektedir bu durumda 
ölüm anlamdan yoksunluk olarak anlaşılmaktadır (Camus, 2010). Yaşamı ön plana alan ve 
ölümü yadsıyan felsefi bir sistem kuran başka bir düşünür Spinoza olarak bilinir. Ona göre 
yaşamın anlamı, ölümden kaçarken değil veya ölümü düşünerek değil aksine yaşayarak elde 
edilmektedir. Özgür insan, aklın emrine girmiş insan, aklın kılavuzluğunda yaşayan insandır. 
Bu insan, ölümden korkmamaktadır doğrudan kendi yararına olan şeyi istemektedir. Ona göre 
insanın kendi yararına olan şey, kendini devam ettirme çabası olduğundan ölümü 
düşünmemektedir (Spinoza, 2016, s. 306). Modern bilimsel araştırmalarda yaşlanmanın da bir 
hastalık olduğunu düşünen doktor sayısı gittikçe artmaktadır. Yaşlanma sonucunda ölüm fikri 
oluşmaktadır. Ancak eğer yaşlanma bir hastalık olarak algılanırsa ölümünde bir hastalık 
olduğu düşünülecek, bu anlamda çalışmalar ölümün ortadan kaldırılması üzerine olacak gibi 
görünmektedir. Bu yönüyle günümüz teknolojinin gelişmesi ile ölümün hastalık olduğuna dair 
yaklaşımlar oldukça artmış durumdadır (Reese, 2020, s. 343). 
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Ölümsüzlük ve insan sonrası (posthuman) varlık fikirleri ile ön plana çıkmış olan 
transhümanizm türlerin ittifakı olarak anlaşılmaktadır. Demir'in ifade ettiğine göre Max 
More, Transhümanizm ile başlayan sürecin insanın posthuman haline doğru evrildiğini belirtir 
(Demir, 2018, s. 97). Bunun yanında Haynes’e göre posthuman, insanın akıllı makinelerle 
sorunsuz bir şekilde eklemlenmesini amaçlamaktadır (Haynes, 1999, s. 13). Bio-teknolojik 
robotlar ile doğal süreçte meydana gelmiş insan algısı yıkılmış, gelecek nesillerin ve gelecek 
çağların öznesi meydana gelmiştir. Teknolojik bedenlerle meydana gelmiş yeni özne hem 
dünyanın şekillenmesini sağlayacak hem de şekillenen bu dünyada kendisini 
şekillendirecektir. Doğal bedenin toplumsal, dini, sosyal alanlardan etkilenme durumlarını 
ortadan kaldıran teknolojik bedenler, bedenin Tanrı ile bağının da azalmasına neden 
olmaktadır. Aynı zamanda bu insan sonrası teknolojik bedenler, toplulukların yeniden inşa 
edilmesini, insanlığın ve ahlaki aidiyetlerin yeniden inşa edilmesine neden olacaktır 
(Braidotti, 2013, s. 115). 


Tanrı ve Ölüm 


Ölüm, bu dünyadaki bir varlığın bir daha mevcudiyetinin olmayacağı anlamına gelmektedir. 
Aynı zamanda canlı varlıklarda hayati fonksiyonların mutlak anlamda durması anlamına 
gelmektedir. İnsan için, bilinçli deneyimlerinin tamamen son bulması durumu olarak da 
anlaşılmaktadır (Cevizci, 2017, s. 1456). Bazı filozoflara göre örneğin Platon'a göre ölüm, 
ruhun bedenden ayrılması olarak anlaşılmaktadır. Filozoflardan bazıları ölümden sonraki 
hayat konusunda özellikle tartışmaktadırlar. Geleneksel materyalistlere göre ölümden sonra, 
insan varlığını sürdürmektedir. Ancak ölümden sonra insanın varlığını sürdürme fikrine karşı 
çıkan dualist görüşlerden bazılarına göre ölüm durumunda beden yok olurken ruh varlığını 
sürdürmektedir. Bu fikir insan varlığının anlamlı kılmak için birçok düşünür tarafından daha 
makul olarak görülmüştür (Cevizci, 2017, s. 1456-1457). Her insanda içgüdüsel olarak 
varlığını hissettiren hayatını koruma, sonsuza kadar yaşama dürtüsü bulunmaktadır. Bu dürtü, 
hayatın devam etmesine engel olan ölüme karşı gösterilen tepkilerin temel kaynağını 
oluşturmaktadır (Hökelekli, 1991, s. 152). Etimolojik olarak ölmek, öl (yaş, ıslak) kökünden 
türemiştir. Kök anlamı olarak yaşın geçmesi, uzamasından dolayı gücü ve direnci kırılmak 
anlamlarına gelmektedir. Anlam genişlemesi ile yaşamın son bulması, diriliğin bitimi olarak 
da kullanılmaktadır (Eyuboğlu, 2017, s. 528). 


Latince ölü mortus; ölüm letum, mors, mortis; ölümlü capitalis, moribundus; ölümlülük 
mortalitas kelimeleri ile karşılanmaktadır (Akderin, 2012, s. 799). Artık yaşamaz, olarak 
anlaşılan ölüm kavramı, Arapça mevt, mate ve tuvuffiye sözcüğünden türetilmiştir (Uysal, 
2020). Konunun daha iyi anlaşılması için kelime anlamı ve etimolojik karşılıkları verilen 
ölüm ve ölümlülük kelimelerinin dinler ile ilişkisinin incelenmesi gerekmektedir. Çünkü 
dinlerin ölümle ilişkisi, ileri teknoloji ile meydana gelen ölümsüzlük fikrinin anlaşılması için 
yerinde olacaktır. Antik Yunan'da önemli görülen ölüm konusu birçok mitolojik anlatılara 
konu olmuştur. Öldükten sonra yeniden dirilme fikrinin yerine, hayat kaynağı olan ruhun, 
öldükten sonra Hades'e gidip orada hayatını devam ettirdiği bilinmektedir. Aynı zamanda 
Antik Yunan'da uzun yaşamaktansa kısa yaşayıp kahramanlık göstererek ölmek daha çok 
tercih edilmektedir. Hesiodos insanların herhangi bir sorun yaşamadığı zaman dilimini altın 
çağı olarak ifade etmektedir. Böyle bir dönemde Prometheus'un ateşi çalmasıyla Tanrılar, 
insanlara ölümü ve öldükten sonra yer altında gölgelerle yaşamayı ceza olarak vermiştir 
(Kızıl, 2017, s. 33). Heseidos buradakileri gecenin çocukları olarak tanımlamaktadır. Ona 
göre buradakilere güneş, hiçbir zaman doğmaz “ne göklere çıkarken ne inerken” (Hesiodos, 
1977, s. 130). Bütün doğal olaylardaki gibi ölüm olayı da bir takım anlam çıkarılacak önemli 
bir doğal olaydır. Dinler öte dünya algısı ile kendisine uygun kültür ve sosyal bir alan 
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oluşturmaktadırlar. Bu bağlamda değerlendirildiğinde dinler, sosyal hayatı düzenlemek için 
bu dünyada yok olması yadsınamayacak düşünce sistemiyle ölüm sonrasında bir hayat 
müjdelemektedir (Akpolat, 2013, s. 126). 


Dinler, insanlar üzerinde hâkim olma ve söz söyleme aracı olarak bu doğal ölümü 
kullanmaktadırlar. Ölüm bu anlamda düşünüldüğünde dinlerin en önemli argümanı olarak 
görülür. Örneğin Samanizm’de ölüler, öteki dünyaya belirli bir ayin ile gönderilmektedir. 
Roma uygarlığında ölülerin yaşayanları ziyaret ettiği düşünülerek, törenler yapılmaktadır. 
Bunun yanında özellikle tek tanrılı dinler de ölüm üzerinden hakimiyet alanlarını 
kuvvetlendirmektedirler. Tek tanrılı dinlerde anlatılar ve güzellikler her zaman için gelecek 
dünya üzerine kurgulanmaktadır. Gelecekte farklı bir dünya tasavvur edilmektedir ve asıl 
mutluluğun orada olacağına dair telkinlerde bulunulmaktadır. Bu dünyada mutlu olmak 
mümkün değildir. Asıl mutluluk ahirettedir. Bu durumda bu dünyada ölümsüzlük fikri de 
uygun görünmemektedir. Doğum ile başlayan imtihan dünyası, ezeli ve mutlu bir hayata 
geçmek için bir geçiş aşaması olarak görülmektedir ve bu geçişin kapısının da ölümle açıldığı 
düşünülmektedir. Çelebi (2012), Heidegger’e göre ölümün iki temel niteliğinin olduğunu 
belirtir. Ona göre ölüm kesin ve belirsizdir (s. 20). Sonucu itibariyle belirsiz olsa da 
gerçekleşmesi bakımından kesin olan ölüm fikrinin dinler açısından önemi oldukça büyüktür. 
İslam dininde ölüm fikri, Tanrı ile doğrudan ilişkili kavram olarak anılmaktadır. İslam dini 
ölümü Allah'ın yarattıklarından herhangi bir şey olarak görmektedir. Bununla birlikte ölüm 
kapısından bir defa girildiğinde bir daha geri dönüşü bulunmamaktadır. Çünkü ölümle birlikte 
yeni bir yola girilmiştir (Bowker, 1995, s. 368). Bunun yanında Enbiya suresi 35. ayetinde her 
nefsin ölümü tadacağı bildirilmektedir. Aynı zamanda insanların bir imtihan için gönderildiği, 
iyilik ve kötülüklerine göre imtihan edildiği, bundan sonra tekrar döndürüleceği 
bildirilmektedir (Kuran’iKerim, 2009, s. 323). İslam filozofları da ölüm konusunu İslam'ın 
kaideleri arasında değerlendirmektedirler. 


İslam filozoflarına göre ölüm, kesin ve gerçek bir şeydir, ölümden kaçınmak mümkün 
değildir (Yakıt, 1989, s. 80). Kindi özelinde İslam filozoflarının ölüme bakış açısını 
değerlendirdiğimizde ölüm, kötü bir şey değildir. Aksine ölümden korkmak kötü bir şeydir. 
O, insanı ölümlü ve akıllı canlı olarak ifade eder. Ona göre “ölüm olmasaydı insan da var 
olamazdı” (el-Kindi, 2012, s. 95). Yine ölümü kabul eden bir diğer filozof Farabi'dir. O 
ölümü mutluluk ile ilişkilendirmektedir. Çünkü ona göre mutluluk, ölümden sonra meydana 
gelecektir (Kalyoncu, 2011, s. 20). İbn Sina, Ahiret kelimesi ve avdet kelimesinin etimolojik 
bağlamda değerlendirmiş ahiretin geri dönüş olduğunu iddia etmiştir (Akpolat, 2013, s. 127). 
Ölümün Tanrı'dan geldiğini ve ondan korkulmaması gerektiğini düşünen bir diğer filozof İbn 
Sina'dır. Ona göre ölüm ilahi bir atiye olduğu zaman kötü bir şey değildir, aksine kötü olarak 
görülen şey ondan korkmaktır. Ona göre ölüm hakikatte nefsin bedenden ayrılması olarak 
görülmektedir (Sina, 1959, s. 21-22). İslam dinin temel kaynağı Kuran'ı Kerim'in ölüm algısı 
ile İslam filozoflarının ölüm algısını değerlendirdikten sonra diğer dinlerin ölümle olan 
ilişkilerine bakmak yerinde olacaktır. Öncelikle Yahudi toplumlarda genel geçer bir ölüm 
algısının olmadığı bilinmektedir. Ölüm sonrasında hayatın olmadığını düşünen Yahudi kutsal 
kitap uzmanları bu düşünlerini destekleyici referansları bulunmaktadır (Akbaş, 2002, s. 39). 1 


Yahudiliğin en eski kaynaklarında ölüm fikri olmasa da daha sonra geliştirilmiş veya 
eklenmiş de olsa günümüz Yahudi inancında, insanların ölümden sonra inecekleri ölüler 
âleminin varlığından söz edilmektedir. Yahudilikte geç şekillenen ölüm ve ahiret fikri onlarda 
daha dünyevi düşünce yapısının gelişmesine neden olmuştur (Ceylan, 2019, s. 554). Bu 
durumda genel bir değerlendirme yapılmak istenirse Yahudi inanışında da ölümle hayat sona 
ermemektedir. Yani ölüm başka bir dünyada yaşamın başlangıcı olarak görülmemektedir. 
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Kıyametle birlikte yer ile görk yer değiştirecek ve Tanrı krallığı kurulacak bu durumda 
kurumuş kemikler birleşerek yeniden dirilecektir (Kalyoncu, 2011, s. 17). Hristiyanlık 
düşüncesinde ölüm ve öte dünya fikri Yahudilikte olduğu gibi tereddüt oluşturmamaktadır. 
Ancak Hristiyanlık söz konusu olduğunda ölüm ilk günahla ilişkilendirilmektedir. İnsanın bu 
ilk günahtan kurtulmasının çaresi ölüm ve Allah'ın rahmeti olarak görülmektedir. 
Hristiyanlığa göre bu dünya, sınırlı bir dünyadır ve ebedi hayat ancak ahirettedir. Aynı 
zamanda bu dünya ahirete gidilecek yolu göstermektedir (Özkan, 2013, s. 242). Hristiyanlıkta 
ölümden sonra ölümsüzlüğe kavuşmak, günah işleyememek ile ilişkilendirilmektedir. Çünkü 
“ölmüş kişi günahtan özgür kılınmıştır”, ölümsüzlük ancak Tanrı'nın kulu olmayı ve İsa 
Mesih”te sonsuz yaşamı sağlamaktadır (İncil, 2009, s. 290-291). 


Hristiyanlığın ölümü tartışmaya açmak, genel olarak öldükten sonra tekrar dirilme konusunu 
tartışmaktır. Daha açık bir ifadeyle gelecek hayatta diriltilme, ruhani bir şekilde mi 
gerçekleşecek yoksa bedenli bir şekilde mi gerçekleşeceği konusu tartışılmaktadır (Akbaş, 
2002, s. 56). Tek tanrılı dinlerde ölüm yeniden diriliş anlamında değerlendirilebilir. Ancak 
uzak doğu dinlerinde ölüm konusu tek tanrılı dinlerden farklı algılanmıştır. Budizm’de ve 
Hinduizm'de bu dünya ruhlar okulu olarak görülmektedir. Bu okulda öğrenilecek çok şey 
vardır ve bu öğrenilecek şeyleri öğrenmeden burada ilişkimiz kesilmemektedir. Bu yüzden 
dünyaya tekrar tekrar gönderilip durmaktayız. Nihayetinde kötü amel işleyenler cehennemde, 
iyi amel işleyenler ise gökteki cennete yer edinmektedirler. Ancak burada ebediyen 
kalmamaktadırlar gerçek mutluluk Nirvana’ya ulaşmakla elde edilmektedir (Neiman & 
Goldman, 1999, s. 81). Uzak doğu inanışlarından olan Taoizm'de ise ölüm, bedenden ayrı 
olmaya ölümsüzlük ise ruhun Tao ile birlikte olması inancına dayanmaktadır. Tao 
felsefesinde ölüm öte dünya algısı ile değil bu dünyada doğal bir şekilde gerçekleşir. 1 Detaylı 
bilgi için bkz. (Akbaş, 2002) 


İnsanın yaşamı, ölüm ve yaşam zıtlaştırılmadan yaşamın son bulması ile değil Tao ile sonsuz 
yaşamı yakalaması bakımından önemlidir. Ölüm ve yaşamın birbirinin tamamlayıcı unsurlar 
olması fikri, Zen Felsefesinde de geçerlidir (Akpolat, 2013, s. 130). Dinlerin ölüme dair bakış 
açısına bakıldığında insanın mutluluğu bu dünyada değil ancak öte dünyada olacağına dair bir 
genelleme yapılabilir. Bu bağlamda düşünüldüğünde dinler, ölüme önemli bir misyon 
yüklemektedirler. İster bu dünyada olsun ister öte dünyada olsun, mutlak mutluluk ve huzur, 
ancak ölümden sonra mümkün hale gelmektedir. Transhümanizmin insan eksikliği olarak 
ifade ettiği ölüm fikri, dinlerin en önemli mutluluk kapısı olarak görülmektedir. Çünkü 
transhümanizm ile mutlak mutlu olmak isteyen insan, kendi kusurlarını gelişen teknoloji ve 
yapay zekâ ürünleri ile kapatarak hem hastalıklardan hem de ölümden kurtulmayı 
amaçlamaktadır. Bu görüşe göre ancak bu durumda asıl mutluluğa ulaşmaktadır. Bu 
düşüncesi ile transhümanizm Tanrılı dinlerin ölüm fikri ile çatışmaktadır. Bu noktada Kate 
Levchuk'un ifade ettiği gibi transhümanist hareket, ölümden sonraki yaşama dair aldatıcılığı 
reddetmektedir. Bu yüzden bu hareket, dinlerin ölümden sonrası için vaadettiği mutluluk ve 
yaşamı, bu dünyada, bu gezegende talep etmektedirler (Levchuk, 2019, s. 77). Yeni 
aydınlanmacı olarak ifade edilen bu düşünürlere göre transhümanizm dinsel ve tanrısal alana 
bir başkaldırı olarak görülür. Bu düşünürleri gözardı ettiğimizde genel bir kanı olarak 
transhümanizmin bu alanda yeni bir bakış açısı oluşturacağı kesindir fakat ölüm ve tanrı 
fikrini ortadan kaldıracak değildir (Özdemir & Başaran, 2021, s. 37-38). 


Değerlendirme ve Sonuç 


Gelişen Teknoloji ile şekillenen yeni dünya, geleneksel olan hemen her şeyin yeniden 
algılanması ve yorumlanmasına neden olmaktadır. Sosyal ve kültürel anlamda kullandığımız 
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hemen her araç, gereç yeni teknolojik aletlerle farklı bir işlev göstermektedir. Kullanılan her 
şeye, bilgisayar destekli makinelerle yapay zekâ eklenerek, yeni kullanım şekli ortaya 
çıkmakta ve yeni bir algı üretmektedir. İleri teknoloji, sadece kullanılan araç ve gereçleri değil 
aynı zamanda insan bedenini ve zihnini de değiştirebilecek konuma gelmiştir. Ortaya çıkan 
yapay zekâ ile insan bedenin fizyoloji ve kimyası öğrenilerek insan benzeri varlık üretme 
düşüncesi geliştirilmiş ve hatta yapay sentetik biyolojik varlıklar ortaya çıkmıştır. Bu 
bağlamda yeni teknolojik bedenler üretme fikri geliştirilmiştir. Bedenin teknolojik bir temelde 
yeniden dizayn edilmesi, gelecek çağın öznesi olan bio-teknolojik varlıkların oluşmasını 
gündeme getirmiştir. Bu durumda gelecek dünyanın öznesi, biyolojik robotlar olarak 
tasarlanmaktadır. Biyolojik robotlar, insan fizyolojisinin ve kimyasının tam olarak bilinmesi 
sonucu ortaya çıkmıştır. Bu tür fiziksel ve bilişsel durumların tespit edilmesi, insanda 
meydana gelecek aksaklıkların ortadan kaldırılması açısından da önemli görünmektedir. 
Yapay zekâ ile gelişen teknoloji, insan varlığının kusurlu ve sınırlı durumlarını ortadan 
kaldırarak daha gelişmiş insan varlığı oluşturmaktadır. Bu düşünce Transhümanizm olarak 
ifade edilmektedir. 


Bu düşünceyle insanın hiç te hak etmediği, doğal süreçte ortaya çıkan, birtakım kısıtları 
ortadan kaldırılmak amaçlanmaktadır. Bunun için doğal insan teknolojik aletlerle 
desteklenmektedir. Bu durumda hastalıkların ortadan kaldırılması, yaşam süresinin artması ve 
ölümün ertelenmesi veya ölümün ortadan kaldırılması gibi çok önemli çalışmalar 
başlatılmıştır. Ölümün ertelenmesi ya da ortadan kaldırılması ve hastalıkların ortadan 
kaldırılması amacıyla yapılan birçok deney sonuç vermiş ve bazı insanlar yakalandıkları 
hastalıkların tedavisi bulunana kadar dondurulmayı kabul etmiştir. Aynı zamanda insan 
bedeninin kısıtlılıklarından dolayı yaşam konforu bozulan birtakım insanlar, yapay organlarla 
hayatlarına devam edebilmişlerdir. Bunun yanından insan zihnin transfer edilmesiyle 
insanların ölümsüzleştirilmesi fikri gelişmiş ve hatta bedenleriyle birlikte gelecekte tekrar 
diriltilmek üzere kendilerini bir tür kış uykusuna almışlardır. Bu deney bir solucan üzerinden 
denenmiş ve solucan iki hafta sonunda belleğinde herhangi bir bozulma olmadan yaşamına 
kaldığı yerden devam etmiştir. Solucan deneyi ve zihnin transfer deneyleri, insanın eksik ve 
arızalı birtakım özelliklerinin gelişmiş bilgisayarlar ve teknolojiler sayesinde, mutlak anlamda 
düzeltilerek, ölümü öldürecek düzeye geleceğini gösterir. Bu durumda Transhümanizm, 
Tanrı'dan rol çalarak, yapay zekâ çalışmalarını yürütmeyi amaçlamış ve yapay insan üretmeyi 
amaç edinmiştir. Tanrı gibi yaratma ve canlandırma düşüncesi ile aslında Tanrıya bir 
başkaldırı ilan etmiş gibi görünmektedir. Çünkü hemen hemen bütün dünya görüşleri ve 
dinler, yaratma eylemini tanrıya atfetmektedirler Zeus'tan bu yana yaratma ve canlılık verme 
işlemi Tanrılara aittir. Dinlerin ve dünya görüşlerin bir diğer önemli konusu da ölüm fikridir. 


Ölüm, dinlerin insanları belirli sosyal ve kültürel alanda tutmak ve ahlaki kurallara göre 
dizayn etmek için kullandığı bir unsur olarak görülmektedir. Çünkü ölüm aslında bu dünyanın 
geçiciliği ve asıl mutluluğa ermenin bir geçiş aşaması olduğunu göstermektedir. Bu bağlamda 
ölümlü olmak çokta eksiklik ve kısıtlılık olarak görülmemektedir. Ölüm fikri semavi dinlerde 
bu dünyanın geçici ve imtihan olduğuna dair bir gösterge olarak kullanılmaktadır. Asıl 
mutluluk ahirette olduğu için ölüm fikri, kötü değil aksine ölümden korkma fikri kötü olarak 
ifade edilmektedir. Bu yüzden ölümsüzlüğü istemek yerine ölmek ve asıl mutluluğa ve 
sonsuzluğa ulaşmayı amaçlamak en doğru olandır. Sonsuzluğa ulaşmak ancak öteki dünyada 
veya Tanrı ile mümkündür. Sadece semavi dinlerde değil aynı zamanda tüm diğer dünya 
görüşlerinde ve inanışlarda da ölüm fikri asıl mutluluk ve sonsuzluk için bir araç olarak 13 
görülmektedir. Örneğin Uzak Doğu inanışlarından Taoizm ve Budizm'de olduğu gibi 
Hinduizm'de de öldükten sonra ruhlar huzura ermekte ve asıl huzur, öğrenilen tüm 
gerçekliğin farkına vararak, en üstün varlıkla birlikte olmaya bağlıdır. İnsanüstülüğü ve 
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insanın dönüşümü şeklinde anlaşılan transhümanizmdeki insanın ölümsüzlüğü fikri, yapay 
zekâ ile somutlaşmaktadır. Bu noktadan hareketle insanın ölümsüzlük fikri ancak insanın 
kısıtlılığı ve kusurlarının ortadan kaldırılmasıyla mümkün gibi görünmektedir. Bu fikrin 
aslında insanın Tanrı ile bağının koparılması anlamına geldiği göz ardı edilmemesi gerekir. 
Çünkü insan, Tanrı ile bağını ölümden sonraki hayat üzerinden kurmaktadır. 


İnsanoğlu, öldükten sonra eskatonda hesaba çekileceğini göz önüne alarak, Tanrısal 
buyruklara göre hareket eder. Bu durumda ölümü öldüren ve ölümü ortadan kaldıran yapay 
zekâ, aslında insan varlığını üstün bir yapıda yeniden kurgulayarak Tanrı'ya bir başkaldırı 
gerçekleştirmiş gibi görünmektedir. 


Gültekin, Abdurrazak (2021). “Transhümanizm Bağlamında Yapay Zekâ Tanrıya Bir 
Başkaldırı midir?””, Iğdır Üniversitesi Sosyal Bilimler Dergisi, S. 28, s. 1-16. 
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eder. Destek ve teşekkür Çalışmada herhangi bir kurum ya da kuruluştan destek alınmamıştır. 


TRANSHÜMANİZM, POSTHÜMANİZM VE İNSAN BİLİNCİNİN YENİ KAPSAMI 
Muhammed Ali-27 Ocak 2022- ilimcephesi-Muhammet OZDEMIR*,Nevin BAŞARAN ** 


Bu çalışmanın amacı, teknolojik aygıt ve olanakların insan bedeni ve yaşamını baskıladığı 
yenidünya koşullarını büyük ölçüde fizyolojik bağlamda içeren transhümanizm kavramı ve 
çoğunlukla psikolojik ve sosyal süreçlerdeki değişim bağlamında içeren posthümanizm 
kavramını insan bilincinin yeni kapsamı ve işlevi bakımından değerlendirmektir. Hem 
transhümanizm ve hem de posthümanizm kavramları güncel birer entelektüel etkinlik olarak 
insan yaşamının geleceğine ve geleceği inceleyen bilimlere işarette bulunmak ve insan 
bilincini analiz etmeleri bakımından benzeşmektedirler. Ama birinin daha yoğun olarak 
insanın bedeniyle, diğerinin de daha yoğun olarak insanın duyguları ve tutkularıyla meşgul 
olması, transhümanizm ve posthümanizmi birbirinden farklılaştırmakta ve hatta insan 
yaşamının geleceğinde söz sahibi olacak temel esaslar bakımından birbirine karşıt duruma 
getirebilmektedir. 1 


Transhümanizm ve posthümanizmi insan bilincinin yeni kapsamı bakımından önemli hale 
getiren bir başka gelişme de teknolojik araçların bilinçli birer makine niteliğinde yapay zekâ 
yoluyla innsana benzer öğrenme ve tepki geliştirme süreçlerini içermeye başlamaları ve 
makineler arası iletişimin insan yaşamını dönüştürecek seviyede dijital ağırlıklı bir 
ekonominin parçası olmasıdır. “Metaların interneti” (insan dışındaki nesneler arası etkileşim) 
ve “Dijital kapitalizm çağı” adlandırmaları ile kavranmış bu yeni gelişme, insan bilincinin 
yaşadığı fizyolojik ve psikolojik evrimin yanı sıra onun makineleri de içerecek şekilde bilinç 
etkileşimi ve ekonomik ilişkilerinin kapsamını genişletmektedir. Böyle çok boyutlu bir 
etkileşimin genellikle edilgen bir nesnesi, görece istekli bir katılımcısı ve tüketicisi konumuna 
gelen insanın kendi mevcudiyetini hissettiği kapsam ve işlev degismektedir.2 


Bu değişimi saptama ve analiz etme girişiminde bulunan transhümanizm ve posthümanizmin; 
felsefe, psikoloji, sosyoloji, antropoloji, teoloji, iktisat, edebiyat, tarih ve siyaset bilim gibi 
çalışma ve uzmanlaşma alanları bakımından incelenmesi ve önceki bilgilerin güncellenmesi 
gerekmektedir.3 Bu çalışma söz konusu inceleme ve güncelleme gereksiniminin ürünü olarak 
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kabul edilebilir. Teknolojinin evrimi, onun insanın sosyal evrenindeki etkisinin artışı ve yapay 
zekâ yoluyla insanla birlikte bilinçli başka bir tür olarak robotlardan bahsetmeye başlamanın 
sosyal yönelim bakımından anlaşılabilir bir gerekçesi vardır. Bu gerekçe, insanların duygu ve 
tutkularından kaynaklanan sorunların toplumsal ve ekonomik açılardan risksizleştirilmesi; 
yani toplumsal ilişkiler ve ekonomide insan sorununun olumsuz etkisinin azaltılmaya 
çalışılması arayışıdır.4 İnsanlardaki öznel derinliklerin ve onların sosyal uzantılarının yol 
açtığı sıkıntılar ve maliyetler —tıpkı ölümlü ve sonlu olmanın aşılmak istenilmesi gibi- 
çeşitlilik yaratan bazı avantajları ve kültürel zenginlik olanaklarına rağmen bertaraf edilmek 
istenmektedir. 


Transhümanizmin ölümlü oluş sınırlarını zorlayan bir girişimin ürünü olması gibi bilinçli 
robot gerçekliği ve posthümanizm büyük ölçüde insanların duygularının yan etkilerini 
mümkünse ortadan kaldırmak, değilse minimize etmek için gelişmiştir.5 Bu da muhtemel bir 
robotik sosyoloji kadar transhümanizm ve posthümanizmi, insan iradesinin ürünü olarak 
kabul etmeyi gerektirmektedir. Dolayısıyla biraz daha kapsamlı ve yeniden ifade edildiğinde 
bu yazı, insanın niyetlendiği daha iyi bir dünya arayışı ile veya yaşamanın daha kolay olduğu 
bir dünya tasarımı ile ortaya çıkan yeni zorluklar ve yaşamın yeni anlamı arasındaki ilişkileri 
de incelemek istemektedir. 


Bu kapsamda önce transhümanizm ve posthümanizm kavramlarının tarihçesine, ardından 
dijital çağ kapitalizmi ve insan bilincinin yeni sosyal evrenine ve sonra transhümanist ve 
posthümanist insanda yaşamın anlamına yer verilecektir. Ayrıca yaşamın anlamı 
çerçevesinde, Calvin Mercer ve Tracy J. Trothen tarafından yapılmış editoryal bir kitap 
çalışmasında tartışılmış olan, güçlendirilmiş insanın geleceği olarak din ve transhümanizm 
arasındaki ilişki ve Jennifer L. Koosed tarafından yapılmış bir editoryal kitap çalışmasında 
insan olmanın sınırları bağlamında analiz edilmiş olan, Kutsal Kitap ve posthümanizm ilişkisi 
göz önünde bulundurularak meselenin İslam felsefesini ilgilendiren boyutuna ve iki kavrama 
yöneltilmiş eleştirilere de yer verilecektir.6 Böylece insan bilincinin yeni kapsamı ve işlevinin 
saptanması ve analiz edilmesi amaçlanmaktadır. İnsan bilincinin yeni kapsamından 
kastedilen, yeni maddi dış uyaranların yaratabileceği içsel duyum farklılıklarıdır. İnsan 
bilincinin yeni işlevinden kastedilen, insan iradesinin ortak dünyaya bireysel etki alanının 
daralacak ve azalacak olmasıdır. 


Transhümanizm Ve Posthümanizm Kavramlarının Tarihçesi 


Öncelikle iki kavramın genel tarifinin yapılmasında fayda vardır. Transhümanizm; bir 
hareket, düşünme tarzı ve durum olarak, teknolojik araçlar vasıtasıyla, insanın zekâsı, fiziksel 
gücü ve beş duyusunun geliştirilmesi anlamına gelmektedir.7 Literatürde transhümanizm 
kavramına kıyasla genel tarifi pek oturmamış olan posthiimanizm; bir hareket, düşünme tarzı 
ve durum olarak, ten rengi, dil, inanç, cinsiyet, coğrafya ve zaman farkına dayanılarak 
oluşturulmuş ayrımların yol açtığı türcü ve hiyerarşik insan kavrayışlarının ötesindeki kuşatıcı 
insan kabulü ve ortaklığı anlamına gelmektedir.8 


Paramod K. Nayar, posthümanizmin insanlık açısından hem bir ontolojik durum hem de 
izlenebilir iki boyutu olan bir insan tahayyülü anlamına gelen bir terim olduğunu 
belirtmektedir. Bu iki boyuttan ilki, teknolojik değişimler ve dijitalleşmenin etkisiyle insanın 
mükemmelleştirilmesine yönelik bir tekno-kültürün ortaya çıkışıdır. Sinema, dizi film ve 
sosyal medya yoluyla bunu izleyebilmek mümkündür. İkincisi ise içerisinde insan kavramının 
gitgide türsel koşullanma ve ayrıcalıklandırmalardan arındırılmaya çalışıldığı bir seri evrimi 
içeren eleştiri ve değerlendirmelerin bulunduğu ahlaki ve psikolojik boyuttur. Bu iki boyut, üç 
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aşamalı bir posthümanizm kapsamını içermektedir. Birinci aşamada teknoloji ve 
dijitalleşmenin kolaylaştırmayı taahhüt ettiği yaşama dayanarak tekno-nedenselci ve tekno- 
ütopik insan tasarımı açımlanmaktadır. Burada posthümanizm ile transhümanizm neredeyse 
birbirine indirgenebilir hale gelebilmektedir. İkinci aşamada insanın farklı kültürler açısından 
sahiplenilmiş kavrayışları eleştirilmekte ve kapsayıcı bir kavram olarak posthümanizmden söz 
edilmektedir. Üçüncü aşamada 21. yüzyılda genişletilmiş insan fikri ve aşılmış aydınlanmacı 
düşüncelerin eleştirel teori ve biyolojinin radikal incelenmesi yoluyla yeniden 
değerlendirilmesi yapılmaktadır. Bu aşamada posthümanizm yeni bir ortak evrensel yaşam 
önerisi geliştirmektedir. 


Esas itibariyle posthümanizm, “insanın güçlendirilmesi”, “biyo-teknolojinin hızlı gelişimine 
istinaden insan bedeninin mükemmelleştirilmesi, insanın daha zeki kılınması, onun hasta 
olma eğiliminin azaltılması, ömrünün uzatılması ve belki dünyadaki ölümünün bitirilmesi” 
anlamlarını içeren transhümanizm kavramına dayanarak gündeme gelmiş ve meşruiyetini 
ondan almıştır. Bu yönüyle iki kavram da teknolojik gelişmelere bağlanmaktadır. Fakat 
transhümanizmde temelde aydınlanmanın insan ve hayvan (animal) türsel ayrımına dayalı 
idealleri korunmakta ve sözgelimi mikro türsel ayrımlara dayalı kendinden menkul insani 
hiyerarşilendirme girişimleri reddedilmemektedir. Bu durum insana hâlâ makine ve 
mühendislik üzerinden bakmanın anlaşılabilir bir neticesidir. Oysa posthümanizm, teknoloji 
ve dijitalleşmenin insan yaşamındaki olumlu etkilerini insan ile hayvan kavramlarını bir araya 
getirmek ve hatta özdeşleştirmek için kullanmaktadır. Bir bakıma posthümanizmin, 
transhümanizmin eksiklerini felsefe ve sosyal bilimler içindeki gelişmelere dayanarak 
gidermeye çalışan bir kavram olduğu kabul edilebilir.9 Transhümanizm ve posthümanizm 
kavramlarının tarihsel geçmişlerine yer verilerek iki kavramın anlamı daha belirgin kılınabilir. 
Hem transhümanizm hem de posthümanizm teknolojiye bağlanan bütün felsefi fikirlerle ilişki 
halinde olan iki kavramdır ve insan yaşamının daha kolay kılınması ve insanın olduğundan 
daha yetkin olmasına yönelik gelecek felsefeler bu iki kavramla ilişkilendirilebilir. 10 İlkin 
transhümanizm kavramının tarihçesine bakıldığında, tarihte onu ilk telaffuz eden düşünürün 
Dante Alighieri olduğu görülür. Alighieri, 1312 yılında ünlü İlahi Komedya adlı eserinde 
insanlığın sınırlarını aşan bir insan manasında transumanare terimini kullanmaktadır. 


Bununla beraber onun amacı, dinsel ve ruhsal tabiat bakımından gelişmiş bir insandır. 19. 
yüzyıldaki endüstri devriminin ardından Dante'ye referansla Richard Maurice Bucke, ilk defa 
1901 yılında yayınlanmış Kozmik Bilinç adlı kitabında, yeryüzü ile sınırlı insanlığı aşan bir 
bilince işarette bulunmak üzere “transhumanizing”, “transhumanized” ve “transhumanization” 
terimlerini kullanmaktadır. Sonra T. S. Eliot, 1935 yılında yayınlanmış Kokteyl Parti adlı 
kitabında “transhumanized” terimini aydınlanmış insanı kastederek kullanmaktadır. Bu 
kitaplarda yer alan değinilerin hiçbirinde henüz teknolojiye referansla bir transhümanizm 
kavrayışından söz etmek mümkün değildir. Julian Huxley'in 1957 yılında yayınlanmış Yeni 
Şarap İçin Yeni Şişeler adlı kitabında kısa bir transhümanizm bölümü bulunmakta ve o da, 
“insanlığını sürdürürken insanlık doğasını geliştirmek için yeni olanaklar fark eden insan” 
anlamını kastetmektedir. 


F.M. Esfendiary, 1972 yılında yayınlanmış bir kitap bölümünde “transhuman” terimini 
kullanmış, ama insanlıktan insanlık sonrasına evrimi kastetmiştir. Transhümanizm, 
günümüzdeki felsefi anlamında bir terim olarak ilk defa 1990 yılında Max More tarafından 
yayınlanmış “Transhumanism: Toward a Futurist Philosophy” (Transhümanizm: Gelecekçi 
Bir Felsefeye Doğru) adlı denemede kullanılmıştır. Buradaki anlam, insanın teknolojik 
gelişmeler yoluyla güçlendirilmesi ve bu güçlendirmenin onun bilincinde yarattığı yeni 
insanlık durumudur. 1995 yılından itibaren birçok araştırmacı bu bağlamda transhümanizm 
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üzerine yazmaya devam etmiş ve nihayet 2020 yılına yakın zamanlarda literatür büyük bir 
artış göstermiştir.11 İkinci olarak posthümanizm kavramının tarihçesine bakıldığında, bu 
kavramın çeşitli bağlamlarda ve birbirinden farklı anlamlarda kullanıldığı birçok metin var ise 
de literatürdeki genel kabule göre tarihte onu ilk defa Mısırlı edebiyat eleştirmeni Ihab 
Hassan''ın telaffuz ettiği görülmektedir. 12 


Hassan, postmodern sanat üzerine düzenlenmiş 1976 tarihli bir kongrede sunduğu bir bildiriye 
dayanarak yazdığı ve 1977'de yayınlanmış Bir Sanatçı Olarak Prometheus: Posthümanist Bir 
Kültüre Doğru adlı denemesinde günümüzdeki terimsel anlamıyla posthümanizmi 
anlatmaktadır. O, “müphem yeni sözcük” hakkında konuşmakta ve şunları dile getirmektedir: 


“Bizim ilkin —insanın hayranlığı ve onun bütün dışsal temsillerini içerecek şekilde- insan 
formunun radikal bir seviyede değişebileceğini ve bu nedenle onun mutlaka revize edilmesinin 
gerekeceğini anlamaya ihtiyacımız vardır. Hümanizm kendini bizim çaresizce posthümanizm 
demek zorunda kalacağımız bir şeye dönüştürüyor olduğu için beş yüz yıllık hümanizmin sona 
geldiğini anlamaya gereksinim duymaktayiz.” 13 


Hassan'ın haber verdiği insanlık durumunun içeriği, Fransız filozof Michel Foucault'nun 
öngördüğü “insanlığın sonu”na benzer bir kavrayıştır. Hassan'a göre, insanın biyolojik doğası 
aynı kalacaktır, ama onun kendine dair kavrayışında değişiklikler olacaktır. Özellikle de 
teknolojinin insan yaşamına entegre olmasının ardından insanlığın kendine ilişkin yeni bir 
kavrayışa evrileceğini ifade etmektedir. Bu yaklaşım, transhümanizm ile posthümanizm 
arasında bir kafa karışıklığının yaşanmasına yol açmıştır. 


Hassan’dan sonra Donna Haraway ve N. Katherine Hayles 1985 yılında birlikte 
yayınlandıkları Bir Sayborg Manifestosu adlı çığır açıcı bir makalede, Sayborg ve 
posthümanizm terimlerini, transhümanizmi çağrıştıracak anlamda bir araya getirmişlerdir. 
Burada Sayborg, Batı düşünce geleneğinde bulunan ikilemleri sorunlaştırmaya göndermede 
bulunmaktadır. Çünkü Batı geleneğinde ısrarla sürdürülmüş olan zihin/beden, hayvan/insan, 
organizma/makine, kültür/doğa ve erkek/kadın gibi ikilemler, insanların canlılıklarının 
makinelerle ilişkiye girmesinden sonra ironik bir şekilde, Batılı logostan hareketle ancak 
“nasıl insan olunamadığını” öğrenmeyi temin etmektedir. İki araştırmacıya göre de bu 
gelişmenin en önemli etkeni, 20. yüzyılın ikinci yarısında tüm dünyada kadınların toplumsal 
varoluş ve rollerindeki değişimdir. Hayles, 1999 yılında, insanların nasıl post-insan 
olacaklarını içeren bir çalışma yapmış ve “postinsanlık zaten burada” sonucuna varmıştır. 14 
Yunus Tuncel'in yorumuna göre, hem transhümanizmin hem de posthümanizmin gerçek 
modem felsefi atası Alman filozof Friedrich Nietzsche'dir. Bu filozofun üstinsan kavramında 
aradığı yetkin insanlık ve onun özellikle Böyle Buyurdu Zerdüşt ve Güç İstenci adlı 
kitaplarında bilinçsel, iradi ve ahlaki açılardan aşmayı arzuladığı eldeki sorunlu insan tipleri 
vakıası, günümüzde transhümanizm ve posthümanizm çerçevesinde konuşulan insanlık 
durumunu öncelemektedir. Güç Istenci’ndeki ontoloji, teknolojinin ve özellikle çağdaş Alman 
ve Fransız filozofların yeni düşünceleriyle olumlu aşamalara erişmiştir. 


Nietzsche felsefesi, Martin Heidegger, Jean-Paul Sartre, Michel Foucault, Jacgues Derrida ve 
özellikle Gilles Deleuze felsefelerinden sonra yeni bir insanlık felsefesini içerecek nitelikte 
geliştirilmiştir. Tuncel, transhümanizm ve posthümanizmin, Nietzsche'nin felsefesinden sonra 
postmodem teoriler, sibernetik ve son teknolojik gelişmelerin bir arada işe koşulması yoluyla 
insanlığın yeniden kavranmasını içerdiğini belirtmektedir.15 Anlaşılabildiğine göre, özellikle 
posthümanizm kavramı, 20. yüzyılın ikinci yarısında Fransız post-yapısalcılığı, 
postmodernizmi ve feminist felsefelerden etkilenmiştir. Son zamanlarda en etkin üç feminist 
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filozof olarak literatürde görünen Luce Irigaray, Julia Kristeva ve Judith Butler’in çalışmaları 
Haraway ve Hayles’: etkilemiştir. Bu bağlamda 2000'li yıllarda İtalyan feminist düşünür Rosi 
Braidotti’ nin posthiimanizm literatürünü baskıladığı fark edilebilmektedir. 


Braidotti, Haraway ve Hayles'in feminist nitelikli felsefi ve edebi kapsamlarına, oryantalizm 
eleştirileri ve postkolonyal çalışmaları da ekleyerek posthümanizmi daha kuşatıcı bir aşamaya 
taşımıştır. Bu andan itibaren transhümanizm kavramı kadar posthümanizm kavramının da 
Kuzey Amerika ve Batı Avrupa dışındaki toplumları da ilgilendirmeye başladığı saptanabilir. 
Bu arada posthümanizm literatüründe Neil Badmington gibi feminist olmayan araştırmacılar 
da bulunmaktadır. Her hâlükârda posthümanizm kavramı, birbirinden farklı ve çoğunlukla 
birbirine karşıtmış gibi temsil edilmiş insan içerimlerini aşmaya çalışan bir kavram olarak 
teknolojik değişiklikleri bütün analizlerinde kullanmakta ve insanın geleceğine dair 
değerlendirmelerde sürekli transhümanizmle birlikte anılmaktadır.16 Günümüzdeki terimsel 
anlamlarıyla transhümanizm ve posthümanizm kavramları son 30 ve hatta son 20 yılda 
şekillenmiş kavramlardır. Henüz bu kavramların içeriği terimsel anlamda yeterince oturmuş 
değildir ve son 10 yıldan önceki kaynaklar karşılaştırmalı incelenmediğinde bazı yanlış 
anlamalar meydana gelebilir. Belirli aralıklarla salgın hastalıkların kendini gösterdiği ve 
dezavantajlı bireylerin durumunun tartışılmaya başlandığı yıllar da 2000'li yıllardır. 


Bu iki küresel olgu —yani Covid-19 gibi salgın hastalık yaratan virüsler ve engelli bireylerin 
sayısındaki artış-, önceleri büyük ölçüde ütopik ve hayali olan güçlendirilmiş insan 
(transhümanizm) ve hiyerarşi yaratan ayrımları aşmış insan (posthümanizm) arayışlarını 
gerçekçi kılmaya başlamıştır. Günümüzde özellikle engelli bireyler ve bazı kronik 
rahatsızlıklardan muzdarip hastalar, sağlık alanındaki teknolojik gelişmelere umut bağlamış 
durumdadırlar. Belki ölümün ertelenmesi beklentisi de artık gerçekçi bir beklentidir, çünkü 
biyo-teknolojik olanaklar bunu temin edebilmektedir. Newton Lee gibi bazı araştırmacılar, 
biraz abartılı bir yorumla, 5000 yıldır acıyı deneyimlemiş insanlık için transhümanizmin 
umuttan öte cesaret verici yeni bir dünyaya tekabül ettiğini ifade etmektedirler.17 Her ne 
kadar hâlihazırda insan bedenlerinin teknolojik takviyelerle güçlendirilmesi tatmin edici bir 
seviyede olmasa da, sözgelimi 50 yıl öncesine kıyasla ciddi ve olumlu bir farkın var olduğu 
inkâr edilemez. Bu farklılığın insanlık için yeni bir deneyim olduğu ve bu deneyimin insanın 
zekâsı, bireysel alışkanlıkları ve toplumsal davranışlarında birtakım değişikliklere sebep 
olduğu izlenebilmektedir. Bu vakıa, öncelikle ve daha yoğun olarak transhümanizmden 
hareketle ve sonra posthümanizmi de gözeterek, insanın yaşamın anlamına ilişkin yeni 
fikirlere doğru yol almakta olduğuna yorulmaktadır. Yaşamın anlamı ve geleceğin insanı için 
dini ve toplumsal bir zemin önerenlerden alışılmış değerlerden bağımsız ve bireysel bir zemin 
önerenlere değin birçok yorumla karşılaşılabilmektedir.18 Felsefe başta olmak üzere İlahiyat, 
sosyoloji ve başka sosyal bilim alanlarının transhümanizm ve posthümanizm kavramlarıyla 
meşgul olmaları insan bilincindeki değişimi içeren bu yeni yaşamı anlaşılabilir kılmak içindir. 


Transhümanizm ve posthümanizm kavramlarının tarihçeleriyle ilgili olarak bir bağlamın 
burada açıklığa kavuşturulmasında fayda vardır. Aşağıda iki kavramın birbirinden 
farklılaştıkları noktalara ayrıca yer verilecek ve Nietzsche felsefesi ile transhümanizmin 
felsefi olarak bir aşamadan sonra birbirinden ayrıştıklarına değinilecektir. Çünkü 
transhümanizm literatürünün işlediği posthümanizm ile posthümanizm literatürünün işlediği 
posthümanizm birbirinden farklıdır. Transhümanizm ve posthümanizmin birbirinin ardı sıra 
gelen iki insanlık dönemine işarette bulunduğu şeklinde özetlenebilecek bir izlenim veren 
More'a ait okuma19 ile posthuman kavramını transhuman anlamında kullanan Francis 
Fukuyama'ya ait okumanin20 iki literatürün henüz terimsel olarak oluşum halinde olduğu bir 
dönemsel bakış açısından kaynaklandığı saptanmalıdır. 
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Transhümanizm ve posthümanizmi, literatür ve olgu bütünü bakımından karşılaştırmalı 
içeriklendirmekte ve Türkçe karşılıklar çerçevesinde biraz ihti- yatlı olmakta fayda vardır. İki 
kavramın birbiriyle ilişkisini posthümanizm sözlüğü bakımından incelemiş olan Francesca 
Ferrando, transhümanizm ve posthümanizmin birbiriyle karıştırılabildiğini, ama iki farklı arka 
plana dayanan iki farklı felsefi ve entelektüel hareketten söz edildiğini özellikle 
belirtmektedir.21 Bu çalışmamızın ve başka çalışmaların anlaşılabilmesi bakımından kolaylık 
sağlasın diye —ihtiyat korunarak- ilgili kavramlar şu şekilde Türkçeleştirilebilirler: 
Transhümanizm, güçlendirilmiş insanın aydınlanmış yeni bilincini araştıran Anglosakson 
liberal bir literatüre; posthümanizm, türsel ayrımlara dayalı toplumsal iletişim ve 
işbölümlerinin geride kaldığını veya kalacağını işleyen Kıta Avrupacı postmodern bir 
literatüre; trans-insanlık (trans-humanity), transhümanizmin öngördüğü bilinci edinmekte olan 
ve daha da edinecek geçiş insanına ve post-insanlık (post-humanity) —çoğunlukla 
transinsanlıkla karıştırılarak kullanılmasına rağmen- ontik statü bakımından canlılar 
arasındaki türsel ayrım ve hiyerarşiyi reddeden insana işarette bulunmaktadır.22 


Dijital Çağ Kapitalizmi Ve İnsan Bilincinin Yeni Sosyal Evreni 


İçerisinde bulunulan dönem, transhümanizm ve posthümanizm gibi felsefi etütleri de içerecek 
şekilde, yapay zekâ yoluyla iletişim ağını insan türünden başka bir yeni tür olarak robotlara da 
yayan ve sosyal medyanın gerçekçi etkilerini toplam bir sosyo-ekonomi olarak temsil eden 
dijital çağ kapitalizmi ile adlandırılmaktadır. Bu adlandırmanın biri, birey ve toplumsal 
yaşama tekabül eden, diğeri dünyevi alışverişlerin bir toplamı olarak ekonomiye tekabül eden 
iki yansıması bulunmaktadır. Birincisinde, insani deneyim alanının büyük ölçüde teknolojik 
araçlarla etkileşimden meydana geldiği bireydeki bedensel ve zihinsel değişimler ve bu 
değişimlerin toplumsal ilişkilere etkisi kastedilmektedir. İkincisinde, değişen bireysel ve 
toplumsal ilişkilerin yarattığı yeni işbölümü ve büyük ölçüde elektronikleşmiş değiş tokuş 
mantığı kastedilmektedir. Bu iki bağlama işarette bulunan dijital çağ kapitalizmi ve onun 
yönetimi demek olan küresel sistem veya Batılı politik ekonomi kavrayışı, insan bilinci için 
yeni uyaranlar ve farklı öğrenmelerin bulunduğu yeni bir sosyal evreni imlemektedir.23 


İnsanın zorunlu olarak sosyal bir canlı olması, insana kıyasla iş hacmi dar da olsa bir seviyede 
makine olan robotların sosyal etkileşimde tayin edici bir etken olarak sosyal canlılık 
gerçeğine ortak olmaya başlamaları ve insanın yoğunlukla çevresel etkenlerin ürünü bir özgür 
irade ve kişiliğe sahip bulunması vakıası birlikte değerlendirildiğinde, dijital çağ kapitalizmi 
veya dijital toplumun yerleşmiş toplumsal alışkanlıkları değiştireceği sonucuna 
ulaşılmaktadır. Örneğin, yerleşmiş bireysel gereksinimlerden ve toplumsal ilişki 
içeriklerinden bir tanesi Tanrı'nın varlığına ve dinlere inançtır. Batılı toplumlar kapsamında 
özellikle transhümanizm sonrasında ve biraz da posthümanizmle birlikte Hıristiyanlığın 
geleceği ve yeni insanın dinsel inançla ilişkisi değerlendirilmektedir. İnsan bilincini 
koşullayan yeni sosyal evrenin detaylarına yer vermeden önce belirtmek gerekir ki 
transhümanizmi etüt eden bazı araştırmacıların meseleye biraz fantastik yaklaşarak, artık 
Tanrı'ya ve dinsel inançlara gereksinim kalmadığı yolundaki yeni-aydınlanmacı yorumları24 
göz ardı edilirse literatürdeki genel sağduyulu yoruma göre, Tanrı inancı ve dinsel inançlarda 
bir yok olma meydana gelmeyecektir; bu iki inanç konusunun insan yaşamındaki kapsamı ve 
işlevinde bir değişim ortaya çıkacaktır.25 Tanrı inancı, dinsel inanç ve dinsel kişiliğin 
içeriğindeki değişime yönelik bu olumsal saptamaların benzeri yeni sosyal evrenin ürünü olan 
ve daha da dönüşerek var olmaya devam edecek olan insan bilincinin genel içeriği için de 
geçerlidir. Dijital çağ kapitalizmi ve insanın yaşadığı yeni sosyal evren, bu ikisini yaratan 
insani gerekçeler saptanarak daha isabetli anlaşılabilir. Bundan sonra geçmişten bugüne 
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sosyal alışkanlıklardaki bazı değişimlere yer verilerek insanın yeni bilincinin yeni sosyal 
evreni teşhis edilebilir. 


Transhümanizm ve posthümanizm uzmanlarına, robotların toplumsal gerekçelerini çalışan 
araştırmacılara göre, insanlar tarih boyunca biyolojik ölümü mümkün olduğunca geciktirecek 
ve yaşamı mümkün olduğunca mutlulukla doldurabilecek bir arayış içerisinde olmuşlardır. 
Bilimleri, medeniyetleri ve sanatları var eden bu arayış bütün insanlar ve toplumlar arasında 
her zaman denk seviyede paylaşılabilen bir arayış olmayabilir, ama canlı varlığını sürdürme 
gereksinimi bütün insanlarda mevcuttur. Bilimsel, medeni ve estetik ölçüler bakımından 
modern dönemde bir merkez haline evrilmiş Batı dünyası, insanların bu arayışlarını üç temel 
bağlamda somutlaştırmıştır. Birincisi, insan bedeninin güçlendirilmesi bağlamıdır. İkincisi, 
bedeni güçlendirilen insanların birbirleriyle iletişim ve işbölümünün yaratacağı sosyal dünya 
bağlamıdır. Üçüncüsü, çoğunlukla kas gücüyle, ama biraz da beyin gücüyle yerine getirilen 
yardımcı hizmetler bağlamıdır. Birinci bağlam, sağlık ve doğa bilimlerinin, ikinci bağlam 
sosyal ve sanatsal bilimlerin ve üçüncü bağlam teknolojinin kapsama alanına girmektedir. Bu 
üç bağlam, sırasıyla transhümanizm, posthümanizm ve robotik teknolojinin insani 
gerekçelerini oluşturmaktadır. 


Transhümanizmin aydınlanma kavramı ile birlikte anılması ve her zaman örtüşmediği 
posthümanizme bağlanmak istenmesi bu üç bağlamın ürünüdür. Ayrıca transhümanizmin 
sıklıkla Alman filozof Immanuel Kant ve G. W. F. Hegel ile birlikte etüt edilmesi, insanın 
evrensel anlamda, bu üç bağlama işarette bulunacak ve geleceğe ışık tutacak bir kapsamda söz 
konusu iki filozof tarafından etraflıca işlenmesinden dolayıdır. Birinci ve üçüncü bağlamın 
neticesinde biyo-teknoloji ve yapay zekâ teknolojisi yoluyla transhümanizm ve robotlara 
ulaşılabilmiştir. Bu ikisi, insanların biyolojik ve fizyolojik engelleri aşmaları ve bu arada 
dünyadaki canlılıklarını daha az geçici kılabilmeleri için bir imkân sağlamıştır. Din bilimlerini 
de içerecek kapsamda sosyal bilimler, eğitim bilimleri, spor bilimleri ve sanat bilimlerinin 
verdiği tecrübi birikim, insanlar arası işbölümü ve iletişimde daha yaşanılabilir bir dünya için 
türsel ayrımlara başvurma alışkanlığından vazgeçilmesi gereğine yorulmuştur. Çünkü insanın 
bir türlü yeterince öngörülemeyen ve her zaman doğru yönetilemeyen tutkuları türsel 
ayrımlarda temelini bulan bir dilsel alışkanlıkla kendini sürdürülebilir kılabilmektedir. Bu 
tutkuların özellikle toplumsal yaşamdaki etkisinin azaltılması hem insanlığın ortak barış ve 
huzuru hem de daha akışkan bir ekonomi için elzem görülmektedir. Büyük ölçüde feminist 
kuramcıların elinde gelişmiş posthümanizm kavramı burada devreye girmektedir ve 
transhümanizm ve robotik teknolojinin yeterli olduğu bir sosyal ortamda insanların bütünüyle 
eşitlikçi bir işbölümü ve iletişimi gerçekleştireceklerini öne sürmektedir.26 


1950'den 2020 yılına varıncaya değin geçen 70 yıllık bir zamanda insan ilişkilerinde ve 
özellikle ekonominin ve paranın bu ilişkileri yönetme içeriğinde gözle görülür değişiklikler 
yaşanmıştır. Hatta sadece son 20 yıl içerisinde biyo-teknolojide ve genel olarak teknolojide 
yaşanan gelişmeler, tüm dünyayı aşama aşama daha büyük çapta olacak nitelikte etkileyen 
salgın hastalıklar ve sosyal medya aracılığıyla tüketim toplumu olmaya alıştırılmanın 
tamamlanması sonrasında bir anda patlak veren ekonomik krizler dolayısıyla özellikle Asya, 
Afrika ve Güney Amerika toplumlarında yaşanılan kırılmalar, bireyin büyük aile 
ilişkilerinden neredeyse çoğunlukla kendiyle yalnız kaldığı bir yaşam alanına doğru psikolojik 
ve bilinçsel bir evrim geçirmesini koşullamıştır. Buna bireylerde gitgide bencilleşmenin 
artması, insanlar arası güvenin azalması ve yaşama dair her unsurun ekonomi ve paraya konu 
olmaya başlaması eklenebilir. Nitekim bu üç gelişme de dijital kapitalizm veya politik 
kapitalizm kavramının içerisinde değerlendirilmektedir. Daha önce başka bir ekonomik 
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niteliğe ve alışveriş alışkanlığına dayanan insanlar arası ilişkiler artık yerleşik olanın yerini 
alan yeni bir ekonomik nitelik ve alışveriş alışkanlığının konusu olmuşlardır.27 


Küresel kapitalizmin yeni bir aşaması olan dijital kapitalizmde, teknolojinin insan bilincindeki 
etkisinin artışı ve yaşamın önemli ölçüde dijitalleşmesi nedeniyle özellikle yeni kuşakların 
uyaranlarında ve onların bu uyaranlara verdikleri tepkiler yoluyla katıldıkları öğrenme 
çıktılarında bazı yenilikler fark edilebilmektedir. Henüz bu yeniliğin iyi veya kötü olduğunu 
söylemek için erken bir çağda yaşanmaktadır, ama söz konusu yenilik çocuk ve genç 
kuşaklardan yetişkin kuşaklara değin tüm insanlarda izlenebilen bazı farklı davranışları 
içermektedir. İnsanlar arası ilişkilerin değişen içeriği ve alışveriş ekonomisinde yeni davranış 
ve alışkanlıkların ortaya çıkışı, içerisinde doğup büyüdüğü sosyal evrenden etkilenerek bir 
kişilik üreten insanın bilincini de etkilemiştir. Bu yeni sosyal evrende insan gitgide 
ekonomiyle özdeşleşmiş bir doğal yaşamın edilgen bir nesnesi olmaya ve robotik nitelikleri 
kendinde yer yer gösteren bir otomata benzemeye başlamıştır. Burada edilgen bir nesne 
olmaktan kastedilen, insanın geçerli ekonomik sisteme itirazda bulunabileceğine veya onun 
kapsama alanı dışında yaşayabileceğine olan inancının yok olmasıdır. Otomata benzemekle 
kastedilen ise özel ve kamusal görünürlüklerde bireyin kendine ait yorumların etkisinin 
azalmasıdır.28 Yani ekonomik alanın öngördüğü seçeneklerin kişisel durumlara göre 
artırılması gibi bir opsiyon gitgide azalmaktadır. Özerk bilinçleri pek kabul edilmiyor görünen 
makineler gibi insanların da kural-dışı davranmaları tabiata aykırı görülmeye başlanmıştır.29 


Transhümanist Ve Posthümanist İnsanda Yaşamın Anlamı 


Buraya değin transhümanizm ve posthümanizm kavramları, literatürdeki fantastik, bilim- 
kurgusal ve spekülatif görüş ve yorumlardan ayrı ve olabildiğince nesnel ve olumsal bir bakış 
açısıyla betimlenmiştir. Çünkü insanların biyolojik, fizyolojik, psikolojik ve sosyal açılardan 
daha ileri bir dünyada yaşamak arayış ve girişimleri akla uygun ve anlaşılabilirdir. Ayrıca Ali 
İzzetbegoviç'in ifade ettiği üzere, tıpkı modern dönemde disipline edilmiş ve yararlanılabilir 
görünmeyen başka düşünce ve bilgi bağlamları gibi bilim, felsefe ve sosyal bilimlerdeki bütün 
gelişmelerin hakemi ortak yaşam ve deneyimlerdir.30 Yine İzzetbegoviç'in ve başka bazı 
çağdaş araştırmacıların saptadığı üzere, insan bilincinde yaşamın anlamı önemlidir ve ortak 
yaşam ve deneyimler, anlamı eksik kalmış girişim ve önerileri ya geride bırakırlar veya 
kendilerini geliştirmeye zorlarlar. 


İnsandaki yaşamın anlamını bütünüyle mekaniğe bağlayan yaklaşımlar tabiatta tutunmakta 
zorlanırlar.3 1 Yaşamın anlamı bağlamında transhümanizm ve posthümanizm literatürü 
incelendiğinde, transhümanizm araştırmacılarının biyolojik olarak hayatta kalmak ve 
ekonomik olarak daha sürdürülebilir bir yaşama erişmek yönüyle bir anlamdan söz ettikleri, 
ama posthümanizm araştırmacılarının bu kavrama neredeyse hiç temas etmedikleri fark 
edilebilmektedir. Sözgelimi transhümanizm literatüründe önde gelen bir kuramcı olan Max 
More'un kapsamlı çalışmasında sadece hastalıklardan kurtulmak, ömrün uzaması ve acıların 
azaltılması çerçevesinde bir yaşamın anlamından bahsedilmişken,32 posthümanizm 
literatüründe önde gelen bir kuramcı olan Rosi Braidotti’nin çalışmalarında yaşamın anlamına 
neredeyse hiç yer verilmemektedir.33 Özellikle sağlık ve sosyal barış çerçevesinde iki 
kavrama olumsal yaklaşan bazı uzmanlar, yaşamın anlamına yönelik eksiklik nedeniyle iki 
kavramın dünya ve sosyal evren tasarımını eksik bulmaktadırlar. 


Aşağıda yer verileceği üzere, iki kavram çerçevesinde kaleme alınmış bazı metinlerde, 
yaşamın anlamına dair cümleler bulunabilmektedir, ama bunların hiçbirinde “Ben niçin 
buradayım?” sorusu hesap edilerek bir cevap üretilmemiştir. Transhümanizm ve 
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posthümanizmi insanlığın ortak birikimi ve özellikle de din —Hıristiyanlık- açısından 
değerlendiren — sözgelimi- Ted Peters ve Anders Sanberg, her iki kavramın insanlığı daha 
önceki sınırlarına kıyasla özgürleştirdiklerini, ama bu özgürleştirmenin insanlığın her alanına 
ve münhasıran din alanına karışıp bunları hesapsızca dönüştürmeyi veya yok saymayı 
gerektirmediğini, çünkü anlam sorusunun insan için ölümsüzlük kadar gerekli bir yaşama 
nedeni olduğunu dile getirmektedirler. Peters'ın sorusu, “Transhümanizm günahı geride 
bırakacak mı?” şeklindedir. Sanberg ise yaşamın anlamının hem evrensel hem de kişisel 
boyutlar içerdiğini belirten bir pasaja atıfta bulunarak, pasajın sahibi olan ve transhümanizm 
literatüründe aykırı bir yer edinmiş Sebastian Seung’a katılmaktadır. Seung, 
transhümanizmin, “Biz bir nedenle mi buradayız?” ve “Ben bir nedenle mi buradayım?” 
sorularına ancak “insanlık durumunun üstesinden gelmek” veya bilim ve teknolojiyle kendini 
geliştirmek şeklinde cevap verebileceğini belirtmektedir.34 Posthümanizm literatüründeki 
önemli araştırmacılardan bir tanesi olan Cary Wolfe, yaşamın anlamını çözümlemek üzere 
Aristoteles'in insanın canlılığında öne çıkardığı ahlakilik ve rasyonaliteye dönmektedir. 
İnsanın çoğunlukla biyolojik ve fizyolojik özelliklerini öne çıkaran bu okuma içeriğine göre, 
yaşamın anlamı, kişinin özgür iradesiyle oluşturulabilir. Sevinç ve neşe verici deneyimlere 
yönelmek ve mecburi olmayan acılardan kaçınma yoluyla insan kendi özelinde yaşamın 
anlamını mümkün kılabilir.35 


Sosyal ve ekonomik yaşamı ilgilendiren ortak sorunlarda kişiyi kendi haline bırakmayan 
posthümanizmin yaşama anlam veren konuyu kişiye bırakması aslında ilginçtir. Çünkü bu 
şekilde insanın sosyal bir programa katılımının motivasyona dayalı iradi bir süreç yerine onun 
zorlanmasına dayalı bir motivasyondan kaynaklandığı izlenimi uyandırılmaktadır. Nitekim bu 
literatüre önemli bir katkı yaptığı belli olan Francis Fukuyama, biyo-teknolojideki devrimlerin 
post-insanlığın ortak geleceğine ilişkin sonuçlarını değerlendirdiği erken sayılabilecek bir 
kitabında, yaşamın anlamını, ekonomik üretim ve ölüm temalarının etkileşim içeriğinde 
saptamaktadır. O, Amerikan toplumuyla post-insanlığı birbiriyle iç içe okumakta, biyo- 
teknolojinin politik kontrolünün önemine yer vermekte ve biyo-teknolojinin günümüzü 
şekillendireceğini dile getirmektedir.36 


Transhümanizm literatüründen önemli bir araştırmacı olan Lee, yaşamın anlamına ayırdığı 
hacimli bir kitap bölümünde bütünüyle uzun ömürlü yaşam ve ölüm teması etrafında örülmüş 
bir anlam içeriğini işlemektedir. Uzun ömürlü ve sağlıklı bir yaşamın birey için öneminden 
söz eden Lee, Sokrates'in “sorgulanmayan bir hayat yaşanmaya değmez” cümlesine 
referansla, transhümanizmin kendisini birey ve toplum için yaşamın anlamını keşfetmeye 
adadığını belirtmektedir. Posthümanizm literatürüne kıyasla transhümanizm literatüründe 
yaşamın anlamına yapılmış bu sahici atıf önemlidir. Bununla birlikte Lee, Dostoyevski ve 
Robin Williams gibi sanatçıların yaşlanma esnasındaki memnuniyetsizliklerini dile 
getirmekte, ölümsüzlük çabasını ve gençleştirme girişimlerini aktarmakta ve ölümsüz bir 
yaşam ihtimalinde insanın yalnız yaşamak isteyip istemeyeceğini sorunlaştırmaktadır. Ayrıca 
bağışıklık sisteminin güçlendirilmesine yönelik biyo-teknoloji çalışmaları ve bağışıklık 
terapisinden söz etmektedir.37 


Posthümanizme kıyasla bireyin yaşamına ve onun kişisel gereksinimlerine ayrılmış bu 
düşünceler, transhümanizm kavramının daha birey odaklı ve özgürlükçü olduğuna yorulabilir. 
Çünkü trans-insanlıktaki bu değiniler, insanda kişisel bir motivasyona dayalı seçim 
serbestliğinin düşünsel olarak korunduğunu göstermektedir. Nitekim transhümanizm 
literatürü büyük ölçüde önce İngiltere ve sonra Amerikan merkezlidir, ama posthümanizm 
literatürü büyük ölçüde önce Kıta Avrupası ve sonra Amerikan merkezlidir. Anglosakson 
bireyciliği ile Kıta Avrupası'ndaki sosyal sistemciligin bu iki kavramdaki izleri gayet 
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belirgindir. Fakat posthümanizmin aydınlanma kavramına olumlu atıfta bulunmamasına 
rağmen transhümanizmin insani bir aydınlanmayı sürekli işlemesi düşündürücüdür. Bu vakıa, 
transhümanizmin aydınlanma kavramındaki olumsuz çağrışımları kastetmediği şeklinde iyi 
niyetli bir okumayla açıklanabilir gibi basit görünmemektedir.38 Transhümanizm ve 
posthümanizm kavramlarını etüt eden uzmanların yaşamın anlamına ilişkin kavrayışları, 
Aristotelesçi rasyonel canlı anlayışı ve Epikürcü mutluluk ereğine referansla kendi felsefesini 
izah eden yeni orta kuşak filozoflardan Julian Baggini'nin hazcı görüşleriyle örtüşmektedir.39 
Baggini'nin önerisi bugün için yaşamaktır (carpe diem) ve o, ölümün ne zaman geleceği 
bilinemeyeceğine ve onu düşünerek de yaşamın olağan acısının artırılması rasyonel 
olmayacağına göre,40 insanın zorunlu olmayan acılardan mümkün olduğunca kaçınması ve 
elinden geldiğince zevk, neşe ve sevinç verenlere yönelmesi gerektiğini ifade etmektedir.41 
Yaşamın anlamı ve Tanrı'nın varlığı konusunda en doğru konumun agnostisizm olduğunu 
kabul eden Baggini, yaşamak için bir anlam bulma arayışının sonuçsuz açmazlardan başka bir 
neticeye bağlanamayacağını belirtmektedir.42 


Yaşamın anlamına daha yaş almış bir filozof deneyimiyle ve daha ziyade argümantatif 
içerikler bakımından yaklaşan Terry Eagleton, elde-ki argümanlardan ibaret bir anlam 
değerlendirmesi yapılırsa yaşamda bir anlamın bulunmadığına kanaat getirmenin daha 
rasyonel bulunabileceği görüşünü dolaylı bir tarzda ifade etmekte ve bu arada “yaşamın bir 
anlamı yoktur” iddiasının mantıksal değil, varoluşsal bir ifade olduğunu söylemektedir. 
Eagleton’a göre, yaşamda bir anlamın bulunmadığını söylemek, “varoluş anlaşılamaz ve 
sadece boştur” manasına gelmemektedir. Ayrıca o, yaşamın anlamlı olduğunu iddia eden ve 
Tanrı'dan söz eden insanlarla inanmayan ve Tanrı'dan söz etmeyen insanların aslında 
birbirlerinden farklı yaşamadıklarını, Ludwig Wittgenstein'a referansla, eğer sonsuz bir 
yaşam ve buna yönelik bir anlam varsa hemen ve burada olması gerektiği fikrini ifade 
etmektedir.43 Baggini ve Eagleton’in analizleri, transhtimanizm ve posthümanizm 
kavramlarına ait literatürle örtüşmektedir ve anlaşılabildiğine göre, yaşamdaki anlama ilişkin 
ikna edici bir argüman bulunmamaktadır. Bu durumda Hıristiyanlıktan hareketle geliştirilmiş 
yukarıdaki itirazlar isabetli görünmektedir ve transhümanizm ve posthümanizm kavramlarının 
biraz daha geliştirilmesi gerektiği sonucu ortaya çıkmaktadır. Çünkü ölmemek gayesi ve 
sosyal yaşamın zararlı rekabetlerden kurtarılması gereği, insanın anlam gereksiniminden 
zamansal olarak önce gelse de değer bakımından önce değildir. Mae-Man Ho'nun 
saptamasına göre, insan mekanik bir canlı değildir ve kuantum teorisi mekanik evren 
tasarımına karşıdır. Ho, Thomas Robert Malthus ve Charles Darwin başta olmak üzere bütün 
doğal seçilim argümanlarını insanın öznel yaşamı ve kişiliği için yetersiz bulmakta ve insanı 
bütün deneyimleriyle anlamak gerektiğini, anlam olmadan insanın yaşayamayacağını 
belirtmektedir. Ona göre, sözgelimi sevgi bu bakış açılarıyla doğru anlaşılamaz.44 


İslâm Felsefesi Açısından Transhümanizm Ve Posthümanizm 


İslâm düşüncesi ve felsefesi açısından transhümanizm ve posthümanizm kavramlarına iki 
çerçevede yaklaşılabilir. Birinci çerçeve, Batı düşüncesi literatüründe ilk defa Dante Alighieri 
tarafından 1312 yılında İlahi Komedya'da kullanılmış olan transumanare (transhumanise) 
kavramının anlamca Orta Çağ İslâm tasavvuf felsefesinde ilk defa Muhyiddin-i Arabi 
tarafından kavramsallaştırılmış olan insan-ı kamil’e benziyor oluşudur.45 İbn Arabi, 
Aligheiri’nin doğumundan 25 yıl kadar önce vefat ettiği için bu benzerlik daha da önemli 
olmaktadır. İkinci çerçeve, iki kavramın dijital çağ kapitalizminde var olan Müslüman 
toplumlar açısından değerlendirilmesidir. Burada ekonomik ve kültürel bakımlardan edilgen 
bir konumlanma söz konusu ise de Batılı Hıristiyan araştırmacıların transhümanizm ve 
posthümanizm analizlerinde gündeme gelen yaşamın anlamı sorunları, İslâm düşüncesinin 
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çağdaş olanakları için bir zemin sağlayabilir. Transhümanizm literatüründeki ilk eser olarak 
bilinen Alighieri’nin İlahi Komedya adlı eseri, tıpkı Mevlânâ Celâleddin-i Rimi’nin Mesnevi 
adlı eseri gibi edebi bir başyapıttır. Alighieri, kitabında, ölüm sonrası yaşamı, sırasıyla 
cehennem, araf ve cennette geçen seyahati şiir yoluyla anlatmaktadır. Hacimli kitabın üçüncü 
ana bölümü olan cennetle ilgili anlatımın birinci kantosunda, ruhsal ve dinsel nitelikte bir 
arınma ile yetkinleşmiş insanın (transhumanise) özelliklerinden söz edilmektedir. Aligheiri, 
“transhumanise’1 (yetkinleşmiş insanı) kelimelerle temsil etmek için” ile başlayan mısranın 
ardından yetkinleşmiş insanın hayranlık verici üstün vasıflarını ayrıntılı bir şekilde 
betimlemektedir.46 


Transhümanizm literatüründe hiçbir seviyede anılmamış olan Muhyiddin-i Arabi, onun 
öğrencisi Sadreddin-i Konevi ve Konevi'nin öğrencisi Mevlânâ Celâleddin-i Rimi, nefsin 
tutku ve hırslarından kendini kurtarmış ve nefsini tezkiye ederek cennette yaşamaya uygun bir 
bilinç yetkinliğine evrilmiş olan “insan-ı kâmil”den söz etmektedirler.47 Bu üç tasavvuf 
felsefesi düşünürünün, insanı, ruhsal ve dinsel niteliklerini geliştirmelerine ve dünyevi tutku 
ve açlıklarından arınma seviyelerine göre “kâmil insan” (yetkin insan) ve “nâkıs insan” (eksik 
insan) şeklinde ikiye ayırmaları ve insanın davranışlar bakımından kendini değiştirebileceği 
ve bunun onun bilincinde bir evrime sebep olacağını işlemeleri dikkat çekicidir.48 Çünkü bu 
bakış açısı daha sonra bütün İslâm coğrafyasında insanın yetkinleşmesiyle ilgili felsefeleri 
etkilemiştir.49 


Çağdaş İranlı mütefekkir ve yazar Mutahhari, insan-ı kâmil kavramını söz konusu üç 
mütefekkir ve geniş İslâm literatürü bağlamında anlattıktan sonra tıpkı transhümanizm 
literatüründeki gibi Charles Darwin düşüncesi ve ondan faydalanmış Alman filozof Friedrich 
Nietzsche'nin üst insan kavramını analiz etmekte ve eksik bakış açısı nedeniyle yer yer 
isabetli felsefi hükümlerine rağmen Nietzsche'nin yorumlarını yetersiz bulmaktadır.50 
Mutahhari'nin bu yorumu, Dante'nin dinsel ve ruhsal bir arınmayı kastederek 
kavramsallaştırdığı transumanise ile insan-ı kâmil kavramının birbirine anlamca yakın olduğu, 
ama modem Batı düşüncesi ve özellikle biyo-teknolojideki gelişmelere bağlı trans-insanlık ile 
insan-ı kâmilin birbirinden farklı olduklarına yorulabilir. Modern öncesi İslâm düşüncesi ve 
felsefesi ile transhümanizm ve posthümanizm kavramı arasındaki entelektüel ilişkileri içeren 
birinci çerçeve bakımından söz konusu iki kavramın İslâm medeniyetine de borçlu olduğunu 
söyleyebiliriz. Çünkü İbn Arabi ve Mevlânâ'nın yetkin insan kavramı ile çağdaş 
transhümanizm ve posthümanizm literatiirlerinin yetkin insanı birbirinden çok farklı insanları 
kastediyor olsalar da -tasavvuf felsefesi düşüncesindekinin Tanrı'ya daha layık kul olmakla 
ilgili, ama özellikle transhümanizm literatüründekinin Tanrılaşma iddiasında bulunabilecek 
bir insanla ilgili olduğu itirazında bulunulabilir- Müslüman süfilerin insanı daha yetkin kılmak 
arzularıyla Dante'nin daha yetkin insan arzusu birbirine uzak değildir. 


Her ne kadar günümüzdeki anlamıyla transhümanizm kavramı Max More tarafından 1990 
yılında kararlaştırılmış ve biyo-teknolojideki bağlamıyla sadece bu dünyayı ilgilendiren bir 
kapsamda söz konusu ise de kavramın tarihsel arka planıyla modern öncesi İslâm düşüncesi 
arasındaki akrabalığı göz ardı edilemez. Nitekim More ile benzer bir biyo-teknolojik bağlamı 
posthümanizm kavramıyla gündeme getiren Francis Fukuyama’nin yorumları da insan-ı kâmil 
terimi ihmal edilerek yeterince anlasilamaz.51 Çünkü özellikle Mevlânâ, Mesnevi, Divân-ı 
Kebir ve Fihi Ma Fihi'de, eldeki insanın eksikliklerinin sürekli tekrarlanacak ve tekrarlanması 
gereken bir ortak durum olmadığını, insanların irade ettikleri, karar verdikleri ve emek ortaya 
koydukları takdirde bunun değişebileceğini ifade etmektedir.52 Anlaşılabildiğine göre, 
insanın yetkinleşmesiyle ilgili özel bir kavramsallastirma ve etüt literatürü İslâm'da ve 
tasavvuf felsefesi literatüründe mevcuttur. Özellikle transhümanizm literatüründe önemli bir 
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araştırmacı olan ve posthümanizm ve post-insanlığı da değerlendirmiş olan Nick Bostrom, 
Antik Yunan düşüncesine değin tarihte geriye giden yetkin insan arayışları olarak 
transhümanizm düşüncesine yönelik kapsamlı bir araştırma kaleme almış ve İslâm'ı da içeren 
geniş bir soy kütüğü ortaya koymuştur, ama onun yer verdiği mitolojik ve antik yönelimler, 
13. yüzyıl tasavvuf felsefesindeki analizler kadar Dante'nin analizlerine yakın 
görünmemektedir.53 


İkinci bir çerçevede çağdaş İslâm toplumları ile transhümanizm ve posthümanizm kavramları 
arasındaki olgusal ve düşünsel ilişkiden söz edilebilir. Bu bağlamda Müslüman toplumların ve 
onların düşüncelerine yön veren çağdaş İslâm düşüncesinin küresel kapitalizm veya dijital çağ 
kapitalizminin büyük ölçüde edilgen bir tarafı oldukları, ama hem dijital toplum koşulları ile 
dinler arasındaki yeni ilişkileri değerlendiren çalışmaların İslâm'a da yer vermeleri ve hem de 
transhümanizm ve posthümanizmde insanın manevi boyutu itibariyle ihmal edilmiş yaşamın 
anlamı kapsamında çağdaş İslâm düşüncesinin potansiyel bir kaynak niteliğini haiz olması 
bakımından eşit seviyede ve karşılıklı etkileşimi içeren bir durumdan bahsedilebileceği 
saptanabilir. İlk elde dijital din ve online din şeklinde kavramsallaştırılmış literatürde İslâm 
dininin, Kutsal Kitap kaynaklı din kategorisinde ve büyük ölçüde Batılı bir temele 
göndermede bulunularak etüt edildiği belirtilmelidir. Burada önce Batı Avrupa ve Kuzey 
Amerika”daki insanların dinleri göz önünde bulundurulmakta ve bu yönüyle İslâmiyet'in 
diğer dinlerin inançlarını etkilediğine işaret edilmektedir.54 İnsanlar arası dini nitelikli 
ilişkilerin yeni içeriği açısından ve bireyin kendi iç dünyasında biyoteknolojik gelişmelere 
bağlı dini inanç ve yaşamın anlamına dair gereksinim güncellemeleri açısından İslâm 
bağlamındaki bir analiz önemlidir. Bu çerçevede transhümanizm kavramı bireyin bedensel 
yeterliliğinin artırımı ve posthümanizm ise onun yeni toplumsal işbölümü ve iletişim ağında 
edineceği rollere ilişkin olarak söz konusu olmaktadır. Bireyin dini inanç ve yaşamın 
anlamına dair yeni gereksinimleri bakımından bütün teolojiler gibi İslâm kelamının da 
güncellenmesi gerektiğinden söz edilmektedir. 


Bazı araştırmacılar burada gündeme gelmiş gereksinimin post-insan ile postmodem teoloji 
arasındaki ilişkilerin değerlendirilmesi yoluyla çözülebileceği kanaatindedirler. Buna göre, 
kültürün evriminde Tanrı kavramının yeni anlamsal içeriği, O'nun evreni ve insanı 
yaratmasının ve varlıkta canlı yaşamı her geçen gün desteklemesinin yeniden izah edilmesi 
gerektiğini ifade etmektedirler. Yaratıcı, yaratma ve yaratıcılık sözcüklerinin Tanrı'nın eşsiz 
ve fail olmasına yönelik anlamsal çağrışımları korunacak, ama çağdaş Amerikalı teolog 
Gordon Kaufman'ın analiz ettiği üzere, Ludwig Feuerbach'ınki gibi Tanrı'nın insan 
imgeleminin ürünü olduğuna ilişkin çeşitli felsefi eleştiriler de O'nun tabiat, insan ve yaşam 
için hala en önemli motivasyon kaynağı olduğuna dair temaların işlenmesi yoluyla bir izah 
değişimine gidilerek cevaplandırılacaktır. 


Tanrı, (i) evrenin varlığa gelmesinde, (ii) evrimsel değişimde ve (iii) sembolik 
ifadelendirmede fail olan bir kaynaktır ve hem kozmik bilincin temellendirilmesinde hem de 
kendi canlılık tarihinin anlamlandırılmasında insan için bir motivasyon kaynağıdır.55 
Waters'ın kavrayışına göre, Müslüman toplumların özellikle Batılıların İslâm'a yönelik 
tehditlerini bertaraf etmek üzere Allah'a sığınmak ve her gün düzenli şekilde Kur'ân-ı Kerim 
okuyarak doğru davranış ve ahlak kurallarının hatırlanması için cep telefonlarını ve internette 
gezinmeyi tercih etmeleri, postmodern teoloji ve dinin ya da post-insanın inançla ilişkisini 
etüt etmek üzere önemli bir deneyim sağlamaktadır. Burada bütün dinler açısından ilişkinin 
değişen maddi bileşenlerine değil de özüne yoğunlaşmak gerekmektedir.56 Kutsal Kitap 
kaynaklı Yahudilik ve Hıristiyanlık gibi özellikle İslâmiyet'in mensuplarında dijital kaynak 
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ve araçların dini maddi bileşenler bakımından dönüştürdüğü ölçüde aslında dinsel mesajın 
bütünüyle korunduğu görülebilmektedir. 


Müslümanlar dinlerini doğru öğrenmek ve İslâm hukukunun ahlaki ve muamelatı ilgilendiren 
konularında doğru bilgilenmek için teknolojik araçları ve interneti kullanmakta;57 ayrıca 
Heidi Campbell, Nabil Echchaibi ve Vit Sisler’in saptamalarina göre, dünyada toplumsal 
ilişkilerin çevrimiçi ve çevrimdışı olarak ikiye ayrılması durumunda, Müslümanların 
birbirleriyle hem bireysel, hem ulusal ve hem de ümmet ölçeğindeki ilişkilerinde çoğunlukla 
çevrimiçi ilişkileri tercih ettikleri ortaya çıkmaktadır. Sisler, Müslüman toplumlarda üretilmiş 
ve oynanan dijital oyunlarda dini simgelerin edindiği yeni konumu ve Echchaibi ise, dijital 
kültür ve sosyal medya yoluyla Müslüman siyasal ve sosyal söylemlerin içermeye başladıkları 
yeni İslâmi kimlik görünümlerini teşhis etmektedirler.58 Bu saptama ve değerlendirmelerden 
anlaşılabildiğine göre, dijital din ve online din, maddi ve dünyevi araçların değiştiği, ama 
inançsal, hukuki ve ahlaki ilkelerin aynı kaldığı bir toplumsal deneyime karşılık gelmektedir. 
Yaşamın anlamı söz konusu olduğunda, modern öncesi İslâm mesajının olduğu kadar modern 
ve çağdaş İslâm düşüncesinin de transhümanizm ve posthümanizm bağlamında katkı sağlayıcı 
bir konumda bulunduğu saptanabilir. Bunun en önemli gerekçesi, Müslümanların yaşamın 
temel dini motivasyonları ve ona değer katma konusundaki çabalarıdır. Habil Şentürk ve 
Salahattin Yakut'a göre, stres, kaygı, depresyon, yalnızlık, yabancılaşma ve intihar gibi 
yaşama bir anlam katamamaktan kaynaklanan durum ve yönelimlerin öncesinde bireyde 
kozmik, sosyal ve bireysel seviyelerde bir anlam ve tat oluşturabilmesi bakımından İslâm dini 
önemlidir. Çünkü teknolojiyle yoğun ilişki ve rekabete dayalı ekonomik sosyal durum 
arasında yorulan ve bunalan insan için her zaman dönülebilecek bir güven ve garanti kaynağı 
olarak Allah'ın varlığı ciddi bir motivasyon ve manevi tatmin zemini temin etmektedir.59 
Transhümanizm ve posthümanizmde eksik kalmış ve Hıristiyan teolojisi uzmanlarının 
yoğunlukla eleştirdikleri yaşamın anlamı boyutuna yönelik İslâm içinden yapılmış bu saptama 
ve katkı önemlidir. 


Transhümanizm Ve Posthümanizme Yönelik Eleştiriler 


Son yıllarda transhümanizm ve posthümanizm kavramlarına ve insanı genellikle maddi 
boyutuyla incelemiş literatüre yöneltilmiş yapıcı ve tamamlayıcı bazı iyi niyetli eleştiriler 
vardır. Bu eleştiriler iki temel bağlamda saptanabilir: Birinci bağlam, yaşamın anlamına 
yönelik insani gereksinimlerin literatürde ihmal edilişi nedeniyle özellikle Hıristiyan teolojisi 
uzmanları tarafından gündeme getirilmiş olan eleştirileri içermektedir. İkinci bağlam, 
transhümanizm ve posthümanizm kavramlarının birbirleriyle örtüşmeyen iki temel felsefi 
aileden —Anglosakson felsefe ve Kıta Avrupası felsefesinden- besleniyor olmaları nedeniyle 
aralarındaki görüş ayrılıklarına ve kavramsal çatışmalara yoğunlaşan eleştirileri içermektedir. 
Transhümanizm ve posthümanizmin daha iyi anlaşılabilmesi için bu iki temel eleştirel 
bağlama yer vermekte fayda vardır. Aslında her iki eleştiri bağlamına da yukarıda temas 
edilmiş olmakla birlikte burada eleştirileri argümantatif seviyede analiz etmek gerekmektedir. 
Öncelikle Ted Peters, Sebastian Seung ve Anders Sanberg’in yaşamın anlamı ve bireyin 
manevi ihtiyaçları bağlamında dile getirdikleri eleştiriler önemlidir. Çünkü Peters'ın öne 
çıkardığı şekilde birey, insanlığın varoluş hikâyesi ve evrenin varlık ve sürdürülme nedenine 
ilişkin merakından hiçbir zaman vazgeçmeyecektir. Ayrıca Seung'un öne çıkardığı şekilde 
birey, kendi insan çevresinin ve bizzat kendisinin neden belirli bir zaman ve mekânda yaşıyor 
olduğunu meraktan vazgeçmeyecektir. 


ve bu üç argümantatif ihtimalin tamamında varoluşsal bir risk bulunmaktadır. Bu risk, 
bugüne ve geleceğe yönelik konuşulurken insanın geçmişten bugüne çok yönlü biriktirilmiş 
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deneyimlerini göz ardı etmek ve farkında olmaksızın geleceğe bütünüyle olumsuz değerlerin 
miras bırakılmasıdır. Bu bağlamda transhümanizm ve posthümanizm kendi kapsamlarını biraz 
aşarak insanlık hakkında fazla genel geçer iddialarda bulunabilmektedirler.60xDahası 
Sanberg’in gündeme getirdiği üzere, (i) ya insanlar, posthümanizmin de kabul edeceği, 
deneyimsel ve algısal bir farklılığı içeren felsefi, bilişsel ve duygusal bir sınırdadırlar, (ii) ya 
post-insanlar önceki insanlardan yaşamın anlamı bakımından farklı bir tür yeni anlam 
önerisinde bulunacaklardır (iii) veya insanlar değil sadece post-insanlar yaşamın doğru 
anlamına erişebileceklerdir. Sanberg’e göre, her ne kadar More’un önerisi Nietzsche’den 
faydalanıyor ise de, Nick Bostrom'un yorumuna göre ikisi birbirinden farklıdır 


Jennifer L. Koosed, biyolojik ve fizyolojik olarak daha şanslı bir bedene sahip olma etüdünü 
içeren transhümanizm ve türsel ayrımlara dayalı ayrıcalık arayışları yerine ortak insanlıktan 
mülhem bir işbölümü ve iletişim etüdünü içeren posthümanizmin insanın evren ve yaşamdaki 
sınırlarını göz ardı ettiklerini belirtmektedir. Koosed, hem transhümanizmin felsefi soy 
kütüğündeki liberal felsefelere, hem de posthümanizmin soy kütüğündeki postmodern 
felsefelere geri dönerek, insan bilincinin, eylemlerinin ve olanaklarının kapsamına dair bir 
çerçevelemede bulunmaktadır. Buna göre, Kutsal Kitapların insan ve hayvanlara ilişkin 
kavrayışları bunların her birinin varlıksal statüsünün yanı sıra iyiye yönelmiş etik statüsünü de 
içermektedir. Makineler ile insan arasındaki yeni ilişkiler ahlaki ilkeler bakımından yepyeni 
bir varlıksal statü yerine yine insanın merkezde bulunduğu bir bakış açısıyla mümkün 
olabileceği için insanın kendini dışarıda bıraktığı bir bilince erişebileceğini iddia etmemesi 
gerekmektedir.61 


Koosed'ün İncil ve Posthümanizm başlıklı editoryal kitap çalışması, Ludwig Wittgenstein 
gibi Anglosakson ve Jacques Derrida gibi Kita Avrupası'ndan filozofların bakış açılarını da 
gözeten, ama dinsel mesajın insana dair kavrayışlarının hala en önemli ilham kaynaklarından 
birisi olduğunu içeren araştırmaları bir araya getirmiştir. Bu kitapta et yememek 
(vejetaryenlik) ve hayvansal endüstrinin ürünü hiçbir yiyeceği yememek (veganlik) gibi 
besinsel yönelişlerden insan ile hayvan arasındaki canlılık statüsünün eşit bir ontolojiyi 
içerdiğini belirten fikirlere ve dinsel yaratma söyleminin felsefi yetkinliğini sorgulayan 
eleştirilere değin birçok düşünsel çerçeve incelenmektedir. Kitabın ana fikri ve temel 
argümanı, transhümanizm ve posthümanizmin insanlık açısından önemli olanaklar getirdiği, 
ama sadece bu iki kavramın ait oldukları yeni dönemin bütün insanlık tarihinin hepsi 
niteliğinde alınması durumunda hem insanlığa hem de dinlere ve kutsal kitaplara haksızlık 
edilebileceğidir. 


Transhümanizm ve posthümanizm kavramları mevcut içerikleriyle kaldıklarında insan 
yaşamının anlamına ilişkin doyurucu bir motivasyona sahip değillerdir. Bu iki kavramın 
dinlerin gözetildiği bir zeminde geliştirilmeleri gerekmektedir.62 Koosed'in kitabında bütün 
insanlık tarihinin ve özellikle din tarihlerinin bugünden hareketle ve salt indirgemeci 
değerlendirilmesinin yanlışlığına ilişkin uyarılar hem transhümanizm hem de posthümanizm 
için bir ölçüde geçerlidir. Transhümanizmin daha önce yer verilmiş değinilerinden ayrı olarak 
posthümanizm literatüründen Hayles ve Haraway, bütün insanlık geçmişinin tarih ve bilim 
yazımını ve dinlerin içeriğini dönüştürecek bir genellemede bulunarak analiz 
geliştirmektedirler. Transhümanist analizlerde olduğu gibi burada da belirli yanlış bir dindar 
davranış çerçevelenmeksizin din ve teoloji genel olarak olumsuzlanabilmektedir.63 Oysa 
türcülük fikrinin yol açtığı yanlışlıkların bertaraf edilebilmesine yönelik felsefi amaç her 
hâlükârda din ve teolojileri şaibeli göstermeyi gerektirmemektedir. 
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İkinci olarak, transhümanizm kavramı büyük ölçüde Anglosakson kökenli olup argümanları 
biyoloji ve ekonomiden beslenmekte; posthümanizm kavramı ise, Kıta Avrupası kökenli olup, 
postmodem ve toplumsal cinsiyet literatürü etrafındaki feminizmden beslenmektedir. 
Transhümanizm, insanın aydınlanmasına, posthümanizm ise, aydınlanmayı dar ve ırkçı bir 
kapsamda içeren bir kavrayışın aşılmasına göndermede bulunmaktadır. İki kavram birbirine 
Fukuyama örneğinde görüldüğü üzere geleceğin insanı kapsamında olumsal atıfta 
bulunurken64 felsefi ve entelektüel temeller bakımından birbirinden bütünüyle farklı ve 
çoğunlukla birbirine karşıt olabileceklerini pek işlememektedirler. 


Sapenko ve Trocha, transhümanizm ile posthümanizm arasındaki bu çatışma alanına yer 
vermektedirler. Bu iki yazarın analizine göre, iki kavramın bu farklılık veya uyuşmazlık 
zeminini ihmal edişleri literatürün henüz yeni olmasına yorulabilir. Ama transhümanizmin 
türsel farklılığa itirazda bulunmayışı ile posthümanizmin özellikle türsel farklılığın bertaraf 
edilmesi üzerine konuşlanmış olması göz ardı edilebilecek ufak bir ayrım değildir. Çünkü 
türsel farklılığın korunduğu bir felsefe küresel kapitalizmin gerçekçi kapsamına, türsel 
farklılığın bertaraf edildiği bir felsefe ise ona karşı çıkılmasına göndermede bulunacaktır.65 
Nitekim Cecilia Âsberg ve Rosi Braidotti tarafından son zamanlarda yapılmış editoryal bir 
kitap çalışmasında bu eleştirilere cevap mahiyetinde transhümanizm kavramının yetersiz 
olduğu yolunda yorumlara yer verilmiştir. Buna göre, transhümanizm, posthümanizme kıyasla 
insanı kucaklamamakta, hatta insanlığın dışında bir bakış açısından beslenmekte, daha ziyade 
hayali ve fantezi seviyesinde bir arayışı bir felsefe niteliğinde sunmaktadır. Oysa 
posthümanizm, transhümanizme kıyasla, hem daha gerçekçi bir argümana sahiptir ve hem de 
aydınlanma kavramının geride kaldığını ve ona dayanan türcü bakış açılarının ırkçı ve 
ayrılıkçı olduğunu vurgulamaktadır.66 


Nitekim daha önce de geçtiği üzere, Francesca Ferrando, transhümanizm ve posthümanizmin 
birbirinden ayrı entelektüel ve felsefi arka planlara yaslanmış ve birbirinden farklı 
yönelimlere sahip iki kavram ve literatür olduğunu özellikle ifade etmektedir.67 
Anlaşılabildiğine göre, transhümanizm ve posthümanizm kavramları hem yaşamın anlamına 
yeterince yer vermemeleri bakımından hem de birbiriyle örtüşmeyen argümanları içermeleri 
bakımından eleştirilmektedirler. Ayrıca üçüncü bir eleştiri bağlamı sadece transhümanizm 
kavramına yönelik olarak söz konusu olabilir. Çünkü transhümanizm kavramı kendini Batılı 
insan ve düşünceyle sınırlandırıyormuş gibi bir izlenim vermektedir. Nitekim Âsberg ve 
Braidotti’nin eleştirileri de bunu kanıtlamaktadır. Oysa modern öncesi İslâm düşüncesi basta 
olmak üzere birçok farklı düşünce deneyimi özellikle erdemli davranışlar üzerinden kendi 
bilincini geliştirmek isteyen insanı işlemişlerdir. Hindistan, Çin, Japonya, İran ve Türk-İslâm 
coğrafyalarındaki birikimin göz ardı edilmemesi gerekmektedir. Doğu uygarlıklarının göz 
ardı edilmesi ve sadece Batılı deneyimlerin gözetilmesi ahlaki ilke ve yaşamın anlamı 
bağlamındaki eksikliklerin önemli bir sebebi olarak görülebilir. Çünkü insanın bireysel, 
sosyal ve kozmik bilinç seviyeleri tarih boyunca ve bütün uygarlıkların emeğiyle 
günümüzdeki kuşatıcı aşamaya evrilebilmiştir.68 


Sonuç 


Bu çalışmada transhümanizm ve posthümanizm kavramları, tarihçe, anlamsal içerik ve iki 
kavrama yönelik eleştiriler göz önünde bulundurularak insan bilincinin yeni kapsamı 
bakımından incelenmiştir. Her iki literatürü birbiriyle ilişkilendirip karşılaştırarak 
değerlendiren çalışmalar tüm dünyada yenidir ve bu çalışma da onlardan birisi olarak 
değerlendirilebilir. Bu incelemede iki kavramın İslâm düşüncesi ve felsefesiyle irtibatı ve 
geliştirilmelerine yönelik öneriler de göz önünde bulundurulmuştur. Böylece iki kavramla 
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Türkçede tanışan okur ve araştırmacıların transhümanizm ve posthümanizm kavramlarını 
kapsamlı bir bakış açısından etüt etmeleri sağlanmaya çalışılmıştır. İlk defa Max More 
tarafından 1990 yılında terimsel bir anlamda felsefi bilince konu edilmiş transhümanizm 
kavramı ile ilk defa Donna Haraway ve N. Katherine Hayles tarafından 1985 yılında terimsel 
bir anlamda felsefi bilince konu edilmiş posthümanizm kavramı, biyo-teknoloji alanındaki 
yenilikler ve dijital kapitalizm toplumundaki yeni ilişkiler bakımından insanın geleceğine 
yönelik birtakım değerlendirmeler içermektedir. İki kavramın felsefe ve sosyal bilimlere 
kazandırdığı entelektüel literatür robotik teknolojinin insan yaşamına kattığı yeni olanaklarla 
birleşmektedir. Transhümanizm kavramı geçmişi Dante Alighieri’ye uzanan geniş bir öncü 
literatüre sahip bulunmakta, posthümanizm ise geçmişi Mısırlı edebiyat eleştirmeni Ihab 
Hassan’a uzanan çağdaş bir literatüre sahip bulunmaktadır. Transhümanizm kavramı, insanın 
bedensel yetkinliğine, posthümanizm kavramı ise toplumsal işbölümü ve iletişim bağlamında 
insanın özellikle felsefi ve entelektüel yetkinliğine göndermede bulunmaktadır. 


Transhümanizm kavramının 18. yüzyıl aydınlanması, 19. yüzyıl endüstri devrimi, 20. yüzyıl 
biyoteknolojik gelişmeleri ve Anglosakson felsefelere atıfta bulunmasına karşın 
posthümanizm kavramı, Kıta Avrupası'nın 20. yüzyıldaki ürünü olan postmodern felsefeler, 
toplumsal cinsiyet feminizmi ve postkolonyal çalışmalara atıfta bulunmaktadır. Trans- 
insanlık, bedensel nitelikte güçlendirilmiş aydın insan bilincine gönderme yaparken, post- 
insanlık, dijital çağ kapitalizminde türsel ayrımlara dayalı rekabetçi ve hiyerarşik insan 
anlayışlarını aşmış yetkin insanın bilincine gönderme yapmaktadır. Çağdaş insanın 
gelecekteki bilincine işarette bulunmak bakımından aynı zeminde yer alan transhümanizm ve 
posthümanizm, argümantatif içerikleri ve hedefledikleri insanın temel özellikleri bakımından 
birbirlerinden ayrılmaktadırlar. 


Transhümanizm ve posthümanizme özellikle yaşamın anlamına ilişkin yaklaşımları 
bakımından çeşitli eleştiriler yöneltilmiştir. Transhümanizmin büyük ölçüde hazcı insanı öne 
çıkarması ve posthümanizmin ise sosyal ilişki önerilerine tezat olacak şekilde bireyin yaşamın 
anlamına ilişkin gerek- sinimlerini göz ardı etmesi, içerisinde Hıristiyan teolojisi uzmanlarının 
bulunduğu bazı araştırmacıların iki kavramı eleştirmelerine yol açmıştır. Biyolojik, fizyolojik 
ve ekonomik gereksinimleri yeterince karşılandığında insanın tutku ve hırslarının biteceğini, 
onun yaşamdaki bütün mutluluğunun bu üç çerçeveyle sınırlı olduğunu varsayan 
transhümanizm ve posthümanizm kavramlarının bu halleriyle insanın anlam sorusunu ihmal 
ettiğini belirten uzmanlar, kavramların bu çerçevede kendilerini geliştirmeleri gereğine 
işarette bulunmaktadırlar. Bu kapsamda dijital din ve online dinden söz eden bazı uzmanlar, 
Tanrı inancı ve dinsel inancın dijital çağ kapitalizm toplumunda yok olmayacağını, bunun 
yerine maddi bileşenler ve dünyevi ilişkiler görünümü bakımından bir değişim ve uyarlanma 
süreci yaşayacağını saptamaktadırlar. 


Bu meyanda Tanrı inancı ve dinsel inanca yönelik insani gereksinim hiçbir zaman 
bitmeyecektir. İslâm düşüncesi ve felsefesi bakımından iki kavrama yaklaşıldığında, trans- 
insanlığın ilk anlatıldığı kaynak olan İlahi Komedya’nm büyük ölçüde 13. yüzyıl tasavvuf 
felsefesi literatüründen Muhyiddin-i Arabi, Sadreddin-i Konevi ve Mevlana Celaleddin-i 
Rümi'nin insan-ı kâmil terimleriyle ortaklaşan ruhsal ve dinsel bir yetkinliği imlemek üzere 
bu kavramı içerdiği görülmektedir. Bu vakıaya göre, Alighieri'nin transhumanise kavramını 
Müslüman mutasavvıflardan aldığı insan-ı kamil’den ilham alarak geliştirmiş olması çok 
muhtemeldir. Çünkü yetkin insanın iki literatürde geçtiği bağlam, bu insanın temel nitelikleri 
ve onun Tanrı ile ilişkisi büyük ölçüde örtüştüğü gibi hem Müslüman düşünürler 
Alighieri’den önce yaşamışlardır, hem de o dönemde Avrupalılar Müslümanlardan çeviriler 
yaparak kendilerini geliştirmekteydiler. Çağdaş dönem Müslümanları açısından 
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transhiimanizm ve posthümanizme bakıldığında, İslâmiyet'in inançsal, hukuki ve ahlaki 
ilkelerini koruyarak bir dijital din ve online din özelliğini kazandığı, ayrıca yaşamın anlamı 
çerçevesinde Müslüman aydınların transinsanlık ve post-insanlık özelinde önemli 
potansiyellere sahip bulundukları teşhis edilebilir. 


Türk-İslâm düşüncesi ve felsefesinde geliştirilmiş çağdaş eleştirel düşünceler transhümanizm 
ve posthümanizmde yaşamın anlamı bakımından bulunan eksikliklerin giderilmesi ve iki 
kavramın birbiriyle argümantatif içeriklerinin bir entelektüel uzlaşmaya kavuşturulması 
sadedinde işe koşulabilir. Sonuçta belirtmek gerekir ki, bazı eksikliklerinin giderilmesi ve 
daha kuşatıcı bir literatüre kavuşturulabilmesiyle birlikte transhümanizm ve posthümanizm 
kavramlarının günümüzdekinden daha gelişmiş ve daha kapsamlı bir insan bilincine işarette 
bulunmak üzere evrilebilecekleri söylenilebilir. Çünkü iki kavram da insani tutku ve hırsların 
felsefe ve sosyal bilimler açısından risksizleştirildiği, yani insan aklının bazı nefsani 
özelliklerden arınmış bir biçimde işlevsel olabilmesiyle ilgili entelektüel arayışların ürünü 
olarak ortaya çıkmışlardır. Ayrıca özel olarak transhümanizmin bireyin bilincinde, 
posthümanizmin ise toplumun bilincinde olumlu değişimler sağlayabileceği söylenilebilir. 
Bununla birlikte hâlihazırda tüm dünyada insanların teknolojiyle ilişkilerinden doğmuş 
bireysel ve sosyal deneyimler büyük ölçüde olumsuzdur. Transhümanizm ve posthümanizm 
literatüründe kuramsal iyimserliklerin pratik gerçekleri gözettiği bir bakış açısına kavuşmaları 
ve mümkün olduğunca çeşitlilik gösterebilen çok seçenekli bir işleyişe evrilmeleri de gerekli 
görünmektedir. Literatürde iki kavram da özgürleştirici görünmektedir, ama dijital kapitalizm 
döneminde birey ve toplumlar özgürlüklerinden ödün vermiş ve hatta geriye gitmekte gibi de 
görünmektedirler. Teknoloji olumsuz bir olgu değildir, ama insanlığın onunla deneyimi her 
yerde ve her özel örnekte yeterince olumlu olmadığı gibi kimi zaman olumsuzdur. Bu durum, 
insan bilincinin özgürleşmek yerine otomatikleştiği ve sınırlı bir alanda kalakaldığına da 
yorulabilir. 
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TRANSHÜMANİST SÜREÇTE SANATIN MAHİYETİ VE GELECEĞİ 
Muhammed Ali-31 Ekim 2021- ilimcephesi- Ahmet Dağ 


Nietzsche'nin asıl köklerinin Tragedya'da olduğunu söylediği sanat, Batı'da zirvesine 
Rönesans döneminde ulaşmıştır. 17. yüzyıldan sonra sanatın mahiyeti değişmiştir. Akılcı ve 
matematiksel bir karaktere sahip olan 17. yy.'da; matematik/sayı ile doğa arasında uyum 
olduğu kabulü, olgusal doğa tasarımını ve Newton'un fizik-matematik bileşimli mekanikçi 
bilim anlayışını hâkim kılarak önce sanayileşme, sonrasında teknolojikleşme sürecini 
meydana getirmiştir. Mekanik fizik ve matematiksel bir süreçten, teknolojik, dijital ve 
sibernetik bir sürece geçilmiştir. 19. yy.'ın sanayileşme ve 20. yy.'ın yüksek teknoloji 
birikiminden faydalanan, 21. yy.’daki siber-teknolojinin ürünü olan transhümanizm; gen, 
robotik, sibernetik, nanoteknoloji ve YZ gibi uygulamalarla insanın, transhumana döneceğini 
düşünür (Dağ, 2018:19). 


Heidegger, teknolojiyle iş görerek dünyada konumlanan insanın, var olanların tekil alanlarının 
bilimsel keşfi temelinde ölçüte göre ortaya çıktığını ve kendilerini kurmakta olan 
bilimler/sibernetik tarafindan belirlenmesinin ve yönlendirilmesinin âşikar olduğunu söyler. 
İnsan emeğinin olası planlanması ve düzenlenmesinin yönetim teorisi olan sibernetik; dili, 
haberlerin bir değiş tokus’una dönüştürürken sanatları da bilginin düzenleme araçları haline 
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getirir. Heidegger’e göre teori; sibernetik işlevine izin verilen, ancak herhangi bir ontolojik 
anlamının yadsındığı kategoridir. Tasarımsal-hesaplayıcı düşünmenin işlemsel ve model 
oluşturucu niteliği baskın hale gelerek sanatı da etkilemiştir. Dünyanın hesaplanabilirliği, 
yöntemle denetlenmesini ve kullanımı altına sokulması durumunu doğurmuştur (Heidegger, 
2001: 70-71). 


17.yy.'da Avrupa'da Galilei ve Newton'la zafere ulaşan yöntem biliminin zaferi, bugün tüm 
olasılıklarıyla sibernetik/güdümbilim olarak kapsamını daha da genişletiyor. Yunanca 
“kubernetes” sözcüğü, teknenin dümenindeki kişiye verilen addır. Sibernetik dünya tasarımı, 
hesaplanabilir tüm dünya süreçlerinin özünün denetiminde ve yürütücü olduğunu daha baştan 
kabul etmiştir. Süreçlerin denetlenebilirliği ve düzenlenişi enformasyonla mümkündür ve 
dairesel bir devinime sahiptir. Bu denetim süreci, sibernetik olarak tasarlanan dünyanın 
özüdür. Otomatik makinelerle yaşam biçimi arasındaki farkların silindiği sibernetik dünya 
tasarımı, “yöntemin bilim üzerindeki zaferi” tekdüzeliğe yani hesaplanabilirliğe hem cansız 
hem de canlı dünya üzerinde egemenlik kurulmasına olanak tanır. Sibernetik dünyadaki 
tekdüzelik, nesnelerin alanına yerleşen inşam kapsamına almış ve bu nesnelerin işleyicisi 
nesneler alanının öznesi olmuştur (Heidegger, 1997:20). 

Sanatı kendi başlangıcıyla doğduğu kaynaklarla ilişkilendirerek onun konumu- nu sorgulayan 
Heidegger'e göre, -teknolojiden ayırdığı- “techne” bilme biçimidir, ne teknisyen ne de 
zanaatkar olmayan sanatçı ise teknites’dir. Kendinden varolma özelği o an şeyleri görmeyi 
“phusis” olarak gören ve sanatı, phusis’le eşleyen Heidegger bu kavramın Romada “natura” 
kavramı ile karşılandığım Batılı- Avrupalı düşünceyi yöneten doğa kavramına neden olduğunu 
phusis’in belirlediği anlamı gölgelediğini ifade etmiştir. “Phusis” ve “tekhne”nin gizemli 
birlikteliğine inanan Heidegger, sanatın sanat olabilmesini bu birlikteliğe bağlar (Heidegger, 
1997: 12-15). Heidcgger’in kurallar ve düzenlenişleri belirlediğini söylediği teknoloji, 
insanların davranışlarımda belirlemiştir. Bu durum hayatı ve dünyayı; hesaplanabilir, 
ölçülebilir ve tasarımları bilir bir düzleme düşürmüştür. 

Mekanik Dünya Tasavvurundan Sibernetik Düzleme: Transhümanist Sanat 

Mekanik ve hesaplanabilir korelasyonlar dünyası, tekdüze sibernetik bir düzlem olarak 
görülmüştür. “Metapatem” olan dünyada, bir bilgi örgüsü olarak insanlara; örün- tüyü tanıma 
kapasitesi, hem örüntüleri algılama hem de bir örüntünün hayatta kalma ve esenlik için yararlı 
olan kısımlarım ayırt etme yeteneği verilmiştir (Young, 2005: 709). Bilginin ve bilimin hem 
evreni anlamada hem hakim olmada araç olarak kullanıldığı dünya, kodlan çözümlenebilir bir 
mekanizma olarak görülmüştür. Mekanik/ sanayileşmiş dünyadan sibernetik/teknolojik 
dünyaya geçildiği süreçte insan ve zekâya sahip olması bakımından insanın türdeşi olarak 
görülen YZ, gelecek dünyanın ikinci ortak yaratıcısı veya tasarımcısı (demiurge) olarak 
görülmektedir. 

Böylesi bir evrende yeni bir çağ, yeni bir hayat ve yeni bir insan vaadinde bulunulan süreç, 
geçiş aşaması olarak transhümanizm nihai/kemal aşama olarak ise posthümanizm olarak 
görülmektedir Hümanizmin kırılmasının bir sonucu olarak çeşitli kültürel hareketler, 
kategorik olarak ikili ontolojilerin ötesine geçerek ortaya çıkmışlardır. Sonuç olarak, 
hümanizmin ötesine geçilerek posthuman çağa geçilmiş yani post, meta ve transhümanizm 
gibi hümanizm hareketlerine ulaşılmıştır (Starr, 2019: 83). Transhümanist felsefe; süper zekâ- 
insanlara süper güçler verecek olan bilim ve teknoloji yoluyla zihin ve bedenin gelişmiş 
yeteneklerine vurgu; süper esenlik/sağlık -iyileştirilmiş sağlık ve esenlik sağlayan protezlere, 
geliştirmelere ve takviyelere vurgu; ve süper uzun ömür -yaşamın uzatılmasıyla ve 
ölümsüzlük için çabalama gibi ana temalar, transhümanist sanat tezahürlerinin merkezinde 
bulunur (Young, 2005:116). 
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Posthümanist idealdeki sanat üretimi farklı birçok alanı bir araya getirerek melezleştirdiği, 
disiplinler arası söylem yeniden üretilebilirlikle, eserin oluşturduğu au- ra'yı eserin kendinde 
tutmayarak farklı birçok boyuta (mekân-olay-beden-vb.) dağıtır. Bu süreç göz önüne 
alındığında Martin Heidegger gibi düşünürlerin, sanat eserini bir hakikat olarak ele almasının 
tersine değişkenlikle kurgulanan gerçeklik modelleri, güncel sanatın temel dinamikleri 
içerisinde yer alır. Tersine bilim, ahlâk ve sanat alanlarının birbirlerinden tümüyle ayrılması 
ve onlarla ilgili çalışmaların uzman kişilerce birbirlerinden bağımsız olarak yürütülmesi hem 
sanatın insanla hem de yaşamla bu dallar arasında olması gereken yakın ilişkiyi kopartmıştır. 


İnsanın, hayatın ve çağın yeniden tanımlandığı sürece bağlı olarak sanatın da hem tanım hem 
de mahiyet olarak değişmesi mümkündür. Sanatın anlam kaybettiğine ilk dikkat çeken kişi 
Nietzsche’dir. Onun ardılı olan Jean Baudrillard için postmodern durum; biçimlerin ve 
imkânların birleştirilerek tüm cinsellik, sanat ve politika biçimleriyle oynanılarak 
“transvestizm zamanına” geçildiği bir durumdur. O, göstergelerin sonsuza değin hızlı 
çoğalmasından, geçmiş ve güncel biçimlerin yeniden kullanıma sokulmasından dolayı ruhu 
yok olan sanatın her şeyin simülasyona dönüştürüldüğü düzende yara aldığını, gücünü 
kaybettiğini iddia eder (Dag, 2021:134). 


Transhümanist sanat, transhümanist düşüncenin ilke ve vizyonlarına dayanan sanatsal bir 
harekettir. Sanatta gerçeklik, medya ve bilgisayar modelleri aracılığıyla estetikleştirilerek 
hiper-gerçek haline getirilmiştir. 20. yy.’dan bu yana insana yararlı olmak gibi bir derdi 
olmayan sanatta yararsız hale getirilen her nesne sanallaşarak estetiğin oyuncağı haline 
gelerek sanat eserine dönüştüğü anlamsızlık üreten çağdaş sanat meydana gelmiştir (Dağ, 
2021:172,222-223). Transhümanist sanat sürecine geçilmeden önce sanat, simülatif bir süreç 
yaşamıştır. Transhümanist sanat, transhümanist düşüncenin ilke ve vizyonlarına dayanan 
sanatsal bir harekettir. 


İçerik bakımından değişen sanat, çeşitli sanat akımlarından ve ondan önce gelen sanatçıların 
sanat biçimlerinden farklı olarak gelişmiştir. Sanatın tarihsel sürekliliği, 20. yy.ın başlarında 
ve hatta eski mitler ve mitik anlayışlı görünümleriyle zaman olarak daha da geriye 
götürülebilir. Birden görünmeyen, zamanla oluşan 21. yy.'ın transhümanist sanat kültürü hâlâ 
şekilleniyor (More, 2020). Transhümanist sanatta, var olan bedeni, cardı hücreleri ve insan 
dokusunu kullanan veya “yeni duyular yaratarak” dönüştüren ve manipüle eden sanat tasarım, 
sanatçı ise demiurge olarak görülür. Transhümanist sanat, insanın doğasını sorgulayarak 
bedenin potansiyel olarak sınırsız dönüşümünü savunur. Bu dönüşümü “sanatsal” çabaya 
iliştirilen kavramsal sanat etiketinin verdiği, yaratıcı bir evrim süreci yoluyla kendini 
teknolojiyle geliştirme hakkım iddia eden bir yetkilendirme konumundan yapar (Young, 
2005:120). 


Kant'tan sonra Nietzsche, Batı felsefesinin kategorik hümanizmin ve düalist tutumun ötesine 
geçmiş, Darwin ve Freud ise bu süreci tekillik formuna dönüştürerek yeni bir düzlem inşa 
etmişlerdir. Tekdüzelik, tekillik sürecinin teknolojik olarak imkanı üzerinde 
uygulanabilirliğini düşündürtmüştür. Makine-insan bileşimi teknolojik uygulama süreciyken 
insanın bedeni üzerinde teknolojik uzantılar meydana getirmek bio-art sanatım meydana 
getirmiştir. Estetik ve bioart bağlamında insan vücudundaki bozulmayı tersine çeviren 
transhümanizm felsefesinde sanat eserindeki anlam aracı olan beden, zaruret olmak yerine 
estetik değeri ve anlamı taşıyacak şekil- de seçilmiştir. Yaşamı uzatma fikri “bioart'ın” varlık 
bulmasını sağlamıştır (Rishani, 2014:17). 
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Tüm olası sonuçları görmek ve en uygun yolu seçmek için mükemmel bir mercek olarak 
görülen sanat, araştırmanın nereye yönlendirilmesi ve hangi yasaların çıkarılması gerektiğine 
karar vermek için bir araç olarak kullanılabilir. Bu bağlamda futüristtik sanat ortaya çıkmıştır. 
Bir bilgisayara sanat gibi öznel bilgileri yaratmayı, yorumlamayı ve takdir etmeyi öğretme 
olasılığı, herhangi bir konuyu analiz edebileceğimiz tamamen yeni bir bakış açısı sağlayabilir 
(Starr, 585). Nitekim posthümanizm sanatına doğru atılan ilk özel adım, Fütürizm 
savunucuları tarafından yazılmış cesur manifestolar aracılığıyla temellenmiştir. Fütürist 
Manifesto, 1909 yılında İtalyan şair ve oyun yazarı F.T. Marinetti (1876-1944) tarafından 
yazılmıştır. Fütürizm, I 20 Şubat 1909da Paris'te yayınlanmış Le Figaro gazetesinin ilk 
sayfasında yer alan “Le Fututisme” adlı bir manifestoyla başlamıştır (Ballı, 2019: 56). 
Fütürist, dijital ve trans-hümanist sanatların imkanı üzerinde teorik çalışmaların yanında 
yüksek teknolojikleşmenin imkanlarından faydalanarak bu sanatların uygulamaları meydana 
getirilmiştir. Bu bağlamda bilgisayar tarafından üretilen sanat olan algoritma sanatı, üretken 
dijital sanatı medyumun verdiği imkânlar üzerinden kendi dilini inşa ederek otonom bir 
sistem tarafından üretilen çalışmaları kapsamaktadır. Temelinde bilgisayar yazılımı olan ve 
birçok sanat oluşumu içeren Algoritma sanatının en eski ve bilinen örneği olan Fraktal sanata; 
genetik/organik, Matematik, Yapay Zekâ sanatları, Algoritma Sanatları eklenebilir (Ballı, 
2019: 66). Blay Whitby, 1988 yılında yazmış olduğu Artificial İntellegient/Yapay 

Zekâ kitabının ilk baskısında yapay zekâ'nın sanat çalışmaları yapıp insanın yerini alacağım 
ifade etmiştir. Fakat daha sonra revize ettiği çalışmasında bu düşüncesini de revize etmek 
zorunda kalmış, şiir ve müzik üretmeye yönelik yapılan YZ programlarının sanat insanlarının 
yerini alamayacağım söylemişti (Dağ, 2018:227). 

Biyoloji ile Teknolojinin Sanatta Kesişimi: Bio-Art 

Transhümanist sanatçılar, sanat eserinin aracı ve mesajının yaygınlığından ziyade eserin 
sosyal ve kültürel çevre ile bağına değinir. Transhümanist sanatta; sanat ürünü ve 
performansı, teknoloji ile biyolojiyle birleşmiştir. Transhümanist sanat, maddiliği yani bedeni 
kimyasal ve elektriksel değiş-tokuşlara indirger ve zihnin, beden üzerindeki önemini artırır. 
Dolayısıyla beden, denetlenebilir ve uyarlanabilir bir unsur haline getirilmiştir. Transhümanist 
sanatın en önemli temsilcisi ve insan vücudunu modası geçmiş ve “et, metal ve kod” dan 
yapılmış bir yapı olarak gören Stelarc’in ampütasyonu, zihnin bedenle bağlantısının kesilmesi 
kavramlarını açık bir şekilde anlatan “the third hand” çalışmasıdır. Bu çalışma, bedenin 
yetersizliğine ilişkin bir vurgu olarak da okunabilir. Çalışmalarıyla beden-teknoloji birleşimi 
sağlayan Stelarc, teknolojiye eklemleyerek ruhtan ayırdığı bedeni “et, metal ve kod” 
düzlemine indirgeyerek dönüştürülebilir bir sanatsal araç olarak görmüştür. 


Kök hücrelerden ve insan dokularından büyümüş bir kulağı cerrahi olarak koluna implante 
edip dijital teknolojilerle internete bağlayarak üçüncü kulakla duyum kapasitesini artırmak 
isteyen Stelarc, bu çalışmasıyla biyo-teknolojiyi kesiştirmiştir. Bu “kulak” sadece estetik 
görünüm amaçlı değil hem nicelik hem de nitelik olarak duyum aralığını genişletip her şeyi 
uzaktan duymasını sağlamak amacı da taşımaktadır. Teknolojinin görülebildiği ve ekranın bir 
parçası olduğu “Üçüncü Kol” dan farklı olarak, burada kullandığı gelişmiş biyo-teknolojinin 
etkileri çarpıcıdır ve güçlü -şok edici hatta- görsel bir etkiye sahiptir, ancak onları oluşturan 
teknolojik unsur pratik olarak görünmez (Young, 2005:114-115). 


Transhümanist sanatçılar, sanat eserinin aracı olması ve mesajının yaygınlığından ziyade 
eserin sosyal ve kültürel çevre ile bağına değinir. Transhümanist sanatta sanat ürünü ve 
performansı, teknoloji ve biyolojiyle birleşmiştir. Transhümanist sanat, maddiliği yani bedeni 
kimyasal ve elektriksel değiş-tokuşlara indirger ve zihnin, beden üzerindeki önemini artırır. 
Transhümanist sanatta, beden üzerinde çalışılarak onu dönüşüme açık sanat aracı haline 
getirirken bedenin doğasına ve ahlaka dair kaygı duyulmaz. Stelarc'ın yaptığı şey, türler 
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üzerinde değişim gerçekleştirmek isteyen biyo-teknolojinin sanattaki karşılığı olan bio-art’ tir. 
Transhümanizmin, bioart ve robotik sanat arasındaki ilişkiye dair daha çok şey söylenebilir ve 
çok örnek verilebilir. Fakat bioart üzerine yazmayı iktifa edip Stelarc, Eduardo Kac, Agi 
Haines, Orlan, Martin Sallieres, Liviu Babitz, Moon Ribas, Cirgue du Solei gibi 
transhümanist sanatın temsilcilerinden birkaç örnek sanatçıya değinmekle yetineyim. 


Bio-art terimini icat eden Eduardo Kac'ın genetiği değiştirilmiş bir çiçek olan “Alba ve 
Edunia” sanat örnekleri; yenilikçi nesneler olarak sanat tarihinde paradigma değişimini temsil 
eder. Kac'ın sanat eserlerinde, post-human radikal bir paradigma değişimiyle birlikte ilerler. 
Bioart, hem güzelliği hem estetik fenomeni içeren özelliği vardır. Dualistik düşüncenin hâlâ 
hakim olduğu Batı kültür geleneğinde post-human sanat eserleri, yeni bir dünya anlayışıyla 
ilgili önerileri temsil eder (Starr, 2019: 90-91). 


Transhümanist bir uygulamaya sahip bir başka performans sanatçısı Orlandır. Plastik 
cerrahiyi kullanan ve bir çalışmasında yanaklarından alınan kemiklerle alnının iki tarafına 
boynuz yaptıran Orlan “sanatlının gayesini doğuştan ve kaçınılmaz olana, doğaya, sanatına 
rakip olan DNA'ya ve Tanrı ya karşı verilen bir mücadele olarak tanımlar. Plastik cerrahi 
uygulamalarını bedeni üzerinden görsel yeniden üretim metodu olarak gerçekleştiren Orlan’a 
karşın Stelarc, transhümanist bir tavırla bio-art sanatım bedenin, fiziksel sınırlarım 
genişletmek için kullanır. Bir diğer örnek Kac’da sanata uygulanan holografi, faks, fotokopi, 
video, dijital, net sanat, insan protezleri için kullanılan mikroçipler, deneysel fotoğrafçılık, 
fraktal sanat, sanal gerçeklik, yeni medya ve bio sanat alanları üzerine yaptığı çalışmalar ile 
tanınmıştır (Ballı, 2019 60-62). 


Diğer bir cyborg sanatçısı olan ve cyborg-ism'i sanatsal ve sosyal bir hareket olarak 
destekleyen Cyborg Vakfi'ın kuran Moon Ribas'dır. Ayağında yerin sismik aktivitesini 
hissetmesini sağlayan “sismik duyu” olarak adlandırdığı bir implant olan Ribas'a göre Cyborg 
Sanatçısı, teknoloji ile bedeni birleştirerek yeni duyular yaratan bir sanatçıdır. Yeni 
deneyimler yaratmak için bir araç olarak kullanılmayan teknoloji, bedenin bir parçası görülür. 
Kişinin bedeni; cerrahi müdahaleler, implandar veya dövmeler yoluyla yeniden 
uyarlanarak/modifikasyon sanat aracı haline getirilir (Young, 2005:117). 


Bilimci doğasıyla benliğin gelişimi ve idaresini yaratıcı çalışmalarla birleştirme amaç, taşıyan 
transhümanist süreçte yavaş yavaş ortaya çıkan transhümanist varlıklar sanata da esin kaynağı 
olmaktadır. Transhümanist sanatlar (metal-ısıtımlı heykeltı-raşlık gelecek uyumlu video oyun 
geliştiricileri ve uzun hayatı onayan tekno-müzik ve yeni medya formları) popülerlik ve 
nicelik bakımından artmaktadır. Film (Trans- cenden.ce> Avutur) ve roman (Cehennem> 
Nexus> Transhümanist fflager) gibi sanatın formları, transhümanızmi ve teknoloji tabanlı 
geleceği artırdı. Yine dijitalleşmiş enstrümanlar ve yapay kompozisyonların varlığı, 
transhiimanist hip-hop türleri ortaya çıkmıştır (Istvan, 2015). 


Duüalist tesirin devam ettiği bioart sanatında ruh-beden dualitesi vardır, fakat beden sanatın 
nesnesi haline getirilmiştir. Artık sanatın, ham maddesi ne heykel ne tuvaldir sanatın nesnesi 
insan bedenidir araçları ise teknolojik aygıtlarıdır. Önceki klasik sanatta sanatın araçları 
nesneleriyken transhümanist sanatta araç teknolojik aygıtlar insan ise nesnesidir, insanın 
bilişsel, fiziksel ve biyolojik olarak güçlendirme amacı sanata araç edilen insan üzerinde 
gerçekleştirilmek istenmiştir. 


20.yy'ın sonunda modem sanat dönemini, geleneksel estetiği ve sanatçının rolünü sorgulayan 
ve sanat-bilim- teknoloji interdisiplin çalışmaları yansıtan transhümanist sanatlar, optimist, 
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yaratıcı, beklenmedik tarzda duygu ve zekâyı birleştiren geçmişe bakmak yerine gelecek 
doğrultuludur. Transhümanist sanat, elektronik ve internet sanatına (şiir, kompozisyon ve 
müzik), yapay zekâ uygulamalarıyla nano-tek- nolojiyi birleştiren sanat içeriğidir. Animasyon 
ve bilim kurgu içerikleri taşır. Transhümanist Sanat, ortaya çıkan teknolojilerin tüm toplum 
üzerindeki olumlu ve olumsuz etkilerini ele alma ihtiyacını ifade ediyor (Transhümanist Art, 
2021). 


21.yy’da teknolojinin hayata ve insana olan temasının artmasıyla bilim ve teknolojiye olan 
inanç yenilenmiş, romantizmin tekno ya da nöro sürece dahil edilmesini ve yaşamın 
tanınmasında yeni varoluşçuluk etiğini sağlayan teknoloji meraklısı yeni sanatçı filozof-bilim 
insam -Yeni Leonardiyanlar- üretecektir (Young, 2005: 708). Artık yeni sanatçı tipi için biyo- 
teknoloji, robotik, sibernetik, bilgisayar ve yapay zeka gibi yüksek teknolojinin imkanlarını 
kullanabilen tekno-sanatçı diyebiliriz. Nitekim Özgür Ballı, bu yeni sanatçı tipi için “Post- 
sanatçı” adlandırmasını kullanır. Ona göre yapay zekâ sanatçılarının, insan sanatçılarla 
kıyaslanması sanat yaratımının gelecekteki alternatif yönünü şimdiden tayin edecek 
düzeydedir (Ballı, 2020:148). 


Sanatın içeriğinin ve sanatçı figürlerinin değişmesi sanatı önceki evresinden farklı bir evreye 
geçirmiştir. Sanattaki gelişmeler, çok yönlü sonuçlara yol açmış sanat kavramı yeniden 
tanımlanmıştır. Geleneksel değerlerin terk edilmesinin benzer ölümlere “sanatın ölümü” 
olarak görülüyor, Sanatta olası görülen “ölüm veya son”, ideolojilerin, felsefenin, politikanın, 
tarihin veya insanın sonu gibi benzer “sonlara” eşlik etmektedir (Young, 2005:118) 


Sonuç 


17.yüzyılla birlikte matematiksel-mekanik evren tasavvuru, insanın ve doğanın anlamını 
farklılaştırdı. Bu yüzyıldan sonra doğa, insanın üzerinde üretimi ve dönüşümü gerçekleştirdiği 
edilgen bir unsur haline getirildi. Bu duruma paralel olarak sanat da üretim çağının bir 
yansıması olarak avangart haline getirildi. Avangart sanat ardayışı sanatı, üretim işi olarak 
görerek Rönesans ve önceki sanat anlayışını mana bakımından zayıflatmıştır. Nitekim 
Baudrillard, avangard sanatın ortaya çıkışıyla sanatın öncü olabileceği ve sistem kuracağı bir 
özgünlüğünün kalmadığını ifade eder. 17. yüzyılda kökleri bulunan 20. yüzyılın ortasında 
zırveleşen avangard sanatın yerini 21. yüzyılda transhümanist sanat unsurları alarak sanatın 
mahiyetini değiştirip kendini hakim kılabilir. Özne olan insan bedeni, üzerinde uyarlamalar 
yapılabilen nesne haline gelebilir. Sadece insan bedeni değil doğada var olan diğer unsurlar 
3D gibi teknolojiler yeni uyarlamalara konu olabilir. 


Transhümanizm, sadece sanata ilişkin yaklaşımımızı değil insana ve hayata dair ne varsa her 
şeye dair yaklaşımımızı değiştirecek bir süreç gibi görünüyor. İlerleme ve medenileşme 
sürecini sağlayacak olan sanatın ve sanatçının konumuna dair transhümanizm hareketinin 
tutumu oldukça belirsizdir. Sanat ve sanatın geçmiş kökenlerini çok dikkate aldığı 
söylenemez. Oysa sanat, tarihsel olarak insanlığın hem rahatladığı hem kurtuluşu olarak 
görülen bir mana arayışı olmuştur. Nitekim Nietzsche’de de insanı, krizden kurtarmanın 
vasıtası sanattır. Teknolojinin hem üretim aracı olarak kullanılması hem de sanata 
eklemlenmesi sanatı geleneksel konumundan çıkarabilir. Kanaatimce sanat, geçmişte yaptığı 
gibi bilimsel ve teknik süreçlere kendisini eklemleyerek seyrini devam ettirecektir. Bu da 
geçmişten beri, insanın doğada varoluşuna ilişkin varlığının yaşadığı anlam kaybına paralel 
olarak sanatta da mana kaybını devam ettirecek gibi görünüyor. 


Hece Dergisi,Sanat Özel Sayısı,c. 1 ,syf:709-716 
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YARATILIŞA MÜDAHALE VE YENİ BİR EVRİMCİ NEO-DARWINIST BİR 
YAKLAŞIM OLARAK TRANSHÜMANİZM 
Muhammed Ali-24 Eylül 2019- ilimcephesi 


Evrim teorisi, hem küresel hem de yerel olarak tartışılmış ve hâlâ tartışılmakta olan bir 
süreçtir. Evrim konusunda tartışmalar ve yeni yaklaşımlar bitmeyecek gibi görünüyor. Bu 
bağlamda transhümanizm, yeni evrimci yaklaşımlardan biridir. Transhümanizm kavramı, 
modem sentez olan evrimci teorinin İngiliz kurucusu evrimci teorisyen J. Huxley’ in 
kullandığı yeni bir sözcüktür. Teknolojik araçlar vasıtasıyla insan doğasının 
mükemmelleşmesini ve her türlü kapasitesinin artırılmasını amaç edinen transhümanizm; 
insanı bio-nano-neuro-info teknolojileriyle destekleyerek “transhuman'a dönüştürmeye ve 
daha teknolojik konformist siber yaşam/cyber life inşa etmeye çalışan evrimci bir süreçtir. 
Ütopik ve teknolojik bir hareket olan transhümanizm; insanı, doğayı ve hayatı dönüştürecek 
teori ve uygulamalara sahip bir harekettir. 


Darwinci evrim anlayışından teorik destek alan ve evrimci biyoloji ve psikoloji teoriden 
beslenen transhümanizm, insanı norobiyolojik, norofizyolojik, genomik çalışmalarla biyolojik 
bedenden biyonik bedene evriltmeye çalışmaktadır. Bilhassa transhümanizmi evrimci bir 
süreç olarak anlayan Chardin, teknolojiyi evrim sürecinde önemli bir unsur olarak görür. 
İnsan genomu ve dijital teknolojik çalışmalardaki hızlı gelişmelere dikkat çeken 
transhümanistler, Darwinci evrim mirasını dönüştürerek yeni bir evrimcilik türü ortaya 
koymaya çalışırlar. Bu evrimcilik türü; bilimsel, teknolojik, politik ve iktisadi içerik taşıyan 
doğal ve biyolojik evrimcilikten ayrılan çağdaş neo-darwinci bir evrimciliktir. 
Transhümanizmle biyonik hale getirilmeye çalışılan insan, transhümanist bir tür olan 
“transhuman'a dönüştürülmüştür. 


Biyolojik evrim dinamikleri tarafından sürdürüldüğü iddia edilen evrim süreç, transhümanizm 
tarafından biyonik evrim süreciyle devam ettirilmeye çalışılmaktadır. 
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Transhümanizm sürecinde biyolojisi ve genetigi degisecek olan insan türünün -haliyle- 
davranış ve arzuları da değişecektir. Bu çalışma; insanı “transhuman'a dönüştürme amacı 
taşıyan evrimci ve yaratılışa müdahil bir süreç olan transhümanizmi evrim bağlamında izah 
etme ve sorgulamaya dair bir çalışma olup insanlığın karşılaşacağı yeni bir evrimci süreci ele 
alıp değerlendirme amacında olacaktır. 


Giriş 


Hem hayatta kalmak için evrimleşen/değişen hem de gelişerek büyüyen bir varlık olan insan, 
evrimiyle yeni modifikasyonlar kazanmış hususiyetle bilişsel olarak gelişmiştir. Natüralist 
dünyada değişime tabi olmayan bir şey yoktur. Bu nedenle insanın farklı türlere evrileceği 
büyük ihtimal olarak görülür. Günümüz insanı, kullandığı aletler ve meşgul olduğu işler 
bakımından antik insandan farklıdır. Günümüzün üreten veya ihtiyaçlarını karşılayan insanı 
ile 10.000 yıl öncesinin avcı veya toplayıcısıyla aynı değildir. İnsan türünün gelişiminde ve 
farklı yaşam tarzına sahip olmasında bilim ve teknoloji, devasa bir güç ve etkiye sahiptir. 21. 
yüzyılda, -19. yüzyılda Darwin'in ortaya atmış olduğu biyolojik evrim sürecinden farklı 
olarak- nano-bio-info teknolojilerinin desteklediği farklı bir evrim sürecine girilmiş 
durumdadır. Genetik bilim alanında yapılan çalışmalar, beyinbilgisayar ara yüzlerin 
bileşimiyle siborg, ritalin ve modafinil gibi ilaçlarla farmalojik, plastik cerrahiyle morfolojik 
geliştirme hatta sitolopram, serotonin ve oksitosin gibi hormon düzenleyen ilaçlarla ahlaki 
geliştirme çalışmaları insanı farklı bir düzleme sokmuştur.(1) 


21.yüzyılın başlangıcından beri aktif araştırma sahasında gelişmiş beşeri biyo-teknolojiler 
alanında seçenekler hakkında ilerlemeyle ilişkili evrimci teori birleşmiştir. Hayatın teşvik 
edici ilkeleri ve değerleri tarafından yönlendirilen, bilim ve teknoloji aracılığıyla mevcut 
yaşam biçiminin ve insan sınırlarının ötesinde akıllı yaşamın sürekliliğini ve evrimini arayan 
bir yaşam felsefesi(2) olan transhümanizm; insan için daha uzun ömür amaçlar, fiziksel ve 
zihinsel bakımdan kapasitesi artırılmış insan tasarlar. İnsanın gelişimi bağlamında birçok 
eleştiriyle karşı karşıya kalan transhümanizm, çağdaş felsefede son trend olarak kabul edilir. 
İnsan; inşa etmek, geleceği kurmak ve oluşacak sorunları çözme amacını taşıyan bir varlıktır. 
Böylesi bir çaba içinde olan insan, transhüman aracı türüyle geçiş yaptığı transhümanist 
süreçte okült amaçlar için yeni teknolojilerin kullanımı toplumu üstün ve aşağı ırk şeklinde iki 
ırka bölebilir. Bu durum yalnızca totaliter bir çağa yol açmaz ve aynı zamanda tüm insan 
hakları inkar edilir. İnsan türlerini diğer türlerle değiştiren transhümanistlerin önermeleri ve 
daha büyüyecek olan projeler, adeta bireylerin insanlıktan çıkmasına vurguda bulunur(3) 


Ütopyacı teknoloji retoriğinin bir parçası olan transhümanizmi “evrimci fütürizm” olarak 
adlandıran Pilsch, evrimci hümanizmin transümanizmin bir mirası olduğunu söyler. 
Transhümanist süreçte retorik olarak teknoloji, insan organizması üzerinde konumlanarak 
mutasyonel ve evrimci baskıları ortaya çıkarır. Teknolojinin vücudda içselleştirilmesini 
savunan transhümanizmin amacı, insanı radikal olarak güçlendirmek ve insanın potansiyelini 
mümkün olanın ötesine taşımaktır.(4) 


Transhümanizm; hayatımızın ufkunu değiştiren teknolojilerin, bedenlerimizle samimi bir 
ilişkiye sahip olduğu kültürel değişimi temsil eder. Bu teknolojik beden, yalnızca biyolojik 
insanın makul düzeyde istikrarlı bir anlayışına son vermek değil, aynı zamanda hümanizmin 
temel felsefi değerlerinin yeniden düşünülmesini zorunlu kılmaktadır. Bu bağlamda Max 
More, 100.000 yıl önceki evrimden sonra evrime olan ilginin azaldığını oysa insanın çocukluk 
çağının sonuna eriştiğini ve artık insan yapısının değiştirilme zamanının geldiğini iddia 
eder.(5) 
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Transhümanistler arasında “posthumanın hala insan türünün bir üyesi olup olmadığı” 
tartışması vardır. Kapasitesi itibariyle mevcut yaşayan insan kapasitesini aşan posthumanın 
yeni bir türün üyesi olduğu tartışılır.(6) Transhumanı insan türünden koparan trans- 
posthümanizm, teknolojik değişimle evrimci geleceğe geçiş yapar ve biyolojik evrimi teşvik 
eder. Bu bağlamda evrimi, teknolojik vasıtalarla hızlandırması nedeniyle transposthümanizm, 
yeni Darwincilik olarak isimlendirilir. 


Biyolojik ve mekanistik evrim 

Tekamül veya evrimin Batı dillerindeki karşılığı “evolution” kelimesi olarak kullanılır. 
Tekâmül veya Evrim nazariyesi, canlılar dünyasında basitten karmaşığa veya ilkel olandan 
mükemmele doğru bir oluşum ve gelişim meydana geldiğini kabul eden ekol tarafından ileri 
sürülmüştür.(7) Aristoteles ile İslam felsefe-bilim tarihinde evrime ilişkin görüşler 

vardı. Ancak özellikle 1800’lerin başlarından itibaren Fransız canlılar araştırmacısı ve 
filozofu Jean-Baptiste de Lamarck’ la birlikte evrim, mekanik ve maddi olma istikametinde 
yol almıştır. Charles Darwin ise zirveyi teşkil etmektedir.(8) 


İlk kez doğa denen krallığı düzenleme çabasına sahip, doğada gerçek ve tanımlanabilir 
ilişkiler olduğunu söyleyen ve bunları düzenlemek isteyen Aristoteles’ten beri tartışılagelen 
evrim, İslam-Bilim geleneğinde de mevzu edinilmiştir. Bilimsel bir iddia ve önerme olarak 
Darwin tarafından ortaya konulan evrim terimi, Darwin en önemli çalışması olan “Türlerin 
Kökeni” eserinde yer almamıştır. Darwin, çalışmasının ilk baskılarında bu terime yer 
vermemiş daha sonraki baskılarında yer vermiştir. Söz konusu bu çalışma, Darwin'in Evrim 
Teorisi’ni ilk olarak açıkladığı çalışmadır. Darwin “evrim? kavramını ilk olarak “İnsanın 
Soyu? kitabında, 1871'de, sonra 1872'de “Türlerin Kökeni” eserinin altıncı (sonuncu) 
baskısında kullandı. Darwin'in bu çalışmasının adından da anlaşılacağı gibi, onun Evrim 
Teorisi'nin en önemli unsuru “doğal seleksiyon’dur. En önemli mekanizması ‘doğal 
seleksiyon? olan Darwinci Evrim Teorisi; bütün canlıların, geçmişte yaşamış “ortak bir 
ata’dan/common ancestor’ değişerek geldiklerini söyleyen ve onları “ortak bir soy/common 
descent? yoluyla bağlayan bir teoridir.(9) 


“Evrimsiz doğrudan yaratılışı” sadece ‘ilk ortak ata'yla sınırlı tutan, diğer canlıların bu “ortak 
ata'dan evrimleştiğini söyleyen Darwin gibi Darwinciler de ilk ortak atanın “kendiliğinden 
türeme? yoluyla, cansız maddeden tesadüfen oluştuğuna ve bu canlı formdan diğer tüm 
canlıların evrimleştiğine inanırlar. Yani evrim, bu bakış açısına göre, kendiliğinden türeyen 
ilk canlının nesiller boyu farklılaşmasıdır.(10) 


Evrim teorisi; doğa bilimlerinde spekülatif olarak tartışılırken siyaset, iktisat, içtimaiyat ve 
dini alanda nüfuzu ve doğurduğu sonuçlar bakımından mevzu edinilmiştir. Biyolojik 
dönüşümün bir zaruret olduğuna değinen Darwin, canlıların belirli bir noktaya dek evrim 
geçirdikten sonra, doğal seçme teorisine göre, daha da gelişmeleri için bir zorunluk 
olmamakla birlikte, ardışık çağlarda, yaşadıkları koşullardaki hafif değişmelerin etkisiyle 
yerlerinden olmamak için biraz değişiklik geçirmek zorunda olduğunu iddia etmekteydi.(11) 


“Doğal seleksiyon” kavramıyla ideolojik ve hayati bir işlev kazanan evrim teorisi sanayileşme 
sürecini yaşayan 19. yüzyıldan etkilenmiş hem de bu yüzyılı etkilemiştir. 


Evrim teorisi, yalnızca canlılar/biyolojik sahada değil siyasal ve toplumsal sahada etkin 
olmuştur. Canlılar sahasındaki etkisinden daha çok siyasi ve sosyal düzlemde etkisiyle 19. ve 
20. yüzyılı belirleyen Evrim teorisi; 19. ve 20. yy.'da ideolojilere alet kılınmıştır. Yeniçağ 
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dindışı Avrupa medeniyetinde boy vermiş ideolojilerin her birinde kullanılmıştır. 
Sermayecilik (Capitalisme) başta olmak üzere, gerek Milli toplumculuğa (Natonal socialisme) 
gerekse Ortakmülkcülüğe (Communisme) uygulanmıştır.(12) 


Darwin'in ortaya koyduğu evrim teorisinin doğa bilim alanından daha çok siyaset, iktisat, 
askeri, içtimaiyat ve dini yaşam alanında etkin olmasının en önemli nedeni yaşama kavgası, 
en güçlünün hayatta kalması, türlerin ayıklanması (zayifin tasfiyesi) gibi unsurlar taşımasıdır. 
Bu unsurlarla acımasız bir dişliyi andıran kuram, yalnızca biyolojik olmakla kalmamış aynı 
zamanda beşeri düzlemde mekanistik bir karaktere bürünmüştür. Hem canlının kendi varlık 
alanında hem de canlılar arasında uyuşma veya uyuşmama esasına göre ya varlığını ikame 
etmesi ya da varlığının tasfiye olması söz konusudur. Bu sert çarklar düzeninde varlıklar ya 
yaşam hakkına sahip olur ya da böylesi bir iklimde kaybedip yok olup giderler. Böylelikle 
biyolojik evrim mekanistik evrimle iç içe geçer. Lamark ve Darwin’de biyolojik anlam 
taşıyan evrim kavramı; zamanla H. Spencer, Teilhard de Chardin ve H. Bergson gibi 
düşünürlerde cisimleri, canlıları, bu arada sosyobiyolojik bir varlık olarak insanı da 
kucaklayan bir “evrensel gelişme süreci'ni dile getiren bir kavram hâline gelmistir.(13) 


Evrim Teorisi, doğal bilim alanından toplum bilim alanına dolayısıyla biyolojik bir 
düzlemden mekanistik düzleme kaymıştır. 19. yy. Ingiltere’sindeki felsefi, bilimsel, teolojik, 
politik, sosyolojik ortamdaki “paradigma'dan etkilenerek ortaya konan Evrim Teorisi'nin 
toplumsal ve mekanistik bir içerik kazanması oldukça doğaldır. Düşünür veya bilim adamı 
çağının etkilerini taşıyan bir tanık olmasından hareketle endüstri devrimi ile beraber “ilerleme” 
fikrinin yaygın olduğu dönemde Darwin de bu süreçten etkilenmiştir. Sosyo-ekonomik ve 
teknik düzlemde var olan “ilerlemeci evrim” fikri, felsefe alanında Schelling, Hegel ve Comte 
gibi filozofların felsefesindeki “ilerlemeci evrim? görüşüyle birleşiyordu. Halktan düşünürlere 
kadar geniş bir kesimin zihninde var olan “evrim? fikrinin kabul görmesi zor olmamıştır.(14) 


18.ve 19. yy.'da yapılan bilimsel ve felsefi çalışmalar, insanların üzerinde Kilisenin 
dolayısıyla Tanrı'nın etkisini azaltmış ve insanların sekülerleşmesini sağlamıştır. Oysa 
Endüstri Çağı'ndan önce insanlar, kutsalı ve tanrısal davranışı önemsiyor ve Tanrı gibi olmayı 
arzuluyorlardı. Dünyevi arzular ve ihtiyaçlardan arınarak ‘ben’siz hale gelmek, Hıristiyan bir 
mümin için kendi kendine yetmenin ve iyi olmanın son noktasıydı. Tanrı'nın acze uğramaz 
özelliğini yansıtan bir hayat yaşamak isteyen insanlar, olabildiğince “mükemmelleşme” 
amacında oldular. Tüm bu tekamül ve ilerleme iştiyakı içinde planında, Tanrı'ya yer 
vermeyen Darwin'in, kendi başına evrimleşme dünyasında, tekamül içinde olan canlılar 
dünyasında kendi kendine en mükemmel organizma tasarlanıyor. Bir anlamda evrim, tanrısal 
bir modele sahipti.(15) 


19.yüzyılda sanayileşme, ticari kapitalizmde ve sömürgeci ulus devletlerde varlık gösteren 
Evrim Teorisi, 20. yüzyılda mekanik dünyada etkisini göstermiştir. Hususiyetle 1. ve 2. 
Dünya Savaşlarının hem meydana gelişinde hem de sonuçlanmasında evrim teorisinin “doğal 
seleksiyon” ve “güçlünün ayakta kalması” unsurları etkin olmuştur. Daha güçlü silahlar, savaş 
gemileri ve uçakları yapma amacı taşınmış ve bu güçlü silahlarla bu savaşlarda yaklaşık 60 
milyon insan ölmüştür. 21. yüzyıl başlangıç itibariyle yeni bir dönem ve evrimleşme sürecine 
tanıklık yapmaktadır. 


Bu evrimleşme süreci genetik-sinirbilim, ilaçlar, nano-bio teknoloji ve YZ (yapay zeka) gibi 
unsurlara sahip trans-posthümanizm üzerinden olacak görünmektedir. Bu bağlamda 
transhümanistler, köklerini doğa bilimlerdeki Darwinci paradigmadan (küçük oranda 
Galtonculuktan) alırlar. Darwin'in evrim teorisi, türlerin kökenini açıklamayı amaçlar, ancak 
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bireyin değişen çevresel koşullara nasil uyum sağladığını açıklamak için herhangi bir 
metodolojik çerçeve sağlamaz. Bununla birlikte transhümanizm, Darwin'in evrimsel biyoloji 
anlayışına kök salmış olsa da kişisel özgürlükler ve mutluluğun bireyci nosyonunu fazlasıyla 
karşılar. Evrimin raslantısallığına isyan eden transhümanizm, doğa kavramının altında yatan 
doğanın herhangi bir doğal normatif amaç ya da amaca sahip olduğu fikrini reddeden 
Maltusçu ve Darwinci doğa anlayışına dayanır. İnsanın gelecek kaderi olan kör evrimi 
reddederken insanın kökenleri olarak onu kabul eder. Transhümanizm, Maltusçuların ve 
Darwinistlerin nihilizmine nihilist bir cevaptır.(16) 


Teknolojik bir müdahale olarak evrimin hızlandırılma süreci: Transhümanizm 


21.yy.in bir gerçeği olsa da teorik ve pratik kökleri 19. ve 20. yy.da bulunan 
transhümanizmin, Darwin ve Freud gibi bilim insanları teorik alt yapısını, sanayileşme ve 
teknolojikleşme gibi uygulamalar ise pratik alt yapısını oluşturmuştur. Hayatı ve insan türünü 
değiştirme gayesi içinde olan transhümanizm, Darwinci evrim anlayışından teorik destekler 
almıştır. Gerek Darwin'in gerekse Mendel'in çalışmaları, insanın genetik özelliklerini 
dönüştürme çalışmalarının başlamasına neden olmuştur. 


Transhümanizm, Darwinci biyolojik ve psikolojik evrim anlayışının etkisinde kalmıştır. 
İnsanı biyolojik bedenden biyonik bedene doğru evrimleştirme veya dönüştürme sürecine tabi 
kılan transhümanizm; Darwinci çalışmaların geliştirilmiş hali olan norobiyolojik, 
norofizyolojik, genomik çalışmalardan etkilenmiş ve bilim, sanayileşme ve teknolojikleşme 
süreçlerinden de beslenerek Darwin'in biyolojik ve doğal evrim su recinden farklı olarak 
yapay bir evrim su recine tabii olmuştur.(17) 


Evrim sürecinde insanın boyut değiştirerek kendiliğinden bir tekamül süreci söz konusuyken 
transhümanizmde bilimsel ve teknik imkanlarla insanın nano-bio-info-cogno vasıtalarıyla 
geliştirilme amacı vardır. Bostrom'a göre insan nitelik ve yeteneklerini artırma arzusu, 
günümüzün fikri değil Gılgamış Destanı, antik cenaze törenleri, Gençlik Çeşmesi ve Felsefe 
Taşı arayışlarında kökleri itibariyle bulunur. Ona göre insan, türünün doğası gereği yeni 
kapasiteler elde etme arzusuna sahiptir ve daima toplumsal, coğrafi ve zihinsel olarak kendi 
varlığının sınırlarını uzatmak için çabalar. Bu arzuyu çalışma ve eğitimle kendini geliştirerek 
fiziksel veya zihinsel sınırları aşmayla gerçekleştirir. Kişiler, kendilerini merkeze alarak 
aşmaya çalışır ve teknolojik müdahalelere gerek duymaz. Yalnızca ferdi kontrol ve benlik 
gelişim teknikleriyle zihinsel ve ruhsal insan doğası üzerinde odaklanmıştır.(18) 


İnsanın kendini ve doğanın sınırlarını aşma çabası modem bilim ve felsefe çalışmalarıyla 
pratiğe kavuşmuştur. Modern bilimin kurucusu F. Bacon, insanlığın doğaya galip gelmesi 
amacıyla sistematik bir görüş olan Aydınlanma çağının temelini atarken I. Newton, R. 
Descartes ve J. Locke vb. Aydınlanma çağı düşünürleri, günümüz moleküler biyologlarının 
bir çoğuna ve genetik girişimcilerine ilham veren bir dünya görüşü kurdular. Her şeyin ölçü 
olarak gördüklerin insan potansiyelinin sonsuz olduğunu savunan Rönesans gibi 2. Rönesans 
olarak görülen transhümanizmde de doğanın sınırlarını aşma ve insanı güçlendirme esastır. 
Her iki Rönesans türü de bu düşünceleri Hermetik geleneklerden almıştır. Bu bağlamda 
tarihini, ilk çağdan çok öncelere kadar götürebilecek olan transhümanizmin, dünya tarihinin 
kaydedebildiği kökeni, M.Ö. 3.000 yıllarında Antik Mısır'da yayılan bir öğretiye 
dayanmaktadır.(19) 


Bir tekamül süreci olan transhümanizm, beyin, zihin ve beden olarak doğal biyolojiye 
dayanan biyolojik olan insanı, gelecekte sentetik biyoloji ve bilgisayar teknolojileriyle daha 
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da geliştirme amacındadır. Sentetik biyolojiyle insana, yorgunluk olmaksızın daha uzun süre 
koşma kabiliyeti kazandırılabilir ve kanserojen maddelere karşı daha dayanıklı hücreler 
geliştirilebilir. Beyine enjekte edilecek mikroskobik robotlar (nanitler) yoluyla veya bizzat 
beyin hücreleri moleküler düzeyde programlanarak insan beyni, süper bilgisayara 
dönüştürülebilir ve süper zeki insanlar aratılabilir. Transhümanist N. Vita-More'a göre 
transhümanizmin amacı; insan vücudunu makinelerle değiştirmek ya da insan beynini 
bilgisayara veya robotlara yüklemek değil, uzun ömürlü, üstün zekalı ve üstün güçlere sahip 
süper sağlıklı insanlar yaratmaktır. Aşkın insan/posthuman; normal insandan daha zeki 
olacak, tıpkı canlı bir süper bilgisayar gibi. 


Mesele salt zeki olmak değil, insani değerleri kaybetmeden süper zeki olmaktır. Aşkın insan, 
yetiştirmeyi yapay insan yaratmakla karıştırmamak gerekir. Aşkın insan yetiştirmek için 
sentetik biyolojiyi ve biyonik sistemleri kullanmak, insanı insanlıktan çıkaracağı anlamına 
gelmez.(20) Geçiş insanı anlamına gelen ve bilimsel terminolojiye göre bir tür ara form olan 
transhuman, normal insanın üstinsan/posthuman boyutuna geçmesi için evrimin ilk 
basamağıdır. Bu bağlamda M. Esfandiary, transhumanı; “yeni evrimleşen varlıkların ilk 
tezahürü” olarak tanımlar.(21) 


150.000 yıldır homo-sapiens'lerin ilk ortaya çıkışından beri insanlığın çok değişim 
geçirmediği ve bu evrimsel eylemsizliğin biohacking(22) ve transhümanist projelerin ortaya 
çıkışıyla üstesinden gelinebileceği iddia edilir. Bu transhümanist süreçte, insanın zihinsel ve 
fiziksel becerilerinin insan-bilgisayar ara yüzün/interfakt oluşturulmasıyla artırılabileceği 
düşünülmektedir. Bu tür evrim sürecinden sonra ortak bir atanın olması söz konusudur. Fakat 
fenotipik ve genetik özellikleri bakımından artık büyük ölçüde farklıdır. İnsanlığı biyolojik 
evrimsel sistemlerin dışında yeniden ele alan Homeostatik Özellik Kümesi teorisine göre 
robotlar doğal gruplar sıfatıyla değerlendirme görebilir(23). 


Evrim teorisi ve metaforlarından beslenen transhümanistlerin çoğu, değişim ve doğal 
seleksiyondan daha çok türün yetenekleri ve ilhamlarına bağlı bileşim olarak görürler. 
Evrimci ilerlemenin sınırlarını ve insan gelişimin üzerinde evrimin dayattığı sınırları aşmak 
isteyen transhümanistler vardır. Transhümanizmle, yaşlanma sürecinin bilimsel müdahalelerle 
askıya alınabileceği ve tersine çevrilebileceği iddia ediliyor. Bilgisayar nöral-ara yüzlerin ve 
genetik güçlendirmelerin bileşimi, diğer teknolojilerin insan kapasitesi ve davranışı 
üzerindeki etkisi, hafızayı güçlendirme ilaçları ve biomühendislik protezler vs. insan türünün 
evrimini geliştirmeyi yönetme yeteneğini ortaya koyar.(24) 


J.Habermas, “insanın geleceği biyoteknolojik vasıtalarla biçimlendirilebilir mi?” tartışmasına 
dahil olarak genetik mühendisliğinin “model insan” üretme alanına büyük kaynaklar 
aktarıldığını söyler. 10 yılda değilse bile 50 yıl içinde “istenen modelde? insan üretimi 
olabileceğini, devletine itaat eden “süper hizmetçiler” yaratılarak Platon'un idealinin 21. 
yüzyılda gerçekleşebileceğini iddia eder. Ona göre biyolojik müdahaleyle faşist 
devletlerin/biyo-faşizm bile hayal edemediği bir düzen kurulabilir. (25) 


Genetik bilimle, DNA çeşitliliği bir araya getirilebilirse varolagelmiş insandan çok daha 
yüksek nitelikte zekâya sahip insan var edilebilir. Neticede fiziksel ve bilişsel olarak kusursuz 
sayılabilecek insanların üremesi sağlanabilir. Yalnızca genetik müdahaleyle değil YZ yoluyla 
da insanın bilişsel ve fiziksel yetileri geliştirilebilir. Bu bağlamda transhümanizm, insanın 
mevcut kapasitesini bio-genetik yöntemler ve teknoloji ile yükseltme amacındadır. YZ ile 
teknolojik tekillik evresi oluşacak ve bu evrede YZ”'ya sahip biyolojik insanlar yaşayacaktır. 
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Genetik bilim, nöroloji, robotik, nano-teknoloji ve YZ”'nın birlikteliğinde doğal seleksiyon 
dayatmalarının yerini teknolojik seleksiyon dayatmalarının alması muhtemeldir.(26) 


İnsanın dönüşümünü amaçlayan transhümanizm dikkate alındığında psiko-parmatik ilaçların 
kullanımı, gen mühendisliği, moleküler nano-teknoloji ve YZ hayatın yeni koşullarına uyumu 
sağlar. İnsan, bireysel olarak yeni humonoid türleri ortaya çıkmasına yol açacak tarzda 
fiziksel ve zihinsel kapasiteleri artırmak için modifiye edilebilir. Homosapiens ırkın 
değiştirilmesi transhümanistlerin önermesi bireylerin kişiliksizleşmesine yol açar. Humonoid 
türler bio-orglar olur ve bu türlerin mevcut insan ırkıyla yer değiştireceği öngörülmektedir. 
Homo-sapiens’ten biyo-orglara geçiş yapılan süreçte insanlık, zaman içinde yeni değerler ve 
ilkelerle yeni kültür yaratacaktır.İnsan türleri, daima fiziksel ve zihinsel durumunu 
geliştirmenin yollarını araştırmış fakat trans-posthümanizm; yalnızca fiziksel durumu 
geliştirmek için gerekli silahlar sağlamayıp bununla beraber hayatı uzatma (ölümsüzlük), 
yaşlanma sürecinden kaçınma, duyguları kontrol etme klonlama ve zihin yüklemeyle 
çoğullaştırma yoluyla güçlenmek ister. 


Transhümanist görüş, insan sınırları gibi dünyevi olanın ötesine gider ve insan olmayan 
robotlardan olan yeni dünyayı destekler. Yeni totaliter bir çağa dönüşmeye yol açabilirler.(27) 


Genetik mühendisliğinin gelişimi ve güvenliği olduktan sonra gelecek nesilleri daha güçlü, 
akıllı ve hastalığa karşı dirençli hale getirmek için insan DNA'sını değiştirmenin bilgisine 
ulaşılacak ve daha sonraki nesillerin tasarlanmasını sağlayacak yeni bir evrim sürecine 
girilecektir. Bu bağlamda transhümanizm, evrimciliğe atfen mevcut insandan farklı 

olan ikinci bir formu doğurma çabası içindedir. Darwinci evrim anlayışta olduğu gibi 
transhümanist süreçte de insan tamamıyla devreden çıkmamaktadır. Doğal seleksiyon, 
biyoloji temelli evrimci teoriler için önemli bir mekanizma olarak kabul edilmiştir. Evrim 
sürecinde insan hayatta kalmak için uyum gösterirken transhümanist süreçte tamamıyla 
doğaya hakim olmak için ve sınırlarını aşmak için insan türü yeniden yapılandırılmaktadır. Bu 
değiştirme ve yapılandırma yavaşta olsa gelecekte tamamlanmaya çalışılmaktadır. 
Kendiliğinden evrim yoluyla değil de yöneltme yoluyla gerçekleştirilmeye çalışılan 
transhümanist evrim, farklı mutasyon durumlarını ve sorunları doğuracak görünmektedir. 


Neandertal'i geride bırakan homo-sapiens, bir önceki alt varlığa ağır ve kirli işlerini 
yaptırmazken transhümanist süreçte posthuman sürece evrilmeye çalışan transhuman kirli 
işlerini yaptıracak bir alt türü olacak olan homo-sapiens’e ihtiyaç duyacak görünüyor. İnsan 
bir yanda homosibernetekus sürecine evriltilirken bir yandan da insan ve hayvan genleri 
harmanlanarak “insan-altı varlıklar” oluşturma çalışmaları yapılmaktadır. Bio-nano 
teknolojinin vasıtalarıyla yaşlanmayan, hastalanmayan ve daha zeki transhumanlar 
tasarlanmaktadır. Bir anlamda insanı tanrılaşma sürecine taşımak ve tanrıcılık oynamak 
isteyen güçlerin olduğu transhümanist süreçte çoğu kişinin alt insan veya köle olacağı bir 
düzen olacaktır. Şimdiden transhümanist çevreler, karşıtlarına amishlere atıfla “humanish” 
demektedir. 


Transhümanist süreçte eşitsizliğe bir tehdit olarak öjeni 
20.yy.'ın başlarında, “uygun olmayan” olarak nitelendirilenlerin doğumunu önleyerek daha 


iyi bir insan ırkı yaratmaya çalışan bir hareket olan öjeni, kelimenin tam anlamıyla “iyi 
dogum” anlamına gelir ve insan gen havuzunu “iyileştirmeyi” amaçlar.(28) 
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Felsefi olarak öjeninin temelleri Platon'un “Devlet” adlı eserinde bulunur. Güçlü bir devlet ve 
mükemmel toplum tasarımı amaçlayan Platon, sağlıklı ve güçlü neslin ortaya çıkarılması için 
manipüle edilmiş bir evrimleşmeyi savunur. Toplum için yararlı olan evlilikleri kutsal sayan 
Platon, toplum için yararlı olanın da gen olarak en iyilerle en iyileri çiftleştirmek gerektiğini 
düşünür. Aksi takdirde tıpkı kuşların ve köpeklerin cinsleri bozulacağı gibi insanlar için de 
aynı durumun geçerli olduğunu söyler. Ona göre her iki cinsin de (bekçiler sınıfının erkek ve 
kadınlarının) en iyilerinin en fazla, en kötülerinin de en az çiftleşmeleri gerekir. En 
kötülerinin değil en iyilerinin çocukları büyütülmeli ki, sürünün cinsi bozulmasın... Üstünlere 
üremeleri için imkanlar verip zayıflara sınırlamalar getiren filozof, üstün soy yetiştirme amacı 
taşımıştır. Bilimsel anlamda modern öjeninin temelleri Platon'un düşüncelerinde bulunduğu 
söylenebilir.(29) 


Bilimsel yaklaşım ve terim olarak ilk Galton tarafından kullanılan öjeni teriminin temelleri 
hem C. Darwin hem de Mendel'in doktrinlerinde bulunmaktadır. İlk genetik bilimcilerden 
sayılan bilim adamlarından biri olan Francis Galton bilimsel anlamda öjeniyi keşfeden ilk 
bilimcidir. O, fikirlerini kuzeni Charles Darwin'in doktrinine ve genetik biliminin kurucusu 
olan Mendel'in verilerine dayandırıyordu. Doğal seleksiyon üzerine temellenmiş olan öjeni 
her ne kadar 1883'te C. Darwin'in kuzeni F. Galton tarafından kuramsallaştırılmış olsa da 
kökenleri itibariyle içerik olarak Darwin kuramında mevcuttur. Ludmerer'e göre öjeniye olan 
ilginin nedeni Darwin ve kuramıdır. Üstelik Galton’un fikirleri de kuzeni C. Darwin'in 
kuramına dayanmaktadır.(30) 


20.yüzyılda DNA'nın sırlarının çözülmeye başlanmış sonrasında anne karnında bebeklere 
müdahale edip sağlıklı embriyolar geliştirme sürecine girilmiştir. Son 30 yıldır yapılan 
biyoteknolojik ve genetik bilimde yapılan çalışmalar öjeninin sınırlarını genişletmiştir. Bitki 
ve hayvanların genlerinin değiştirilmesi yanında İnsan Genom Projesi çalışmaları insanın 
güçlendirilmesi ve haliyle insanların birbirinden üstün ya da aşağı olarak farklı olmasını 
doğuracaktır. 19. yüzyılda bilimsel olarak yapılanan öjeni, bionano-tıp teknolojisinin 
gelişmesiyle farklı ve etkin bir sürece girmiş bulunmaktadır. 21. yüzyılda öjeninin varlık 
bulması ve etkin olması transhümanizm üzerinden olacak gibi görünüyor. Transhümanist 
süreçte insanın kendi doğasını yapay müdahalelerle dönüştürmesi, hem kendi arasında 
birbirlerini hem de kendi türünü alt etme anlamında bir öjeni durumunun ortaya çıkması 
muhtemeldir. 


Neo-Darwincilik veya Post-Darwincilik olan transhümanizmin insanı, transhumandan 
posthuman'a geçişi içeren bir evrim süreci yaşar. Yapay müdahalelerle doğası değişen 
insanligin modern bir seleksiyon türü olan öjenik durumlarla karşılaşma ihtimali vardır. Hem 
klasik anlamda toplumda en iyilerin seçilmesi demek olan öjeni, seçilenlerin veya talihlilerin 
en iyi ve en mükemmel hale getirilmesidir. Böylesi bir durum daha sert bir kast sistemi 
doğuracaktır. Bu haliyle öjeni, trans-posthümanizmin önemli bir unsurudur. 


Transhümanizmi öjeninin modern formu olarak niteleyen bazıları, liberal versiyona karşıt 
olarak sterilleşme, kürtaj ve cinayetten daha çok bireysel tohum ve gen terapisi yoluyla 
genetiğin iyileştireceğini savundular. En modern öncülerinden olan J.B.S. Haldane, Daedalus- 
1923 insanların kendi genetik özelliklerini belirleyebileceğini ileri sürdü.(31) Agar, 
cogulculuga saygılı olan liberal öjeniyi mümkün görmüştür (Coeckelberg, 2013: 20). Liberal 
bir hesapla geliştirilmiş olan öjeniklerin varsayılan restorasyonu, Darwinci araçlar aracılığıyla 
gerçekleştirilmektedir: Transhümanistlerin elde etmek istedikleri şeyler; genetik kaynaklı 
hastalıkların ortadan kaldırılması, insan ömrünü uzatmak ve verimli nesillere sahip olmaktır. 
Transhümanistlerin amacı, Mozart ve Einsteinların olduğu bir toplumu inşa etmek değil bu 
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yetenekleri (ya da fiziksel, zihinsel ve bilişsel kapasiteleri) herkese açık hale getirmektir. 
Geliştirilmiş bir kişi “zafer için programlanmış” değildir; hâlâ herhangi bir yetenek veya 
yetenek geliştirmemeyi ve vasat bir yaşam sürdürmeyi seçebilir. Darwinist evrimin özünde 
“türlerin evrimi” kavramı yer alırken, transhümanistler bireylere hem özne hem de geliştirme 
nesnesi olarak vurgu yaparlar. İnsanlıktan kurtuluş, evrimsel bir gerekliliktir. Bu durum 
insanlığın kendi biyolojik evrimini yönlendirerek uyumluluğunu daha da arttırır gibi 
görünmektedir.(32) 


Öjeni sayesinde yalnızca neslin ıslahı sağlanmayıp nüfus artışının bu fizyolojik 
reaksiyonlarını bile azaltılabilir. Biyolojik evrimle insan, muhtemelen hamilelik süresini ve 
ergenlik zamanını azaltabilir. Teknolojik gelişmelerden doğan daha radikal sonuçlar olabilir. 
Yüklenmiş popülasyonda nüfusun büyümeyle hızlıca üstel olabilir. Günlerce veya daha az 
zamanda iki katına çıkabilir. Evrimci ve teknolojik gelişmeler, engelleyici faktörleri kaldırırsa 
nüfus artış hızları ekonomik büyümeyi hızlıca aşabilir.(33) 


Sonuç 


Cisme veya maddeye kavuşmamış olan düşünceler tehlike yaratmaz. Fakat maddeye 
bürünmüş fikirlerin hele risk ve tehlikeler içeriyorsa zarar vermesi çok doğaldır. Taşı 
yuvarlayıp tekerlek yapmak insanın işini kolaylaştırırken taşı yontup bıçak haline getirmek 
insanın bıçak vasıtasıyla katilleşmesine yol açmıştır. Uçan bir tayyare yapmak insan için 
fantastik, eğlendirici ve kolaylaştırıcı olmuştur. Fakat aynı tayyareye silahlar yüklendiğinde 
kitle kıyımlar meydana gelmiştir. Darwin'in bilimsel bir kuram olarak ortaya koyduğu evrim 
nazariyesinin kendi halinde zararlı olduğunu ifade edemez. Fakat bu evrimin nano-bio 
teknolojiyle bileşimi insanlık için ciddi sakınca ve tehlikeleri doğurması 

muhtemeldir. Genetiği değiştirilmiş ve güçlendirilmiş, zekası artırılmış ve biyonik unsurlar 
eklenmemiş insan yetmeyip silikona düşünme yeteneği verilmiş YZ'lı uygulamaların var 
olduğu bir dünyanın imkanları olduğu kadar zaafları da olacaktır. 


Transhümanist süreçte evrim, bilimsel ve bio-nanoteknolojik yaklaşımlardan da faydalanarak 
farklı bir sürece dahil olacak görünüyor. Daha sofistik ve gelişmiş teknolojik yaklaşımlar 
insanın evrim sürecini daha da hızlandıracaktır. Sınırsız ve kutsallıktan arındırılmış olan 
transhümanist süreçte insanın kapasitesinin artırılmasının iyimserliklere neden olmaktadır. 
Fakat güç edinme mücadelesi içinde olan şirketlerin ve devletlerin var olduğu bir dünyada 
insanlığın hayır ve iyiliğini sağlayacak neticelerle karşılaşmak kolay görünmüyor. Darwin'in 
bilim anlayışında çok masum duran evrim anlayışı, transhümanist süreçte insanlık için çok 
ciddi tehlikeler doğurabilir. Çünkü doğaya ve insan fıtratına yapılan müdahaleler ciddi 
sorunlar doğurmaktadır. 


Transhümanist düşünürlerinin birçoğunun evrimci olması ve bilimsel destekler alması, 
gelecekte evrimsel boyutları olması transhümanizmin evrimsel fütürizm içerik taşımasına yol 
açacak görünüyor. Şimdiye kadar şişede duran ve etkisini göstermeyen evrim, transhümanist 
süreçle birlikte şişeden çıkacak gibi görünüyor. Duralı'nın dile getirdiği aşağıdaki cümlelerde 
potansiyel sakıncalar bulunduran evrim, transhümanizmle insanlık için ciddi tehlikeler 
oluşturabilir. 


Evrim, aynı zamanda tehlikeli bir alandır. Atom gibi bir şey. Atomla hem enerji 
üretiyorsunuz, enerji ihtiyacınızı karşılıyorsunuz hem de milyonlarca insanın hayatına mal 
olabilecek bombaları imal edebiliyorsunuz. Evrim de buna benzer. Hatta ondan da 
tehlikelidir. Çünkü evrim, dar bilim çerçevesinin dışına taşınmağa yatkındır.(34) 
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Bitki ve hayvanların genetiginin değiştirilmesi veya insanın kapasitesinin artırılması ve 
sınırlarından kurtarılması insanlık ciddi sıkıntılar oluşturabilir. Bu bağlamda etik önlemler 
alınmalıdır. Bu önlemlerin bireysel düzlemde olması yeterli değil devletler bağlamında olması 
gerekir. 
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DÜNYANIN EN TEHLİKELİ FİKRİ: TRANSHUMANIZM 
Muhammed Ali-16 Nisan 2019- ilimcephesi- Ahmet Dağ 


Ticari kapitalizm ve sanayileşmeyle birlikte sekülerizm hakim olmuş, “tanrı” geriletilmiş ve 
doğa sömürülme vasıtası haline getirilmiştir. Teknolojinin vasıtalarıyla hümanizm 
radikalleştirilmiş ve transhümanizm sürecine girilmiştir. İlk defa J. Huxley-1957 tarafından 
kullanılan transhtimanizm’ in ilk temsilcileri; J. Huxley, Haldane ve Bernal'dır. H. Moravec, 
F.M. Esfandiary, E. Drexler, R. Kruzweil, N. Bostrom ve R. Minsky vs. kisiler son 
temsilcilerdir. Hümanizm, insanın doğa ve tanrı karşısındaki konumunu transhümanizm ise 
insan doğasını değiştirme amacındadır. Hümanizmin rasyonel ve deneysel insanı yerini; bio- 
nano-neuro-info teknolojileriyle desteklenmiş transhuman'a bırakma eşiğindedir. 
Transhümanizm, posthümanizme geçişte ara dönem, biyo-bionik varlık olan transhuman 
posthuman'a geçişte ara varlıktır. 


Güç Odaklarının Güdümünde 


21. yy.'ın bir gerçeği olsa da teorik ve pratik kökleri 19. ve 20. yy.'da bulunan 
transhümanizmin, teorik alt yapısını Darwin ve Freud vb. bilim insanları, pratik altyapısını 
sanayileşme ve teknolojikleşme vs. uygulamalar oluşturur. Sosyo-politik bir tutum ve ideoloji 
çerçevede ilerleyen transhümanizmle ilgilenen ve Yapay Zeka (YZ) üzerinde çalışan kişilere, 
şirketlere ve devletlere bakıldığında transhümanizmin güç odakları ve siyasi iktidarların 
güdümündedir. Ömrü uzatma, zihin yükleme, beden dondurma, insanın entelektüel, fiziksel 
ve psikolojik kabiliyetlerini artırma ama “insan kalma” iddiasında bulunan, yalnızca insanı 
değil çevreyi de modifiye eden transhümanizm daha iyi insanlar ve mekânlar inşa etmeye 
çalışır. 


Transhümanizmin en güçlü vasıtalarından biri makineleri akıllı yapmaya çalışan YZ’ dir. 
Buhar, elektrik ve bilgisayardan sonra 4. Sanayi Devrimi olan YZ çalışmaları, ilk MIT’de 
yapılmış, Google'dan Samsung'a kadar devasa sektörler tarafından desteklenmektedir. YZ 
çalışmalarının alanının genişlemesi; sosyal, kültürel, hukuki, iktisadi vs. alanlarda dönüşüm 
ve sorunları meydana getirecektir. Şimdiden internet, akıllı telefon, robotik ve YZ’ li 
uygulamalarla hayatımıza dahil olan maddi temelli ontoloji (düşünen cisim) YZ, 
homosapiens’ten robosapiens’e geçişi sağlayan unsur olmuştur. 


Ateist bir yapı 


Teist bir yapı olmaktan çok ateist bir yapı olan çoğu transhümaniste göre, hayatta belirleyici 
olan tanrıdan çok insandır. İnsanın dönüşümünde ısrarcı olan transhümanizm düşünce ve 
pratikleri bakımından dini dışarıda tutma ve yeni kutsal üretme amacındadır. Gelecek 
perspektifinde dinden uzak olan transhümanizme göre din, geçmiştir geleceğe/ değişime 
engeldir. Teknolojik tanrı yaratılmasını bekleyen transhümanist akım, hümanizmin maksadı 
olan insanı tanrı yerine koyarak insanı sonsuzlaştırma, sonsuz olan Tanrı'nın konumunu ve 
rolünü insana verme amacındadır. Bilim ve teknolojiyi yüceleştiren, aşkın tanrının 
yersizliğine inanan transhümanizm, dinin yerine konumlanan seküler bir projedir. 


Nanoteknoloji, sibernetik ve YZ vb. çalışmalarla kozmik, etik, teolojik, sosyal, siyasi, hukuki, 
kültürel ve ahlaki sorunları doğurması muhtemel olan transhümanizm, dünyanın en tehlikeli 
fikri olarak görülmüştür. Tanrı inancına karşı duyarsız, insanı dönüştürme, insanın yaşadığı 
çevreyi değiştirme, yaşanası(!) bir yer haline getirme amacında olan transhümanizm her 
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şeyiyle şimdiye kadar olan dünyayı bir kenara koymak ister. Biyolojik evrimden mekanik 
evrime geçiş yapan transhümanist evrede homosibernetiklerin, otonomların, katil veya savaş 
robotlarının hâkim olacağı bir dünya olabilir. Genetik, robot, nanoteknoloji, enformasyon, 
YZ, biyoteknoloji ve nöröbilim vb. alanlarındaki çalışmalar tedirgin edici boyuta gelmiştir. 


İnsan Üzerinde Tahakküm Kuracak 


İleride toplumsal görünürlüğü %35 olacak denilen YZ’lı robotik çalışmalar, insan zekâsını 
geride bırakacak ve onun üzerinde tahakküm kuracak görünüyor. Endüstri, tıp, askeri ve 
eğlence alanlarında da kullanılan robotların, ağır işleri yapan, hastalıkları teşhis ve tedavi 
eden, bununla yetinmeyip insanların cinsel ihtiyaçlarına dahi cevap verecek faydalar sağlayan 
bir niteliğe bürüneceği iddia edilmektedir. 2018-Şubat ayında Varoluşsal Risk Araştırması 
Merkezinin 26 araştırma kuruluşuyla yaptığı çalışmada; ticarileşen SİHA”ların yüz tanıma 
sistemiyle eğitilip hedefini yok edebileceği, bot ve sahte videolarla siyasi ve içtimai 
manipülasyonlar yapılabileceği, güvenlik sorunları doğuracağı, kişisel bilgiler çalınarak tuzak 
mesajları üretilebileceği, hizmetçi olarak kullanılan bir robotun veya androidin katil hale 
gelebileceği, deepfakes yani kişilerin yüzleri müstehcen videolara eklenerek şantaj ve itibar 
suikastçiliği yapılabileceği ifade edilmiştir. 


Teknolojiyle yakından ilişkili olsa da kökleri ve yaklaşımı itibariyle dini-gnostik neo-pagan 
bir hareket olan transhümanizm, ateizm-agnostisizm sarkacında bulunan bir eşiktir. Leonardo, 
Newton, Edison, Einstein gibi figürlere benzemeyen B. Gates, S. Jobs, E. Musk, A. 
Lewandowski ve R. Kurzweil gibi sermayeyle ilişkili kişiler bu dönemin bilimcileridir. 


Tarih boyunca olan tüm ilerlemelerde veya gelişmelerde ilerleyememiş veya geri kalmış 
toplulukların canı yandığı gibi ilerlemeyi içeren trans-posthümanist süreçte de yine daha çok 
bu toplulukların canının yanması muhtemeldir. Ülkenin üniversite ve askeri vb. kurumları, 
siyasileri ve bürokratları vs. transhümanist sürecin farkında olmalarıdır. Sürecin insanlığın 
faydasına evrilmesine yönelik katkıda bulunmak zorundayız. Tüm bireyleri, toplumları ve 
ülkeleri önüne katacak yıkıcı, önünden kaçabilecek ya da aldırmazlık edilemeyecek bu süreçte 
ne kadar özne ve ne kadar figüran olacağımız meselesi hem kendi geleceğimizi hem de 
insanlığın geleceğini belirleyecektir. 


Yenişafak 


İNSAN-VARLIK İLİŞKİSİNİN YİTİMİ: VARLIĞIN HİMMETİNDEN 
MAHRUMİYET 


Muhammed Ali-19 Ekim 2021- ilimcephesi 


Dünyanın gerçek gizemi görünür olandır, görünmez olan degil.[The true mystery of t he 
ıvorld is t he visib- le, not the invisible.| Oscar Wilde, The Picture of Dorian Gray, s. 22. 


İnsan, kozmosun bir parçasıdır ve mücerret manada varlığın insicamı içerisinde -Hacı Arif 
Bey'in bestelediği o meşhur şarkıdaki deyişle- vücud iklimindeki bir ayrık otu değil, varlık 
bahçesinin uyumlu bir çiçeğidir. Paul Cezanne'ın, insanı varlığın/mev- cudatın bilinci olarak 
konumlandıran görüşü 2), insanı diğer canlılardan ayıran hususiyeti net bir şekilde ifade eder. 
Bu hususiyet insana varlıkla temas kurması gereken, “sorumlu özne” rolünü bahşeder. Bu 
sorumluluk ise Heidegger'in isabetli nitelemesiyle insanı varlığın/mevcudiyetin efendisi 
olarak değil de “varlığın çobanı”?“! olarak tavsif eden o engin varlık görüşünde tam olarak 
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karşılığını bulur. İnsan bu zeminde kâinatta en küçüğünden en büyüğüne mevcut girift ilişki 
ağı içerisinde merkezde bir yerde yer alır. Aynı ağ içerisinde varlık da insana bir yandan bu 
merkezi rolünü!?““! hatırlatmak igin'?°”, öte yandan da bu rolü ifa edip etmediğine şahitlik 
etmek için vardir,?) 

İnsanın varlıkla kurduğu anlam merkezli münasebet dâhilindeki sorumlu rolü, modernite ile 
sekteye uğrar. Jean-Luc Nancy, modernitenin uzun süredir Pascal'ın “İnsan sonsuz biçimde 
insanı aşar.” sözüyle tanimlana geldiğini söyler, lâkin akabinde de “bu kendini aşma “aşın? 
olursa -yani artık Pascal'ın İlahi olanına [dikey boyutta] yücelmeden- (yatay boyutta olursa] 
bu artık hiç de kendisini aşmadığı anlamına geliyor. Bundan ziyade kendi ürettiği hadiseler ve 
durumlar tarafından aşılan bir insanlığa saplanıp kalıyor.”29! diye de ekleyiverir. İnsanın ken- 
disini içine hapsettiği yatay boyutta vuku bulan kendini aşma çabası, Mecelle’de yer alan “Bir 
şey ki hadd-i azamisine varır, zıddına inkılâb eder.” hükmüne muvafık bir alçalmaya tekabül 
eder. Bu alçalmayla birlikte “kadim dünyanın büyüsü” de bozuma uğramıştır. 

Kadim dünyanın büyüsünü bozan ve varlık ile kurulan “dikey” (aşkın) ve 

“statik” (sükünetti) ilişkiyi tarumar ederek insanı her şeyin ölçüsü kılan modern hümanist 
düşünce!?!9), insanın varlık ile olan birlikteliğinin de tefessühüne sebebiyet verir.2! Varlığın 
ahengine iştirak ederek bir anlam edinen insan, illizyonuyla inşa ettiği modern dünyada 
sadece varlığın ahenginden ayrılmakla kalmaz, aynı zamanda mezkür ahengi yerle bir etme 
densizliğinin failliğini de üstlenir. Dolayısıyla insanın yeni dünyada her şeyin ölçüsü olarak 
ikame edilmesinin bu virane edilmiş varlık anlayışı karşısında hiçbir anlamı da kalmaz, zira 
modern bireyin idrak edemediği şey, ona anlam katan şeyin varlık ile olan 

ilişkisi oluşudur.2!2! Bu minvalde Yahya Kemal'in “Bir tel kopar, ahenk ebediyyen kesilir.” 
terennümü tam da geç modern bireyin hâl-i pürmelalini betimler. 

Nietzsche, insanı insan kılan şeyin, onun varlığı adlandırma- sı/anlamlandırması olduğunu 
idrak etmişti. Ona göre varlık, insanla birlikte değer kazanırken bu ilişki neticesinde insan da 
aynı şekilde değer kazanır. Zerdüşt'ün ağzından şöyle der filozofumuz: “İnsan, varlığını 
muhafaza etmek için değer biçti nesnelere. — Nesnelerin anlamını o yarattı, insanca bir anlam! 
Bundan ötürü “insan” der kendine, yani: değer biçen.” P!l Kur'ân'da bahsi geçen halifelik de 
tam olarak bu değer edinme-değer edindirme ilişkisi üzerinden bir anlam kazanır. Adem'in 
eşyayı adlandırarak bir tını edinmesi ve akabinde de secdeye (taltife) layık görülmesi, insanın 
varlık ile ilişkisi üzerinden sergileyebileceği anlamın âli oluşundan mütevellittir. Heidegger'e 
göre de Dasein'ın öncelikli amaçlarından biri, “ilintili olduğu dünyayı anlamaktan başka bir 
şey değildir”!2!“, çünkü Dasein bu dünyada ilintili bir şekilde var olandır ve bu durum, insan 
olmayı belirleyici bir hususiyet olarak tebarüz eder. 

Heidegger'in gündeme getirdiği bu ilişkiselliğin yitimi, insanın yersiz-yurtsuzlaşmasını daha 
da derinleştiren bir münasebetsizliği intaç eder. Yersiz-yurtsuzlaşma sadece kapitalizmin 
bütün kültürleri işlevsiz kılarak kendi kurmuş olduğu hegemonik araçlarla insanları küresel 
kapitalizmin yersiz-yurtsuz kültürüne tabi kılmasıyla oluşmaz. Yersiz-yurtsuzlaşma, aynı 
zamanda Lazza- rato'nun da ifade ettiği üzere “yaşamı mümkün kılan toprağın, yeryüzünün 
ve onun çevresinin yıkımıdır da. Kapitalizmin kendi yeryurdu yoktur. 25! Sömürmek icin 
yeryurtları ele geçirir, bir kez sömürdükten sonra yine hemen terk edeceği başka yer- yurtlar 
için terk eder ve bu böylece sürüp gider.” P16! 

İnsan olmanın belirleyici saiki olan mezkür ilişkisellik, insanın varlık ile kalbi bir ilişki 
kurması ile mümkündür. Ahmet Ağa- oğlu’nun “İnsanı insan yapan akıl ve zekâ değil, 
gönüldür.”217! sözü bu doğrultuda anlaşılabilir. Lâkin modernite, akleden 

kalbi!*'®! paramparça eden özellikleriyle salt wsun (reason) hâkim olduğu yepyeni bir 
gerçeklik üreterek!?"9! insanın varlık ile olan ilişkiselligini de rasyonelliğin bir neticesi olarak 
mekanik bir ilişkiye indirger.” Bu yüzden insanın varlık ile olan ilişkisi, modern dönemle 
birlikte ikame edilen “mekaniklik”le akamete uğrar. “Varlığımızın teknikleşmesi”ni!?2!! intaç 
eden pratikler insanı bir beşere dönüştürmesine mukabil farklı bir forma, girmeye müsait ol- 
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mayan mevcudatı doğrudan yok olmaya mahküm eder. İnsanın, Nietzsche’ nin tabiriyle 
“maske takarak” uyum sağladığı bu kaypak atmosferde mevcudat mekanikleşmeye direnir ve 
bu direnişin bedelini de ağır bir şekilde öder. Bu anlamda beşerin dünyayı büsbütün mekanik 
bir habitata dönüştürme iştiyakı, varlığın canına okuyan bir meydan okumaya tekabül eder. 
Gün geçtikçe daha da artan mekanikleşme arzusu, varlığın insicamını temin eden dayanakları 
birer birer parçalar ve varlığın mevcudiyeti mütemadiyen yitime uğrar. 

Modernite ile birlikte ikame edilen, varlık üzerinde mutlak bir hüküm sürülebileceği anlayışı 
ve varlık dünyasının bir makine gibi bozulup kurulabileceği, tamir edilebileceği bir 
mekaniklik düzleminde ele alınışı, insanın varlık ile sahih bir münasebet kurmasına imkân 
tanımaz. Verili mekanik düzende kendisine varlıktan izole edilmiş bir habitat inşa eden teknik 
beşer, mevcut mekaniklik içerisinde varlıkla olan temasını yitirir. İnsanın varlıktan kesin bir 
şekilde yalıtıldığı bugünkü atmosferde varlıkla olan temasın yitirilişi, varlığı 

da nazarsızlığa/bakışsızlığa sevk eder. Beşerin inşa ettiği teknik uygarlığın kendine yaşam 
alanı tanımıyor oluşu, varlığı çobansız ve garip bırakır. Bu nahoş ortamda insanın varlığa 
karşı olan muhabbetsiz tutumunun mukabilinde varlık da insana karşı olan muhabbetini 
kaybeder. Nitekim her gün aralarına bir yenisi eklenen ekolojik/çevresel sorunların temelinde 
aslında bu muhabbetin yitimi yatmaktadır. 

Teknikleşmeye direnen dünya, direnirken uyumunu da yitirir. Uyum, her bir varlığın nevi 
şahsına münhasır tınısını icra etmesiyle ortaya çıkan bir bütünlük hâlidir. Beşerin bu uyumu 
zedelemesi, varlığın kendi tınısını icra etmesine imkân tanımadığı gibi insanın da uyum 
içerisinde kendi tınısını icra edebileceği bir ortamın tesisine olanak tanımaz. Zira insanın, 
varoluşunun tınılarını keşfedebileceği bir ortam ancak ve ancak varlığın himmeti ile inşa 
edilebilir. İnsanı insan yapan tınının yakalanabilmesi de varlığın insana müspet açılımını 
gerektiren bir münasebeti zorunlu kılar. 

“Uhud bir dağdır. Biz onu severiz, o da bizi sever.” °?” hadis-i nebevisinin ikinci kısmında yer 
verilen “O da bizi sever” ifadesi, varlığın insana açılımını gündeme getirir. Burada 
Müslümanların pek de önem atfetmediği bir iletişim (işteşlik) söz konusu edilir. Varlık, 
kendisiyle irtibata geçen insana misliyle mukabele eder. Bu minvalde dikkat çeken husus, 
“Biz onu severiz”in mukabilinde “onun da bizi sevmesi”nin bahis mevzu oluşudur. Peki, ya 
biz onu sevmezsek? O takdirde varlığın insana mukabelesi hangi keyfiyette gerçekleşecektir? 
Metnin mefhum-u muhalifi, varlığa olumsuz yaklaşıldığı takdirde varlığın da insana olumsuz 
bir yaklaşım sergileyeceğini ima eder. Bu anlamda hadis, aslında varlığı değersiz addedecek 
olumsuz tutum ve davranışla-rın varlık tarafından karşılıksız kalmayacağını da dolaylı da olsa 
beyan etmiş olur: 

Anladım ki dünya bir ayna... biz iyi, biz güzelsek, o da iyi, o da güzel. Biz çirkin, biz kötü 
isek, o da çirkin, o da suratsız. Sana yemin ederim, bu böyle. Ne tuhaf, insanoğlu her şeyi 
bilmeye çalışıyor da ibretten haberi yok.” 

Varlığın insana olumsuz anlamda mukabele edişi meselesi, aslında Sartre'ın bahsini ettiği, 
varlıkta içkin olan “nazar”ın (ga- ze) yitimi olarak mütalaa edilebilir. Ona göre varlık, ağırlığı 
mukabilinde bir nazara/bakışa sahiptir.“ Bu bakış tam olarak varlığın insana yönelik 
açılımını açıklar niteliktedir. Kadim irfani söylemde karşılık bulan “Arifler seyrana çıkmış, 
seyr var seyr içinde.” deyişinde ifadesini bulan seyir içindeki seyir, esasında varlıkta 
mündemiç olan bakışın kesbedilmesidir. Bu durum Simone Weil'in temaşa tanımında kendini 
gösterir: “Dünyanın nazarına açık olmak.”25! Velakin seyir içindeki 

seyri (temaşayı) kesbetti- recek bu bakış, ancak varlığın olumlu yaklaşımı mukabilinde eri- 
şilebilirdir, çünkü varlık kendisine olumsuz yaklaşıldığı takdirde nazarını esirgeyen bir 
hususiyeti haizdir. 

Varlığın bakışını esirgemesinin en temel sebebi ise uyumunu yitirmesidir. Varlık, kâinattaki 
insicama uyum sağlayabileceği bir yere mevzilendiğinde kendine has bir tını ve bakış edinir. 


Beşerin endüstriyel faaliyetleri ve bitmek tükenmek bilmeyen mekanikleştirme iştihası!?29!, 
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varlığın uyumunu paramparça ederken her bir şeyin mevzilendigi mevkileri de birer birer 
işgal ederek şeylerin mevzilendiği ve bu sayede bir perspektif edindikleri istihkâmları da yerle 
bir eder. Paul Lafargue, mekanik zihnin bu doymak bilmez iştihasını “Yeni keşfedilen kıtalar 
artık yetmiyor onlara, yeni yerler bulmak gerekiyor. Avrupalı fabrikatörler gece gündüz 
Afrika'yı, Büyük Sahra çölündeki bir gölü, Sudan'a giden bir demiryolunu hayal 
ediyorlar.”227! diyerek ifade ediyordu. Bugün mevcudatın serpildiği habitatları 
mekanikleştirme arzusu, dünyanın sınırlarım da aşarak fezaya uzanmış ve Mars’1 
kolonileştirme hayaline kadar varmıştır. Hâlbuki mekanikleştirilme ile birlikte varlığın 
insicamı içerisindeki mevzisini ve mevkisini kaybeden şeyler, tınılarını da bakışlarını da 
yitirirler: 

Dünyanın orasını burasını kurcalayarak fethedeceğini sananların sonu hayırlı değildir. 

O yüzden uzak durur Bilge Ruh aşırıdan, abartıdan, ölçüsüzlükten.”s 

Bugünün beşeri, yapay kentten ayrılarak varlıkla temas edebileceği tabiata yöneldiğinde 
varlıkla nasıl temas kuracağını da bilemez. Normal şartlar altında insanı tefekküre sevk 
edecek derinliği ihtiva eden varlıktaki sükünet, varlığın nazarının olmadığı bir ortamda bir 
anda anlamsızlığa bürünüverir. Sokrates'in bir nehrin kenarında oturarak üç gün boyunca 
nehrin akışını temaşa ettiği ve tefekküre daldığı ya da Peygamberimizin (s.a.v.) Hira Dağı'nda 
inzivaya çekilip günlerce tefekkür ettiği rivayeti bugünün beşeri için hiçbir anlam teşkil 
etmez, zira teknik beşer, tefekkür edeceği ve seyredeceği varlığın mahiyeti karşısında cep 
telefonunu cebinden çıkararak fotoğraf çekmekten öteye gidemez. Varlık bu kayıtsızlık 
karşısında nazarını esirger ve teknik beşer için varlıktaki tefekkür edilebilecek mahiyet temaşa 
edilemez hâle gelir. 

Görmeden Bakmaya 

Teknik beşerin hesabi düşünmenin ötesine geçemeyen hâl-i pürmelali!?2!, temaşayı imkânsız 
kılarak görmenin derinliğini de içi boş bakışın sathiliğine tahavvül eder. Görmenin, varlığın 
nazarını kesbeden hâli, bakış ile birlikte tek yönlü bir tahakküme evrilir. Bu anlamda gözlerini 
yitiren merhum Cemil Meriç, Jurnalinde “Görmek tabiata tahakküm etmektir.” derken aslında 
bakışı tanımlar. Ona göre “dış dünya, ne kadar düşman unsurlarla dolup taşarsa taşsın, 
zekâmızın gözbebeklerimizden boşalan seyyalesiyle ehlileşmeye, mutileşmeye mahkümdur.” 
Meriç'in bahsini ettiği, varlığı ehlileştiren şey, bakışta içkin olan istibdattır: “Her bakış dış 
dünyaya atılan bir kementtir. Mekân canavarı, bütün buutlarıyla ehlilesiverir.” Bu bağlamda 
tekerrür eden ehlileşme mevzuu, aslında varlığın dize getirilmesi neticesinde nazarının yok 
edilmesidir. Nazar yok olduğunda varlık, tahakkümün bir nesnesidir artık: “Mevsimler bütün 
işveleriyle emrinde, renkler bütün cilveleriyle hizmetindedir. Yıldızlar onun için doğar, çi- 
çekler onun için âbideleşir, güneş, kuşların kanadında, onun için, alaimisemanin bütün 
nüanslarına geçit resmi yaptırır.” 301 

Tınısını ve nazarını yitiren varlık, geç modem birey için salt formsal bir hususiyeti ifade eder. 
Bugünün teknik beşerinin fotoğraf ile yakalamak istediği şey, tam da bu formdur. Muhtevanın 
ve bakışın tınıyla birlikte yittiği bu madde evrenine hükmeden “niceliğin egemenliği”, insanın 
varlıkla derinlikli bir münasebet kuramayacağı bir ortamı netice verir. Sığlığın hâkim olduğu 
bu yüzeysel ilişkide bir “iletişim”den (işteşlikten) bahsedilemez. Varlığa yönelik içsel bakış 
da yerini dışsallığın sergilendiği bir münasebetsizliğe terk eder. Byung-Chul Han'ın tabiriyle 
en temel şiarı “Her şey sergi değeri ile ölçülür.” 3! olan günümüz şeffaflık toplumunun 
dayattığı bir münasebetsizliktir bu. 

Görmenin ihtiva ettiği en temel unsur şüphesiz derinliktir ve bunu bakışta yakalamak pek de 
olası değildir. Aslında mezkür derinliği tabiatın gizini açabilecek bir anahtara benzetmek 
mümkündür. Balzac tam da bu duruma temas ederek “Yok, doğanın gizini zorlayarak elde 
etmeyi başaramazsınız. Derinliğine yeterince inmiyorsunuz, yeterince sevgiyle ve sebatla 
izlemiyorsunuz. Güzellik kendini bu yolla vermeyen ciddi ve güç bir şeydir.”252! diyerek 
meseleyi harikulade ifade eder. Varlığın mahiyeti ancak ve ancak sevgiyi, sebatı ve süküneti 
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içeren derinliğe sahip bir “görme” ile idrak edilebilir. Görmenin bu derinliğine Mes-nevide de 
benzer bir vurgu yapılır: “Gözler, perdeleri delip hakikati görmeye başladı mı bu nur, onun 
nurudur artık. Bu nura sahip olan, dışa bakar, içi görür. Zerrede ebedi varlık güneşini görür, 
katrede bütün denizi.” 33 

Günümüz dünyasında görme de teknik uygarlığın hoşnutsuzluklarından etkilenmiştir. Jean 
Baudrillard'a göre bugün artık “her halükârda ekranlar, videolar, röportajlar arasında artık 
yalnızca başkaları tarafından görülmüş olanı görüyoruz. Artık yalnızca görülmüş olanı 
görmeye muktediriz. Karar verme sorumluluğunu yakında bilgisayarlara bırakacağımız gibi 
bizim için görme sorumluluğunu da makinelere devrediyoruz.234 Görmenin yitimi, aslında 
teknik beşerin içsel (z)enginligini kaybedişinin de tabii bir sonucudur. Varlığın tınısının ve 
nazarının yitiminin diğer sebepleri de tam olarak burada aranmalıdır. Zira insanın varlığa 
yönelik geliştirdiği müspet tavır, iç dünyasının zenginliği ile doğru orantılı bir hâl arz eder ve 
varlıkla münasebet, insanın iç dünyası zenginleştikçe enginleşir. Varlıktaki nazarın 
kesbedilebilmesi, insanın iç görüsü arttıkça ziyadeleşir. Bunun en güzel örneklerinden 

birine Mit ve Anlam kitabında Levi-Stra- uss şöyle temas eder: 

Bugün zihin kapasitemizi geçmişte olduğundan hem daha az hem de daha çok kullanıyoruz; 
ve şimdi kullandığımız da geçmiştekiyle aynı türden bir zihin kapasitesi değil. Sözün gelişi 
duyusal algılarımızı çok daha az kullanıyoruz. Mitologikler’in (Mitoloji Bilimine Giriş) ilk 
versiyonunu yazarken, bana fazlasıyla gizemli gelen bir problemle karşılaşmıştım. Görünen o 
ki, gün ışığında Venüs gezegenini görebilen bir kabile vardı; bu benim için düpedüz imkânsız 
ve inanılmaz bir şeydi. Sorunu profesyonel astronomlara açtığımda, şüphesiz gezegenin 
görülemeyeceğini, ancak gün ışığında yaydığı ışık miktarını bilirsek, bazı insanların 
görebileceğinin de kesinlikle tasavvur edilemez olmadığını söylediler. Sonradan kendi 
uygarlığımıza ait denizcilik hakkındaki eserleri gözden geçirdiğimde, eski denizcilerin 
Venüs'ü gün ışığında mükemmelen görebildikleri meydana çıktı. Muhtemelen eğitimli bir 
göze sahip olsaydık, bugün biz de görebilirdik. 255! 

Bugün teknikleşmeye maruz kalarak beşerleşen çağdaş birey, dışsallığın iç dünyasını akamete 
uğratması neticesinde iç dünyasıyla olan irtibatını inkıtaa uğratmıştır. Bu inkita, içten varlığa 
yönelen aşkın irtibatı da inkıtaa uğratır. Bu anlamda levi-Stra- uss’un bahsini ettiği -eğitimli 
göz-bu inkıtalardan kendini olabildiğince sıyırabilmiş ve tınısını sahiplenebilmiş bir melekeye 
tekabül eder. Aksi takdirde mezkür kopukluklar beşerin varlıkla karşı karşıya kaldığında 
herhangi bir bakış kesbedememesini netice vererek bu anlamsız, boş karşılaşma 

neticesinde buluşma- dan varlığın olumsuz mukabelesiyle ayrılmasına sebebiyet verir. 

İnsan Meselesi 

Varlığın insana karşı olan kayıtsızlığı bununla da kalmaz. Bugün duçar olduğumuz ekolojik 
musibetlerden soyu tükenen hayvan türlerine kadar vuku bulan birçok olumsuzluğun altında 
esasında insanın varlığa karşı olan olumsuz yaklaşımı yatar. Komedyen George Carlin, bir 
skecinde küresel ısınmanın sebebini mizahi bir tavırla anlatırken dünyanın, insanın virüs 
olduğunu anladığını ve bu yüzden de vücudun (yerkürenin) ısısını yükselterek virüsü (insanı) 
öldürmek istediğini anlatırken aslında zekice bir analojiye başvurur. Mezkür benzetim, 
beşerleşen insanın hakikatini anlayabilmeyi sağlayacak bir örneklemeye tekabül eder. 
George Orwell'in insanın hakikati hususundaki hükmü de gayet sarihtir. Hayvan 

Çiftliğinde yer alan “Yoldaşlar, hayatta başımıza gelen bütün felaketlerin insanın 
zorbalığından kaynaklandığı apaçık ortada değil mi?”!*°! suali, teknik beşerin, çağdaş 
musibetlerin neresinde yer aldığını izhar eder. Bu felaketlerin müsebbibi artık sadece kendi 
menfaatini düşünen ve dünyayı da bu bencillik çerçevesinde idare eden beşerdir: “İnsan ken- 
disininkinden başka hiçbir yaratığın çıkarını gözetmez.”7! Bu mülahazalar ışığında hayvan 
çiftliğinde oldukça net bir hüküm verilir: “Sorunumuzu bir tek kelimeye indirgeyebiliriz: 
İnsan!” [38] 
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İnsan, hayatın sırrını yitirmiştir; yeniden bulup tekrar öğrenebilmek için yolundan fazla 
saptığındandır ki, eski masumiyetinden her gün biraz daha uzaklaşmaktadır, durmaksızın 
düşmektedir ebediyetten. Tanrı'yla sadece incelik hususunda, nüanslarda, tefrikte rekabet 
etmeye gönül indirseydi belki kurtarabilirdi kendini; ama hayır, aynı kudrette gözü 
vardır.299l Bunca kendini beğenmişlik ancak bir yozlaşmışın kafasında doğabilirdi; sınırlı bir 
varoluş yüküyle donatılmıştır o.” İnsanın bu cüretkâr tavrının esas nedeniyse Cioran'a göre 
insanın “yozlaşma kapasitesinin sınırı olmamasındandır.”2! Taha Abdurrahman da Cioran’a 
yakın bir saptamada bulunur: “Modern medeniyetin üzerine dayandığı tekno-bilimsel düzen, 
insan doğasının razı olduğu ve kendisine hizmet eden sınırlı efendiliği istemez; aksine, insan 
doğasının rıza göstermediği ve kendisini bozan sınırsız efendiliği ister. Böylece bu düzen 
insanı ezen, insanı zorlayan ve insana itaat etmeyen, kısaca otoriter bir düzen olmaktadır. 
0241) 

İnsanın akordunu bozarak onu her şeyin ölçüsü yapmak, başta insana makul “görünen” bir 
konumlandırma olmasına rağmen insanın zayıflığı dikkate alındığı takdirde bu ölçü oluşun 
sınırlarının nasıl konulacağı ve korunacağı meselesi gündeme geldiğinde bir anda muazzam 
bir müphemliği ihtiva eden bir temellendirme hâlini alır. Bütün bir dünyayı boyunduruğu 
altına alan ve bu boyunduruk altında yeryüzünü yalnızca kendisi için yönetmekte olan teknik 
beşerin en nihayetinde sahip olduğu iktidarın hudutlarını dahi idrakten yoksun bir 
hâletiruhiyeye büründüğünü Taha Abdurrahman şöyle ifade eder: “Neticede insan, evreni 
dilediği gibi boyunduruk altına alacağını zannettikten yahut diğer bir deyişle onu 
köleleştireceğini umduktan sonra kendi sınırlarının farkına varamayacak bir duruma 
gelmiştir.” 4 

İnsanı her şeyin ölçüsü kılmanın hazin sosyo-ekolojik sonuçlarını bugün hep beraber 
müşahede etmekteyiz. Mezkür ölçünün ikame edilmesi, bu sonuçlar da düşünüldüğü takdirde 
insanın kendini aldatmaya mütemayil yapısını hesaba katmayan bir hikmetsizliği ihtiva 

eder. 2“! Titus Burckhardt, tam da insanın bu en büyük ve en kadim meselesine temas eder ve 
“Kendini bil.” vecizesini de insanın kendini aldatma biçimlerinden kurtulması olarak mütalaa 
eder: “Kendini bilmek insan doğasındaki uçurumların ölçüsünü tartmayı ve tutkulu nefsten 
kaynaklanan her türlü kendini aldatma biçiminden kurtulmayı gerektirir: Bundan daha büyük 
bir kendini inkâr etme biçimi ve bundan dolayı da daha büyük bir kefaret 

yoktur.” Velakin, insan o denli zayıf bir varlıktır ki, kendini aldatmaya mütemayil pürzaaf 
nefsi, onu kendini aldattığının dahi idrakine varamayacağı derinlikte bir aldatmayı mümkün 
kılar.2*5! Aldatma içinde aldatma hâkimdir insana.!?“| 

Öte yandan insanın akordunun bozulması, esasında tuzun bozulmasına benzer bir duruma da 
karşılık gelir. Ahmed Haindi Tanpınar'ın Mahur Beste’sinde Sabri Hoca, Beh¢et’e tam da bu 
bozulmanın mahiyetini anlatan bir öğüt verir: “Oğlum Behçet, sen bir medeniyetin iflâsı 
nedir, bilir misin?... İnsan bozulur, insan kalmaz; bir medeniyet insanı yapan manevi kıymet- 
ler manzumesidir. Anlıyor musun şimdi derdin büyüklüğünü?... Cahilsin; okur, öğrenirsin. 
Gerisin; ilerlersin. Adam yok; yetiştirirsin, günün birinde meydana çıkıverir. Paran yok; 
kazanırsın. Her şeyin bir çaresi vardır. Fakat insan bozuldu mu, bunun çaresi yoktur. Sen cilt 
yapıyorsun; şiraze nedir bilirsin. Bizde insanoğlu şirazesiz kalmış. Hayat onun için âhenksiz, 
birbirini tutmayan, günün hayatına cevap vermeyen bir yığın ölü kıymetler tarafından idare 
ediliyor.”47! Tanpınar'ın bu mütalaaları ışığında varlık/mevcudat ile olan münasebeti 
dâhilinde hem özne hem nesne rolünü oynaması gereken insan, varlığa bir yandan çobanlık 
etmekle, diğer yandan da onunla sahih bir temas kurarak ondan anlam edinmekle 
mükellefken, kendini her şeyin ölçüsü kılarak akort bozumuna gark olmuş ve varlığın mevcu- 
diyetini hiçe sayma yanlışlığına düşmüştür. Varlığın bilincinin (insanın) bu yitimi, 

insanın halifeliğini sekteye uğratan bir vaziyete tekabül eder. 

Yeryüzünde Fitne Çıkaracak Biri 
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Teknik uygarlığın imal ettiği teknik beşer, meleklerin, insanın halifeliğine dair kuşkucu 
yaklaşımını da akla getirir: “Yeryüzünde fitne çıkaracak biri”. Meleklerin, yeryüzünün 
halifeliğinin insana verilmesi durumunda insanın arzda fitne çıkaracağına yönelik öngörüleri, 
esasında insanın beşer yönüne vurgu yapar. Fitne, sosyo-ekolojik bir krize karşılık 
geldiğinden bugün karşı karşıya olduğumuz genel manzara, aslında meleklerin kuş- 
kutlandıkları hususun arzdaki insicamı ve anlamı ekseriyetle yerle bir edebilecek bir 
münasebetsizliğe denk düştüğünü gösterir. 


Kendine yabancılaşan insanın beşere dönüşümü, halifeliğin esasını teşkil eden, Allah'ın 
isimlerinin engin manalarını varlıkta temaşa etmeyi ve varlıkla temas kurarak temaşa edilesi 
işler yapmayı unutturarak halifeliği iğdiş eder. Bu minvalde Plotinus’un “Her ruh bizzat 
temaşa ettiği şeydir ve temaşa ettiği şeye doniisiir.”?**! sözü tam da bu zemin üzerinde anlam 
kazanır. Günümüz beşerinin ruhu, maddeyi ve niceliği “temaşa” eder ve tınısızlık girdabında 
maddeye ve niceliğe dönüşüverir. Çağdaş beşer bu sebepten niteliğinden çok niceliğiyle 
tebarüz eder. Mananın ve niteliğin ötelendiği bu atmosferde beşerleşme yüceltilerek insani 
hasletler örselenir. 

Nitekim bu atmosfer dâhilinde dünyanın boyunduruk altına alınma amacı da salt teknik 
amaçlara hizmet etmeye matuftur. Hartmut Rosa, dünyayı kontrol altına alışımızın!?*! dört şe- 
kilde gerçekleştiğini söyler: 1) Dünyayı daha görünür (yisible) kılarak, 1) daha 

erişilebilir (reachable/accessible) kılarak, 111) daha yönetilebilir [manageable) kılarak ve iv) 
daha kullanışlı (useful) kilarak.°°! Bu maddelerin tamamı, teknikleşme sevdamız uğruna 
dünyanın mahvına sebep olduğumuzu aşikâr etmektedir. 

Bugünkü teknik uygarlıkla birlikte varlıkla kopan münasebet neticesinde tefessüh eden 
kozmosun mütemadiyen daha da kötüye gitmekte ve kaosa evrilmekte olan ahvali, uygarlığın 
tek- nikliğinin sürdürülebilirliğini tehlikeye soktuğundan geç modern bireyi de gittikçe daha 
da huzursuz kılar. Seyyid Hüseyin Nasr’a göre “Çağdaş insan, tabiatı kendisinden 
yararlandığı ama kendisine karşı ayrıca sorumlu da olduğu bir eş gibi değil, bir fahişe gibi 
görmektedir; kendisine karşı hiçbir yükümlülük ve sorumluluk duygusu beslemediği bir 
fahişe.” 51 Ve bu minvalde geç modern bireyin hoşnutsuzluğu da mütefekkirimize göre 
tabiatın bir fahişe gibi kullanılmasının sürdürülebilir olmayışından ve varlıkla “gönül 
eğlendirme”nin gün geçtikçe imkânsızlaştığına kani olmanın ortaya 

çıkardığı kaygıdan mütevellit olup samimi bir zemine oturmaz.!?>?! 

Gönül eğlendirme tabiri, günümüz beşerinin varlıkla olan ilişkisini harikulade bir şekilde 
ortaya koyar. Varlığın frekansından ayrılan ve kendine cızırtılı (akordu bozuk) bir frekans bu- 
larak mezkür zemin üzerinde kendine yapmacık bir evren inşa eden günümüz beşeri, bu 
evrende sükünet bulamadığından ara sıra da olsa varlıkla temas edebileceği tabii ortamlara 
atar kendini. Lâkin amaç varlıkla hemhâl olmak değil, gönül eğlendirmektir. Bu gönül 
eğlendirme seanslarının bir başka ve daha kalıcı kılınmış hâli de kent merkezlerinde arz-ı 
endam eyleyen çimler ve süs bitkileridir. 3! Yapaylığın içine serpiştirilmiş bu tabiilik, temas 
edilen varlığın yaşam alanı olmaktan çok beşerin gönlünü hoş etmeyi hedefleyen bir 
nahoşluğa tekabül eder. 

Gönül eğlendirme, varlığın kuşatıcılığını ve kısıtlayıcılığını da sekteye uğratır. Varlığın insanı 
iletişime zorlayan kısıtlayıcılığı, aslında tıpkı nazarında olduğu gibi mevzilendiği mevkiinde 
edinmiş olduğu ağırlıktan kaynaklanır. Blumenberg, bu hususa örnek teşkil edebilecek bir 
münasebete şöyle temas eder: “Eskiden bir insan ve bir bataklık karşılaştıklarında, insan 
kayboluyordu; şimdiyse bataklık kayboluyor.” Varlığın insanı etkileşime zorlayan mezkür 
olumsuzluğu artık dayanılmaz ve katlanılmaz bir eziyet olarak etiketlenerek hemencecik 
bertaraf edilmesi gereken bir dirence dönüştürülür ve netice olarak da varlık susturulur. 
Eskiden insanın heybet ve haşmet atfettiği ve kendisinde türlü türlü ilhamlara gark olduğu 
dağlar, bugünün yolculuklarında altlarından tünellerle geçilen ve dolayısıyla da karşılaşılma- 
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yan ve de salt görünürlüğüyle var olan coğrafi birer unsura dönüşmüştür. Marcel 

Proust, Kayıp Bir Zamanın İzinde serisinde “aceleci bir çağın” vasıtası olan “trenlerin, uzun 
uzun seyre dalma zevkini ortadan kaldıracağını” öngörmüştü.2”! Hâlihazırda-ki uygarlığın 
âdeta bir köstebek gibi dağları delik deşik ederek inşa ettiği tüneller, seyri/temaşayı 
tamamıyla devre dışı bırakarak Proust’un öngörüsünün de ötesine geçmiştir. Oysaki kadim 
insanın dağda bulduğu sükünet, dinginlik ve ilham aslında dağın ihtiva ettiği zorluk ve 
meşakkatle yüzleşildiği takdirde insana sunulan bir hediyedir, insan, dağı ve dağın varlığının 
teşkil ettiği ağırlığın getirdiği kısıtlayıcılığını ve kuşatıcılığım tecrübe ettiği oranda dağın vaat 
ettiklerine (dağın nevi şahsına münhasır tınısına) muttali olabilir. Nitekim Frederic 

Gros, “Yürüme Felsefesinde manzarayı yürüyerek arşınlayan ve onu bu hâliyle seyre dalan 
birinin manzaranın nazarını (bakışını) kesbedebi- leceğini ve böylelikle de “saf bir varlık 
duygusunu yeniden kazanacağını” séyler.'?°°! 

Varlığı Susturmak 

Martin Heidegger’e göre “İnsan varoluşu, dünyayla bir diyalogdur ve [bu diyalogda| 
dinlemek konuşmaktan daha hürmetkar bir davranıştır.” 57] Varlığı dinlemek, öncelikle 
varlığın sesinin duyulabileceği bir mekânın mevcudiyeti ile mümkündür elbette. Bir Sanayi 
Devrimi ürünü olan bugünkü modem kente varlığın sesi (voice) yerine mekanikliğin 
gürültüsü (noise) hâkimdir. Sükünetin ve dinginliğin değersizleştirilerek yok edildiği bu 
atmosferde ivme, keşmekeş ve hengâme hüküm sürer ve ikame edilen bu cızırtılı frekansta da 
var lığın/mevcudatın sesini duymak olanaksızlaşır. 

Tarihi şehirleri gezerken şahit olunabilecek ve sevilebilecek bir hususiyetleri vardır. Sanayi 
Devrimi sonrası inşa edilen yapıların ruhsuzluğuna mukabil tarihi yapılarda tarif edilmesi çok 
da kolay olmayan bir sıcaklık ve cazibe mevcuttur. Bu durum kanaatimce en başta varlığı 
içine alan bir yaşam alanı oluşlarından kaynaklanır. Kadim şehirlerde kuşlar üstüne konmasın 
diye binaların çeşitli yerlerine yerleştirilen dikenli engeller yerine tam tersine varlığı da 
birlikte yaşamaya davet eden kuş evleri mevcuttur. Meyvesiz süs ağaçlarının yanı sıra meyve 
ağaçlarına ve onların şehre çekeceği börtü böceğe de yer vardır. Kâinattaki insicamın bir 
uzamını teşkil eden şehir, kent gibi farklı bir frekans oluşturmaz. Bu sebepten olsa gerek tarihi 
yerlerin nevi şahsına münhasır bir sesi vardır. Dinlemesini bilenler için kentin gürül- 
tüsünden (noise) ayrılan inşa edici bir sestir (voice) bu. Ahmed Hamdi Tanpınar, Beş 
Şehir”de Bursa'yı anlatırken bu hususa değinir ve şehrin kendine has sesinin insanı başka 
zamanlara götürebileceğine de dikkat çeker: “Bu şehirde muayyen bir çağa ait olmak 
keyfiyeti o kadar kuvvetlidir ki insan, “Bursa'da ikinci bir zaman da vardır.” 

diyebilir.” 58] Velakin tarihi şehirler, sadece formuyla ilgilenilen bir nesne olarak kendileriyle 
salt fotoğraflama yoluyla iletişime geçildiğinde seslerini sakınırlar. 

Varlığın sesi de şehrin sesine benzer. Muhtevasına kulak verilmeden duyulması pek de 
mümkün olmayan bu inşa edici ve aşina ses, insanın, kozmosun tabii bir parçası olduğunu 
idrak ettiği anda kendini erişime açar. Bu idrak anında varlık nazarını, 

sesini ve kokusunu aynı anda erişime açar. Ve ancak kendi mevkiine 

mevzilenebilen şeyler bakış edinebilir, konuşabilir ve koku salabilir. Varlığa bu “birlikte 
yaşam” imkânını tanımak, kozmosun tabiiliği içerisinde herkesin yerini bilerek kendi özgün 
tınısıyla birlikte yaşam sürmesine olanak sağlamak, mikro organizmalardan galaksilerin 
birbirleriyle olan ilişkisine kadar her şeyin kendiliğiyle anlam kazanacağı ve böylelikle de 
birbirine anlam katabileceği bir sahih ilişkiler ağını netice verir. 

Hâlihazırda vuku bulan samimiyetsiz gönül eğlendirme hâli ise insanın “susturulmuş” olan 
varlıkla “muhabbet bağı” kurabileceği sevgi temelli bir rabıtanın inşasına imkân tanımaz ve 
şeylerin kendiliğiyle anlam kazanacağı ve katacağı bir ortamın tesisini de olanaksız kılar. 
Peygamberimizin (s.a.v.) müşterek sevgi üzerinden ifade ettiği insan-dağ arasındaki ilişki ise 
bugünün aksine muhabbet bağı üzerinden teşekkül etmiştir.(2! Bu bağ, insanın varlığa olan 
olumlu açılımına mukabil varlığın da insana misliyle mukabele edişini gündeme getirerek 
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sahih bir ilişkinin intaç ettiği bir birlikteliği ifade eder.”! Bu birliktelikte her iki taraf 
da kendiliğiyle (kendi tınılarıyla) var olmanın ve bu zemin üzerinden birbirleriyle sevgi 
temelli bi' rabıta kurmanın ortaya çıkardığı anlamlı bir ilişkinin tarafı konumundadırlar. 
Susturucular 

Kimilerini gözyaşlarına boğan bir ağaç, kimileri için ise yolu tıkayan yeşil bir engeldir. 
İnsanın kendisi neyse gördüğü de odur. William Blake, The Letters of William Blake.!261! 


Varlığın bataklık örneğinde olduğu gibi kısıtlayıcılığının ve kuşatıcılığının yok edilerek 
susturulmasının yanında başka seslerin mevcudiyeti ile de susturulması durumu bahis 
mevzudur. 


İçinde yaşadığımız kentler, gürültünün hâkim olduğu ortamlardır. Araba motorlarından ve 
kornalarindan, trenlerden, gemilerden ve sair araçlardan çıkan gürültü ile birlikte kentteki 
hengâmenin ortaya çıkardığı patırtı, sesin insana şiddet uygulayan formudur. Bu dağdağalı 
ortamda varlığın sükünetli sesi işitilemez hâle gelir. Kentte deniz kıyısına gidildiğinde 
dalgaların ve kuşların sesleri, gürültünün galebe çalması ile birlikte etkisizleşir. Ses, gürültü 
karşısında her daim hükümsüzdür. Bu hükümsüzlük, varlığın sesi için de geçerlidir ve kentte 
mevcudiyetini sürdüren varlığın sesi de gürültü karşısında yiter gider. 

Öte yandan kent, bir dinlenme mekânı da değildir. Bu yüzden kentte vuku bulan varlık ile 
temas anlarında temas eden ve temas edilen arasında sükünete dayalı 

bir iletişim gerçekleşmez. Bunun yanında modem bireyin “stres atmak” için yer yer kucağına 
kaçtığı varlığın hakikati, mola ile kavranamayacak bir derinliği ihtiva eder. 262! Modern 
bireyin kentteki kaçamağı bir molanın ötesine geçemez, çünkü geç modern 

dünyada dinlenme, “çalışmama” hâlinin çağrıştırdığı derin bir kaygıyı ifade eder. Dinlenme 
esnasında çalışmanın sekteye uğrayacağı ve bundan dolayı da kapitalist cangılda 

rekabet?! edilen diğer kişilerden geri kalınacağı korkusu, bireyin bir 

türlü dinlenememesini netice verir. Bu dinlenememe hâli de dinlenmenin yerine molayı ikame 
eder. Mola, geç modem bireye çalışmaya geri dönüleceği düşüncesi ile birlikte ortaya çıkan 
bir tür rahatlığı garantiler. 


Zamanı işkoliklik çerçevesinde tanzim eden mekanik yaşam tarzının bir parçası olan mola, 
zamanın derinliğini anlamsız bir yüzeyselliğe dönüştürerek süküneti ortadan kaldırır. 
Dinginliğin terk ettiği bu akordu bozuk, cızırtılı frekansta, varlığın sesi mezkür susturucular 
vasıtasıyla susturulur. Kendini bu cızırtılı frekansta yaşamaya alıştırmış olan günümüz 
bireyinin bu sebepten varlığın sesini işitebilecek hâli kalmaz. Geç modern bireyin en büyük 
kaybı, tam da varlıkla yitirmiş olduğu hasbi temastır. İnsanı insan kılan bu halisane ilişkinin 
yeniden diriltilmemesi hâlinde günümüz bireyinin içinde bulunduğu marazlardan halas olması 
ve nevi şahsına münhasır bir tını edinebilmesi kabil görünmemektedir. Geç modern birey, 
mezkür sebeplerden ötürü varlığın himmetine muhtaç bir acziyet içerisindedir. 


Adem İnce — Varoluşsal Tını,syf:79-102 


45- “Dağları görürsün de donmuş sanırsın; oysa onlar bulutların sürüklenmesi gibi sürüklenirler. Her şeyi 
sapasağlam ve yerli yerinde yapan Allah'ın sanatıdır bu. Şüphesiz O, işlediklerinizden haberdardır.” 

46-Miguel de Unamuno, keşmekeşin, insanın kendisini unutmak istemesinin bir saiki oluşuna dikkat çeker: “Bir 
insanın kendinden kaçarak yaşadığı çok sık görülür; ama bu üstünde pek az kafa yorulan bir olgudur. Kendisiyle 
karşılaşmamak için nereye gidebilir insan? Koşar, gene koşar, kaçar, umutsuzdur ve hep kendisini bulmamaya 
çalışır. 


47-Wael bin Hallag kâinatın içerisindeki her şeyin faydacılığa dayalı bir kullanım yerine derin bir ahlaki 
mesuliyet (deep moral accountabi- 
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48-“Kapitalizmin hükmedici kibrinin kaynağı, Doga’ya istediğini yapabileceği, Doğa'yı dışsal ve kodlanabilir, 
ölçülebilir, ekonomik bü- 


49-Bu konuda özellikle Adorno ile Horkheimer’in çalışmaları, moder- niteyle birlikte kendini bariz bir şekilde 
hissettiren ussallaşma sürecinin insanları ironik bir şekilde bağımsız düşünebilmekten alıkoyan ve bireyleri, 
üzerlerinde herhangi bir şekilde söz sahibi olma- 

50-Guanon, mezkür mekanikleş(tir)me iştihasının ironik sonucuna değinir: “Modern insan, kendisini çevreleyen 
dünyayı ‘makinelestirdikten’ sonra sınırları son derece daraltılmış tabiatına hâlâ açık olan bütün faaliyet 
biçimlerinde bizzat kendisini de elinden geldiğince ‘ma- 


[204] Bkz: Toadvine, T. & Lawlor, L. The Merleau-Ponty Reader. Nort- hwestern University Press, 2007, s. 77. 
[205] Heidegger, M. Hümanizm Üzerine Mektup. Türkiye Felsefe Kurumu. 2015, s. 24. Heidegger’e göre 
varlık/mevcudiyet (Sein), varlık- la/mevcudatla, yahut filozofumuzun tabiriyle varolanla (das Seiende) ya da 
dünya-içinde-olmayla (in-der- Welts-sein) ilişkisellik içerisinde bir olmayı söz konusu ettiğinden bu çalışmada 
onun varlık anlayışına mevcudatla/var olanla ilişkimizi de belirleyen yönü özelinde temas edeceğim. Varlık ve 
var olan kavramları için bkz. Direk, Z. Çağdaş Kıta Felsefesi: Bergson’dan Derrida’ya. Fol, 2021, s. 72. 

206. Bu rolün büyük anlamda Darwinizm tarafından örselendiğini ifade etmek gerekir. Nitekim Queen’s 
University Belfast”tan bilim tarihçisi Peter Bowler, British Acadenty'deki bir radyo programında mezkür 
durumu “Darwinizm, yaratılışın ana amacının insanlık olmadığını anlamamız hususunda önemli bir rol 
oyna(misti)r.” diyerek ifade etmişti. [Darwinism plays an important role in forcing us to co- me to the realisation 
that humanity is not the Central goal of crea- tion.] Bkz. https://www.thebritishacademy.ac.uk/podcasts/10-minu- 
te-talks-charles-darwin-ideas-evolution/ (Erişim: 1 Haziran 2021] 

[207] “İradesinin kesin işaretlerini keşfetmemiz için Tanrı'nın bizzat konuşması gerekmez, doğanın ilerleyişi ve 
olayların gösterdiği sürekli eğilimi incelemek yeterlidir; Tanrı, yüksek sesle söylemese de yıldızların onun 
parmağının çizdiği eğrileri izlediğini biliyorum.” Alexis de Tocgueville. Çoğunluğun Zorbalığı. Can, 2020, s. 16. 
[208] “Ne var ki insan sürekli bir unutma hâli içerisinde olduğu hâlde bile etrafta olup biten ne varsa sürekli 
olarak onu, hatırlamaya zorlamaktadır.” Taha Abdurrahman. Dinin Ruhu: Sekülarizmin Sığlığından İlahi 
Sözleşme ve Emanet Paradigmasının Enginliğine. Pınar Yayınları, 2021, s. 28. 

(209) Jean-Luc Nancy. Aşın İnsani Bir Virüs. İnsan Yayınları, 2021, s. 21. 

[210] “İnsanın kıymeti insan-merkezlilikten gelmediği için insanın her şeyin ölçüsü olduğu iddiası yeteri kadar 
hümanist değildir. Kendi insanlığımızı kâmilen ifade edebilmek için, Gökle diyaloga girmeliyiz, çünkü Gök 
tarafından verilmiş olan insan tabiatı, kendi özünü kaynağından uzaklaşarak değil, ancak ona yaklaşarak 
bulabilir. İnsanlık bu şekilde anlaşıldığında, kozmosun herkese ait miri bir malı haline gelir ve antropolojik 
dünyamn şahsi malı olmaktan çıkar.” Tu Wei-Ming. Centrality and Commonality: An Essay on Confuci- an 
Religiousness. State University of New York Press, 1989, s. 102 (Ömer Çolakoğlu'nun tercümesiyle 
alıntıladım). 

(211) Filistinli Hristiyan akademisyen Wael bin Hallag, “Seküler hümanizm kutsalı (sacred) yok etmeye 
çalışırken, rasyonalizm ise aşkın- lığı (gaybı) silmeye çalışır.” der. Wael b. Hallag. Reforming Moder- nity: 
Ethics and the New Human in the Philosophy ofAbdurrahman Taha. Columbia University Press, 2019, s. 123. 
lity) göstermeye matuf yaratıldığını ifade eder. Wael b. Hallag. The Impossible State: İslam, Politics and 
Modernity’s Moral Predicament. Columbia University Press, 2013, s. 83. 

[213] Nietzsche, F. Böyle Buyurdu Zerdüşt. Bilgi, 1964, s. 76. Kısmen değiştirerek alintiladim. 

[214] Heidegger, M. Varlik ve Zaman. Agora, 2008, s. 88. 

yümeye, toplumsal gelişmeye hizmet edebilir veya mevcut olandan daha üstün bir başka malın hizmetine 
sokulabileceği düşüncesidir.” Moore, J. W Hayatın Dokusundaki Kapitalizm: Sermaye Birikimi ve Ekoloji. Epos, 
2017, s. 13. 

[216] Lazzarato, M. Borçla Yönetmek. Otonom, 2021, s. 48. Müellif, yer- yurtların bu temellükünü Schmitt’ ten 
yaptığı şu alıntıyla da destekler: “Evrensel tarih, ele geçirme araçları ve yöntemlerinin bir tarihidir: göçebelerin 
ve tarım feodallerinin zamanında toprakların ele geçirilmesinden ve denizlerin zaptından; gelişmiş ve geri kalmış 
bölgeler arasındaki ayrımıyla endüstriyel ele geçirmeye varıncaya kadar.” Yazar, akabinde de “yaygın 
temellükün (sömürgeleştirme, emperyalizm, iş bölümü) yeğin bir temellüke (doğal kaynakların tüketilmesi, 
endüstriyel ve nükleer kirlenme, iklim düzensizliği vs.) bağlı olduğunu” da ifade etmeden geçmez (s. 48-49). 
[217] Ağaoğlu, A. Ben Neyim? Gönülsüz Olmaz. Can, 2020, s. 93. Meh- med Murâd’m Feridüddin Attar’ın bir 
beyti üzerinden gündeme getirdiği su mütalaaları da bu bağlamda degerlendirilebilir: “‘Zinet etme başını destâr 
ile / Bir gönül yap mal ü hoş-güftâr ile.” Ey oğul, neden başını sarıkla süslersin? Gücün yettiği kadar kalbini 
süsle, terbiye et. Zira Allah’ın nazar ettiği yer gönüldür. Gönül saf olunca bütün uzuvlar iyileşir.” Mehmed 
Murâd Nakşibendî. Pendnâme-i At- tar. Büyüyen Ay, 2021, s. 103. 

[218] “Hakikati tecrübe ettiğimiz yer, idrak etme yetisine sahip bilincimiz ve hakikati nesnellestirdigimiz ‘kalp 
gözümüzdür.”” Lindbom, T. Başaklar ve Ayrık Otları: Modernliğin Sahte Kutsalları. İnsan Yayınları, 2018, s. 
87. 
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dıkları sosyo-politik süreçlere daha da bağımlı hâle getiren bir atmosferi netice verdiğini ifade etmektedir. Bkz. 
Adorno, T.W. Kültür Endüstrisi Kültür Yönetimi. İletişim, 2007. ve Horkheimer, M. Akıl Tutulması. Metis, 
2005. Taha Abdurrahman salt usun egemenliğini “akılcı putperestlik” olarak görür. Bkz. Taha 

Abdurrahman. Ahlak Sorunsalı: Batı Modernitesinin Ahlaki Eleştirisine Bir Katkı. Pınar Yayınları, 2020, 221. 
(220) ““Kafanla biliyorsun ama kalbinle bilmiyorsun.” deriz. Kafa ile kalp arasında olağanüstü uzun bir mesafe 
vardır; on, yirmi, otuz yıl yahut belki de bir ömür. Çünkü bir şeyi kafanızla kırk yıldır bilebilirsiniz ama 
kalbinize hiç dokunmamış olabilir. Yalnızca kalbinizle anladığınızda fark etmeye başlarsınız.” Jung, 

C.G. Kundalini Yoga Psikolojisi. Pinhan, 2021, s. 96. 

[221] Anders, G. Buming Conscience. Monthly Revievv Press, 1961. 

[222] Buhâri, Cihad, 71. Bkz. Buhâri. el-Camiu’s-Sahih Tercümesi. Otii- ken, 2004. Bu hadisi önemli kılan bir 
diğer hususiyet ise sevilen dağın “Uhud” oluşudur. Müslümanların Uhud savaşını kaybettikleri göz önünde 
bulundurulduğu takdirde hadisteki Uhud vurgusunun anlamı daha iyi anlaşılabilecektir. 

[223] Ayverdi, S. Mesihpaşa İmamı. Kubbealtı, 2021, s. 161. 

[224] Sartre, J.P. Being and Nothingness: An Essay on Phenomenological Ontology. Washington Square Press, 
1992. 

[225] Zikreden: Taburoğlu, O. Yavaslik Felsefesi: Khora, Tao ve Aralıklar. Doğu Batı, 2020, s. 169. 
kineleştirmek? amacını gütmüyor mu?” Guenon, R. Niceliğin Egemenliği ve Çağın Alâmetleri. İnsan Yayınları, 
2020, s. 155. 

[227] Lafargue, P. Tembellik Hakkı. Tutku, 2010, s. 50. 

[228] Lao Tzu. Tao Te Ching: Ursula K. Le Guin Yorumuyla. Metis, 2018, s. 59. 

[229] “Modem zihin gittikçe daha hesapçı hale gelmiştir. Pratik hayatın para ekonomisi sayesinde ulaştığı 
kesinlik doğa biliminin idealine tekabül eder; yani dünyayı bir aritmetik problemine dönüştürme, dünyanın her 
parçasını matematiksel formüllerle sabitleme idealine. Bu kadar çok insanın günlerini ölçüp biçmeyle, 
hesaplamayla, saymayla, nitel değerleri nicel değerlere indirgemeyle dolduran tek şey para ekonomisidir.” 
Simmel, G. Bireysellik ve Kültür. Metis, 2009, s. 320. 

[230] Meriç, C. Jurnal. İletişim, 2015, s. 38. 

[231] Byung-Chul Han. Şeffaflık Toplumu. Metis. 2020, s. 27. 

[232] Honore de Balzac. Bilinmeyen Şaheser: Sarrasine. Yapı Kredi Yayınları, 2020, s. 18. 

[233] Mevlânâ, M.C.R. Mesnevi. Milli Eğitim Bakanlığı Yayınları 1990 

6. Cilt, 1480. ý 

[234] Baudrillard, J. Kötülüğün Şeffaflığı: Aşın Fenomenler Üzerine Bir Deneme. Ayrıntı, 2016, s. 169. 

[235] L6vi-Strauus, C. Mit ve Anlam. İthaki, 2018, s. 52. 

[236] Orwell, G. Hayvan Çiftliği. Alfa. 2020, s. 34. 

[237] Orwell, G. Hayvan Çiftliği, s. 35. 

[238] Orweli, G. Hayvan Çiftliği, s. 33. 

[239] “Tanrı'nın ölümü gitgide Tanrı ile insan arasındaki bir meseleye dönüşür. Ta ki, insanın Tanrı'nın katili 
olduğunu fark edeceği, bu yeni yükü üstlenmek ve taşımak isteyeceği güne kadar. O bu ölümün mantıksal 
sonucunu ister: Kendisinin Tanri’ya dönüşmesi, Tanrı'nın yerini alması.” Deleuze, G. Nietzsche. Alfa, 2020, s. 
32. 

[240] Ciroan, E.M. Zamana Düşüş. Metis, 2020, s. 15 (vurgular bendenize ait). 

[241] Taha Abdurrahman. Ahlak Sorunsalı: Batı Modernitesinin Ahlaki Eleştirisine Bir Katkı, s. 202 (vurgular 
yazara ait). 

[242] Taha Abdurrahman. Dini Amel ve Akim Yenilenmesi. Pinar, 2020, s. 63. 

[243] “Sonsuz anlamda mümkün olan tek bir aldatmaca vardır: Kendini aldatma.” Kierkegaard, S. Sevginin 
İşleri. Pinhan, 2020, s. 259. 

[244] Burckhardt, T. Aklın Aynası: Geleneksel Bilim ve Kutsal Üzerine Denemeler. İnsanSanat, 2020, s. 107. 
ibn Teymiyye ise nefsindeki nakışlığı idrak edebilecek olan insanın bu eksiklikler üzerinden bunların 
tamamından münezzeh olan Rabbini bilebileceği bir idrake vasıl olabileceğini ifade eder. Zikreden: Uludağ, 

S. İslâm Ansiklopedisi (Nefis Maddesi]. Türkiye Diyanet Vakfı, 2006, 32. Cilt, s. 526-529. 

[245] Bu yüzden “İnsanların çoğu kendini bilmiyor.” Spinoza, B. Teolojik Politik İnceleme. Dost, 2008, s. 43. 
[246] Augustinus bu aldatmanın ilginç bir boyutuna şöyle temas eder: “fİnsanlar)| hakikatten yayılan ışığı 
seviyorlar, ama o ışık kendi yanılgılarını ortaya çıkardı mı ondan nefret ediyorlar. Çünkü aldatılmak 
istemiyorlar, aldatmak istiyorlar, hakikat kendisini onlara gösterdi mi seviyorlar, ama onları kendilerine gösterdi 
mi nefret ediyorlar.” Augustinus. İtiraflar. Kabalcı, 2010, s. 324. 

[247] Tanpınar, A.H. Mahur Beste. Dergâh, 1999, s. 118-119. 

[248] Hadot, P. Plotinos ya da Bakışın Saflığı. Doğu Batı. 2016, s. 19. 

[249] “Modem ilerleme fikrinin odağında insanın dış dünya ve kendisi üzerinde kontrol kurduğu inancı 
yatmaktadır.” Mestrovic, S.G. Uygar Barbarlık. Açılım, 2004, s. 83. 

[250] Rosa, H. The Uncontrollability ofthe World. Polity, 2020, s. 15-17. 
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[251] Nasr, S.H. İnsan ve Tabiat. İstanbul: İnsan Yayınları. 2020, s. 22. Benzer bir şekilde meseleye yaklaşan 
Taha Abdurrahman da tabiatın bir “metres” (mistress) olmadığını gündeme getirir ve “insanın annesinin 
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46-47 (Omer Ço- lakoğlu tercümesiyle alintiladim). 
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yeniden temas edilebilecek bir ortamın tesisidir. Haber için bkz. https://www.ntv.com.tr/amp/saglik/arastir- ma- 
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[254] Blumensberg, H. Endişe Nehri Geçiyor. Metis, 2020, s. 99. 

[255] Proust, M. Kayıp Zamanın İzinde: Yakalanan Zaman’pi Kredi Yayınları, 2002, s. 227. 

[256] Gros, E Yürüme Felsefesi. Kolektif, 2017, s. 79. 

[257] Zikreden: Eagleton, T. Edebiyat Kuramı. Ayrıntı, 2019, s. 84 

[258] Tanpınar, A.H. Beş Şehir. Dergâh, 2017, s. 93 

[259] Aşık Veysel de aynı muhabbeti terennüm eder: “Tabiata Veysel aşık / Topraktan olduk kardaşık.” 
Dostoyevski de aynı muhabbeti Budalasinda. gündeme ge0'i” “Bir ağacın önünden onu sevmeden, onun var 
oluşundan mutluluk duymadan geçilebileceğini aklım almıyor.” Dostoyevski, F.M« Budala. Türkiye iş Bankası 
Kültür Yayınları, 2019, s. 702. 

[260] Nitekim Yunus tam da P" birliktelik üzerinden Mevla’sina seslenir: “Dağlar ile taşlar ile çabayım Mevlam 
seni / Seherlerde kuşlar ile çağırayım Mevlam seni. 

[261] Zikreden. Aksakal, H. Dünyayı Yeniden Büyülemek: Avrupa Romantizminden Portreler- Beyoğlu 
Kitabevi, 2021, s. 43. [The tree... It moves some to tears °f İ9y> and to others, it is a green obstacle which stands 
in the waf- As a man is, so he sees..] 

[262] Bu kaçışın önemli saiklerinden birisi dinginlik istegidir’: “Modern insan, dışarısı tarafından sağır edildiği 
için dinginliği ister.” Deleu- ze, G. Francis Bacon: Duyumsamanın Mantığı. Norgunk Yayıncılık, 2009, s. 97. 
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University Press 1997 


İSLAM DÜŞÜNCESİ AÇISINDAN EVRİM TEORİSİNİN İLMİ DEĞERİ 
Muhammed Ali-7 Eylül 2021- ilimcephesi 


İlim, Allah'ın kâinatta koyduğu kanunların insanlar tarafından keşfedilmesidir. Bu bakımdan 
fenni ilimlerin her biri Allah'ın varlığını, birliğini ve sonsuz gücünü bizlere göstermektedir. 
Terakkinin kaynağı ilimdir. İnsanlar için kaçınılması gereken en büyük düşman ise cehalettir. 
Çünkü bütün terakki ve tekâmüllerin engeli cehalettir. Kur'an, birçok ayet-i kerimesinde 
insanları dini ve dünyevi ilimleri öğrenmeye teşvik eder. Bunlardan ikisini takdim edelim: 


-“Hiç bilenlerle bilmeyenler bir olur mu?” (Zümer, 39/9) 

-“Eger bilmiyorsanız, zikir (ilim) ehline sorun.” (Nahl, 16/43) 

Peygamberimizin (sav) insanoğlunu ilme teşvik eden pek çok hadis-i şerifleri vardır. 
Bunlardan birkaçı şöyledir: 

-“Besikten mezara kadar ilim tahsil ediniz.” 

-“Her şeyin bir yolu var; cennetin yolu ilimdir.” 

-“İlim Çin'de bile olsa gidiniz, alınız, tahsil ediniz.” (Beyhaki, Suabu’l-Iman, Beyrut, 11/254) 
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Yukarıda sunulan ilim öğrenmeyle ilgili ayet ve hadisleri birlikte degerlendirdigimizde 
Peygamber Efendimiz'in (sav) “Kadın ve erkek her Müslümana ilim öğrenmek farzdır.” (İbn 
Mace, Mukaddime, 17) hadisinin manası zihnimizde oturuyor. Evet, ilim amellerin en 
faziletlisidir. İslamiyet ile ilim birbirinden ayrılmaz iki şeydir. 


İslam'da ilim; Allah'ın rızasını kazanma, amel etme, tefekkür etme, insanlığa ve dünya 
düzenine fayda sağlama gibi müspet gayelerle öğrenilir. Bu gayelere hizmet etmeyen ilimler 
bir Müslüman için faydasızdır, hikmete ve kazanıma müteallik olmadığından emek ve zaman 
israfıdır. Peygamber Efendimiz'in (sav) “Allah'ım, bana öğrettiklerinle beni faydalarıdır; 
bana fayda sağlayacak ilim öğret, ilmimi artır.” (Tirmizi, Daavât, 128) “Faydasız ilimden 
Allah'a sığınının.” (Tirmizi, Daavât, 68) şeklinde dua etmesi bu bahsi en güzel şekilde özetler 
ve bir nevi insanlar için ilim öğrenmedeki sınırları çizer. Bu sınır, öğrenilen ilmin “faydalı 
olması, faydayı netice vermesi”dir. Bu yazımızda, İslam'da, dünya ve ahiret saadetinin 
anahtarı olan ilimleri faydasız ilimlerden ayıran “bir hikmete, bir gayeye yönelik olma” 
düsturunu, faydalı ve öğrenilmesi farz olan ilimleri ve evrim teorisinin bu ilimler arasındaki 
yerini izah etmeye çalışacağız. Yazımızda “evrim teorisi” derken türler arası geçiş ve ortak 
ata manalarım ihtiva eden makro evrimi kastediyoruz. 


Birinci Husus: Islam’ da farz olan ibadetleri yerine getirecek kadar ilim öğrenmek farzdır. Bu 
ilimler amellerle ilgilidir ve insanlar için farz-ı ayn hükmündedir. Kişinin dünya ve ahiret 
saadeti için yapmakla yükümlü olduğu ibadetlere ve sakınması gereken fiillere dair 
öğrenilmesi gereken temel ilmihal bilgilerini kapsar. Böyle ilimleri öğrenme Allah'ın rızasını 
ve cenneti kazanma gayesi güder. Dolayısıyla insanın öz nefsi için faydalı ve gerekli 
ilimlerdir. Bir ilim olarak evrim teorisinin bu alanla hiçbir ilgisi olmadığı herkesçe malumdur. 
İkinci Husus: Dünya, ahiretin tarlası ve Allah'a giden yolun başlangıcıdır. Dünya düzenini 
ayakta tutmak için bildirilen birtakım düsturlar vardır. İşte bu dünyada insanların ekonomik, 
sosyal, dini ve dünyevi bütün durumlarını düzenleyen, insanları birleştiren, toplumsal hayatın 
işleyişine katkı sağlayan ilimlerin öğrenilmesi farz-ı kifayedir. Farz-ı kifaye olan ilimler, 
toplumun her ferdi tarafından değil de bazı fertleri tarafından toplumun ihtiyacı nispetinde 
elde edilmesi ile sorumluluğun diğerlerinden düştüğü ilimlerdir. Tıp, mühendislik, hukuk, 
yönetim, asayiş ilimleri, matematik, fizik, kimya, astronomi gibi ilimler bu türdendir. İnsanlık 
ve toplumun refahı gayesine hizmet ettikleri için faydalı ilimlerdendir. Evrim teorisinin 
(makro evrim senaryoları) topluma somut bir katkısı yoktur. Yani madde planında toplum 
hayatıyla ilişkisizdir. Fakat sosyal alanla ilişkisi mevcuttur. 

a. Somut Alanla Evrim Teorisinin İlişkili Olmayışı: Evrim teorisinin tarihte olduğunu iddia 
ettiği canlıların geçmişine dair senaryoları ve bu bağlamdaki ilgi ve araştırma alanları göz 
önüne alındığında hukuk, tıp, mühendislik bilimleri, matematik, fizik, kimya, astronomi 
bilimleri gibi somut bir şekilde insanlığa bir katkısı olmaz. Misal, hayatımızı kolaylaştıran 
elektronik, teknolojik cihazların; uzay teknolojisinde, tıp teknolojisinde, hastalıkların 
tedavisinde gelinen noktanın; ulaşımda, yapılarda ve altyapı sistemlerinde kat edilen 
mesafenin hiçbir aşamasında evrim teorisinin yeri yoktur. Bu durum evrim teorisinin ilgi ve 
araştırma alanının topluma maddi bir faydası olmadığını gösterir. 

Soru: Evrimciler ilaç, aşı ve bazı kimyevi maddelerin geliştirme sürecinde evrim teorisinin 
rol oynadığından ve birçok ilacın evrim teorisi sayesinde üretildiğinden bahsediyorlar. Siz ise 
evrim teorisinin somut alanda faydasının olmadığım söylüyorsunuz? 

Cevap: İlaç ve aşı geliştirme, antibiyotik direncin keşfi, bir takım kimyevi tecrübeler 
hepimizin gözlemleyebildiği, test edebildiğimiz ve bizim de reddetmediğimiz bir takım 
biyolojik ve kimyevi prensiplerin organizmalarda oluşturduğu mikro-mikrobiyal değişimlerle 
alakadardır. Yani biyoloji, tıp ve kimyada meydana gelen gelişmeler mevcut tabiatta vuku 
bulan gözlemlenebilir, test edilebilir fenomenlerle ilgilidir. Evrimcilerin yaptığı şey ise, bizim 
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de kabul ettiğimiz bu değişimlere bakıp canlıların tarihi geçmişinin ne olduğuna dair hipotez 
ortaya koymaktır. Yani tür içi mikro değişimlerin türler arası makro değişime sebep olduğuna 
inanıyorlar. Bizim reddettiğimiz ve faydasız olarak değerlendirdiğimiz kısım ise evrimcilerini 
öne sürdükleri bu hipotezdir. Fakat evrimciler sinsice, paket bir şekilde evrimi sunuyor ve 
böyle kabul etmemizi istiyorlar. Biz, balıkların sürüngenlere, sürüngenlerin kuşa dönüştüğü 
hipotezini, insanın maymun soyundan evrildiği gibi iddiaları reddettiğimizde ilaç ve aşı 
üretmedeki metodolojiyi veya bilimin buradaki faydasını inkâr etmiyoruz ki. Bu fayda evrim 
teorisinin bize sağladığı bir fayda değildir. Hem canlıların tarihsel geçmişine dair evrimci 
iddiaları, hipotezleri reddedip, ilaç firmalarında ilaç ve aşı geliştirme üzerinde bilimsel 
araştırma yapan bilim insanları da mevcuttur. Hiçbirisi de; “Ben, bakteriden balığa, 
sürüngenden kuşa, maymundan insana dönüşüm olduğunu kabul etmediğim için şu ilacı bu 
aşıyı geliştiremiyorum!” demiyor. Bu tarz iddialar evrim meselesini bir paket şeklinde 
topluma dayatan ve toplumda evrim teorisi lehine algı oluşturma çabasındaki sinsi evrimci 
propagandalardan sadece biridir. 

Hem -yeterli delil olmaması sebebiyle- canlıların tarihsel geçmişine dair evrimci hipotezlere 
karşı olanlar sadece Türkiye?de bulunmamaktadır. Başta ABD ve Avrupa ülkelerinde olmak 
üzere tüm dünyada kimyacısından biyologuna, tıpçı- sından genetikçisine kadar evrimci 
hipotezleri kabul etmeyen bilim insanları ve kuruluşlar vardır. Bunlar şu anda 
laboratuvarlarında birçok hastalığın tedavisi için bilimsel çalışmalar yapıyorlar. İlaç tedavi 
yöntemleri ve aşılar geliştiriyorlar. Şimdi bu insanlar evrimci hipotezleri reddediyor diye 
araştırmaları ve çalışmaları yarım mı kalıyor? 

Hem aşı ve ilaç üretim süreci multidisipliner ve multifak- töriyel bir akış içeren, Farmasötik 
disiplinlerin tamamını kapsayan bir süreçtir. Farmasötik Kimyadan Farmakognoziye, 
Farmakokinetik/Farmakodinamikten drogların nutrisyonel faktörlerle etkileşim detaylarım da 
içeren Fitoterapiye, Virolojiden Toksikoloji ve Mikrobiyolojiye.. Analitik Kimyadan 
Epidemi- yoloji ve Etiyolojiye, Patolojiden İmmünolojiye, Biyoistatistik- ten Farmakojiye 
kadar belki yüzlerce bilimsel indisle ilintilidir. 


Ar-Ge çalışmaları; önformülasyondan Farmakope monog- ramlarındaki standart formel 
ölçülendirmelere, nicel ve nitel- HPLC, spektroskopik, titrimetrik ve gravimetrik temelli 
enstrümantal analiz yöntemlerinden tutun da; birincil basamakta distilasyondan ekstraksiyon 
ve kromatografiye, inokülasyon/ inkübasyon süreçlerinden, ksenobiyotiklerin toksikolojik 
analizlerine kadar binlerce aşama ve her aşama için farklı departmanlardaki uzmanlar ve 
bunların eşzamanlı ya da kronolojik çalışma örüntüsünü gerektirir. Klinik fazlar ve 
devamındaki farmakovijilans çalışmaları, advers etkilerin spontan bildirimleri gibi patikalara 
hiç girmiyoruz bile. Bu kadar geniş spekt- rumlu bir yelpazede ilaç firmalarının Farmasötik 
preparatlan ticari müstahzara dönüştürmek gibi Farmasötik Teknoloji aşamaları dahil olmak 
üzere binlerce akademisyen faal olarak bu süreçte yer alır. Ve tüm bunlar Pubmed, Science 
Station Index, Sciencedirect gibi veritabanlarından; etki faktörü yüksek yayınlardan yani 
literatürden beslenir. Literatürdeki milyonlarca yazınsal malzeme içeren kümülatif birikimi 
inşa edenler ise yine sahalarına yüzeysel temas ettiğimiz akademisyenlerdir. 


Pek çok bilim inşam bu süreçte faal olarak çalışıyorken ve evrim teorisine karşı duruşları 
çeşitli ve hatta taban tabana zıt onlarlar içlerinde varken evrim konusundaki ayrılık ve 
aykırılıkları ilaç ve aşı üretim sürecini kesinlikle sekteye uğratmıyor. Yani evrim teorisinin 
süreçteki varlığı veya yokluğu sürecin akışım bile değiştirmezken, evrim; en fazla etkisiz ve 
yetkisiz elemanı olduğu bir sürecin nasıl vazgeçilmezi olabilsin ki? Evrimcilerin boş ve sinsi 
propagandaları! 
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a. Evrim Teorisinin İçtimai Alanla İlişkisi: İlim olarak evrim teorisinin toplumbilimleri ile 
ilişkisi söz konusudur. Zira “Sosyal Darwinizm” denilen felsefi bir yaklaşım vardır. Sosyal 
Darwinizm, Charles Darwin'in toplumbilim alanındaki fikirleri ve evrim teorisi gibi 
düşüncelerinin sosyolojik alandaki etkilerinden bahsedilirken kullanılan bir terimdir. 

Sosyal Darvinizm, Darwin'in kuramının genişletilerek sosyal alanda uygulanmasıdır. 


Evrim teorisinin en temel öğretilerinden biri, canlıların gelişimi ve ilerlemenin tabiatta var 
olan yaşam mücadelesine dayandığı düsturudur. Darvin’e göre doğada acımasız bir yaşam 
mücadelesi, daimi bir çatışma mevcuttur. Güçlüler her zaman güçsüzleri alt eder ve terakki 
böyle mümkün olur. Bu düşünce 19 ve 20. asırlarda emperyalizm ve sömürgeciliğin fikir 
altyapısını oluşturmuş, milyonlarca masum insan zulümlerle, savaşlarla katledilmiş; güçsüz 
devletler ve yoksul toplumlar çok uzun yıllar acımasızca sömürülmüştür. Evet, bir ülke 
düşünün ki devlet yöneticileri, devlet kuramlarında çalışan memurlar, toplumdaki tüm fertler 
mütemadiyen birbirleri ile rekabet ve mücadele içinde, güçlü olan kazanır düşüncesinde... 
Böyle bir toplum is- lami düsturlarla yoğrulmamış bir toplumdur. İşte bir ilim olarak evrim 
teorisinin sosyal alandaki kaideleri yani sosyal Darwinizm Müslümanların ve yöneticilerinin 
devlete ve topluma bakış açısına etki etse bırakın topluma ve insanlığa fayda sağlamasını, 
bilakis muzır neticeler doğuracaktır. Devlette ve toplumda oluşacak bencillik, menfi rekabet 
ve mücadele anlayışı huzursuzluk ve güvensizliğe sebep olacak ve neticede bu felsefe tüm 
toplumun nizam ve ahlakında olumsuz tesirler bırakacaktır. Diğer güçsüz devletler ve gariban 
toplumlarsa birer sömürü alanı olarak görülecektir. İslam öğretilerinde ise insanlar arasında 
mücadele, bencillik, çatışma, insani ilişkilerde samimiyetsizlik, haset, sömürgecilik, ırkçılık 
gibi fikirler değil; paylaşım, yardımlaşma, dayanışma, şefkat, merhamet, birbirinin başarısıyla 
övünme, Müslüman arkadaşının ayıbını örtme, sömürmeme, ırk; aynım olmaksızın kardeşlik 
ruhu oluşturma gibi ulvi gayeler ve hususiyetler vardır. Evrim teorisi içtimai alanda bize 
sunduklarıyla faydasız olduğu kadar zararlıdır da. 


Üçüncü Husus: Cenab-ı Hak düşmanın tecavüzleri ve saldırılarına karşı Müslümanları 
korumak amacıyla düşmana üstünlük sağlayacak her çeşit kuvveti hazırlamamızı 
emretmektedir (En- fal, 8/60). Bu kuvveti hazırlamak ancak iktisat, fizik, matematik, kimya, 
uzay bilimleri gibi ilimleri iyi bilmekle mümkün olur. Günümüzde yaygın hale gelen 
biyolojik savaşlarla mücadelede ise biyoloji ilmi öne çıkıyor. Dolayısıyla Müslüman 
toplumda asayişi temin edecek ve düşmanın müdahalesini önleyecek teknolojilerin 
geliştirilmesi gayesine hizmet etmeleri yönüyle de iktisat, fizik, matematik, kimya, biyoloji ve 
uzay bilimleri gibi ilimler faydalı ilimlerdir. 

Dördüncü Husus: Allah'ın varlığım, birliğini, kudret ve ilmini tefekkür etme, yaratılmışlar 
üzerinde düşünme Müslü- manlar için çok büyük ve değerli bir ibadettir. Matematık, fizik, 
kimya, astronomi, biyoloji gibi ilimleri öğrenmek kişinin Allah'ı tefekkür etmesine vasıta 
olur. İnsanlar, matematik, fizik, kimya ve biyoloji ilimleriyle varlıklar üzerindeki hassas 
mizanları, eşyanın hakikatini, canlılardaki mucizevi yönleri öğrenerek Allah'ın yaratma 
sanatını ve ilmini idrak edebilir, astronomiyle de Allah'ın kudret ve azametini temaşa edebilir. 
Burada Allah'ın rızasını gözetme, Allah'ı tanıma ve bilme çabası olduğundan bu ilimler de 
faydalı ilimler kısmına girer. Evrim teorisi ise canlıların tarihsel geçmişine yönelik inceleme 
ve araştırma yaptığı için bu bağlamda faydalı ilim sayılmaz. 

Beşinci Husus: Bilim alanında insanları araştırmaya teşvik eden en önemli etken, araştırma 
yaptığınız alanda elde edeceğiniz veya etmeyi umduğunuz neticenin bir anlam ifade etmesi ve 
bu neticenin bilim ve toplumun gelişmesine yapacağı katkıdır. Ben, bir araştırmanın bilime ve 
topluma fayda sağlayan bir sonuç verip vermediğini, İngilizlerin günlük hayatta sıkça 
kullandığı “So what?” (Ee yani?) sorusunu sorarak anlıyorum. Misal, merceği kesfettiniz. 
Keşfinize yönelik “Ee yani?” sorusu sorulduğunda keşfinizin hangi işlere yarayacağım 


341 


açıklayabilirsiniz. Sürtünme direnci çok az olan bir materyal ürettiniz. “Ee yanı?” Deniz, 
hava, kara taşıtlarında kullanılabilir, araçlarda kullanılırsa yakıt tüketimini azaltabiliriz. 
Atomlardan daha küçük fotonların bilgi saklayabilme özelliğini keşfettiniz. “Ee yani?” 
Normal bir USB’ nin sakladığı bilginin 1000 katı büyüklüğündeki verileri daha küçük USB 
içerisinde depolayabiliriz. Beyinde yeni bir nöronu ve bu nöronun kök hücreleri onarıcı 
etkileri olduğunu keşfettiniz. “Ee yani?” Alzheimer gibi dehşetli bir hastalığın tedavisi 
mümkün olabilir. Bunun gibi misaller çoğaltılabilir. İşte bu neticelerden elde edilecek 
kazanımlar ve neticelerin bilim ve toplumla olan somut fayda ilişkisi, bilim insanım hem 
araştırmaya teşvik eder hem de bilim ve toplumun gelişmesine katkı sağlar. Aynı soruyu 
evrim teorisi araştırmacıları için soralım ve ateist bir evrimci ile Müslüman bir evrimci 
açısından meselenin ayrımım yapalım: 


Uzun araştırmalar sonucu 100 milyon yıl öncesine ait olduğu iddia edilen bir an fosili 
bulundu. “Ee yani?” Eksik halka tamamlandı veya (yapısı aynıysa) “An, evrimini o zaman 
tamamlamış olabilir.” Fayda? Balıklarla sürüngenler arasındaki geçişe ışık tutacak bir canlıya 
ait fosil bulundu. “Ee yani?” Fayda? “Kertenkeleler sinek kovalarken kanatlandı.” “Ee yani?” 
Fayda? İşte evrim araştırmalarının faydası bilime veya topluma değil, yine evrim teorisinin 
kendisinedir. Esasen evrime dair araştırmalar ateist bilim adamlarım teşvik edebilir ve elde 
ettikleri bulgu ve çıkardıkları neticeler onlar için bir anlam da ifade edebilir. Çünkü onlar için 
evrim teorisi inançsızlıklarım temellendirmenin yegâne yolu olduğu için tüm himmetlerini, 
gayretlerini bu yolda harcasalar onlar için bir sorun teşkil etmez. Onlarca yıl karış karış yer 
altım inceleyip bir fosil bulsalar onlar için büyük bir kazanım olur. Çabaları, kendilerince bir 
faydaya yani “Tanrı algısını toplumun gündeminden çıkarmaya” hizmet eder. Fakat 
Müslüman bir evrimci için mesele çok farklıdır. Bu bulgulardan en fazla elde edeceği fayda 
“Allah bu canlıyı 100 milyon yılda şimdiki haline evrimlestirmistir!” çıkanım olur. Bunun 
ötesine geçmez. Yıllarca kıymetli zamanını ve imkânlarını bu çıkanım yapmak için kullanmak 
tam bir malayanilikle iştigal olur ki bu, bir Müslüman için kaçınılması gereken bir durumdur. 
Allah'ın yaratma kudretini, ilmini ve azametini anlamak için mevcut canlıları incelemek 
esastır. İşte evrime dair araştırmalar ateist bir bilim inşam için çok şey ifade edebilir fakat biz 
Müslü- manlar için amaçsız, faydasız, malayani bir iştir. 


Soru: Allah bizden canlıları inceleyip üzerinde düşünerek kendi ilim ve kudretini tefekkür 
etmemizi istiyor. Kur'an-ı Kerim'de de insanları bu yönde teşvik etmiş. Evrim teorisi ile 
meşgul olmak Allah'ı tefekkür etmemize yardımcı olmaz mı? 

Cevap: Bu soruyu iki başlık altında izah edelim: 

Birincisi: Canlılar dünyasını inceleyen bilim dalı biyolojidir. Biyoloji biliminin botanik, 
zooloji, anatomi, fizyoloji, embriyoloji, sitoloji, histoloji, genetik, moleküler biyoloji, ekoloji, 
taksonomi (sistematik), parazitoloji, biyokimya, viroloji, morfoloji (biçimbilim) gibi alt 
dallara ayrıldığını, evrim teorisinin ise biyoloji bilimi altında sadece bir teori olduğunu 
konuyla ilgili makalemizde açıklamıştık. Evrim teorisi ilgilendiği konu itibariyle canlıların 
“tarihi”ne yönelik bir araştırma programıdır. Allah'ın Kur'an-ı Kerim'de kullarını teşvik ettiği 
tefekkür meselesi ise “hâlihazırda yaşayan canlılar” ile alakalıdır. Kur'an'da da Allah, tabiatta 
var olanı nazara vererek fikir yürütmeyi (tefekkürü) teşvik eder. Bu bakımdan tefekkür 
meselesi evrim teorisi ile değil, mevcut canlıları inceleyen biyoloji biliminin diğer dallarıyla 
ilgilidir. 


Bir Müslümanın, Allah'ın sonsuz ilmi ve yaratma kudretini anlaması için bir sürüngeni 
evrimleştirerek nasıl bir kuşa dönüştürdüğü hipotezini bilmesi de bu hadiseye inanması da 
gerekmez. Müslüman, Allah'ın dilediğinde bir taştan inşam, bir tahtadan deveyi 
yaratabileceğini, “Ol!” emriyle tüm mevcu- datı bambaşka suretlere çevirebilecek bir ilim ve 
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kudrete sahip olduğunu bilir. Mesele bunu bilmek veya buna sadece inanmak değildir. 
Tefekkürde gaye, mevcudatın veya hadiselerin gözlemlenmesiyle Allah'ın kudret ve ilmini 
temaşa edip, Allah'ın varlığı ve birliğine (vahdet, tevhid) dair aklın ve kalbin aynel yakin 
(gözle görür) derecede tatmin olmasıdır. Bu fikir yürütme ise canlıların geçmişini, tarih 
sahnesindeki serüvenini açıklamaya çalışan, çürümüş kemik parçaları ve fosillerle ilgilenen 
evrim teorisi ile değil; şu an yaşayan bitkileri, hayvanları, insanları yani kâinattaki yaklaşık 9 
milyon canlı türünü ve bu türlerin sayısız fertlerini; bu canlıların birbirleriyle olan ilişkilerini; 
gen, hücre, doku, organ ve vücut sistemlerini, onların beden içerisindeki işleyişlerini 
inceleyen, canlılardaki akıl almaz cihazları ve yetenekleri ve bedenlerine nakış nakış işlenmiş 
sanatları izhar eden biyolojinin diğer alanları ile meşgul olmakla mümkündür. Tefekkür 
ibadetinin şu canlı bundan evrimleşmiş, Afrika'da kemik bulunmuş, bunların Asya'da 
yaşayan şu canlı türleri ile benzer yapıda oldukları keşfedilmiş, o canlıya ait genler zürafa 
genleriyle şu oranda benzerlik gösteriyormuş, o zaman Allah bu canlıyı o canlıdan 
evrimleştirerek yaratmış gibi meselelerle ilgilenen (teistik) evrim teorisinin konu ve 
yöntemleriyle hiçbir ilgisi yoktur. Hülasa tefekkürde esas, var olan canlıdaki tasarım ve 
kompleksliği gözün görmesi, akim tahayyülü neticesinde kalbin vahdet ve tevhidle mutmain 
olmasıdır. 


İkincisi: Canlıların hâlihazırdaki yapılarının incelenmesi tefekküre yol açarken canlıların 
evrim bağlanımda incelenmesi tefekkürün gayesine hizmet etmez, fikir dağılır. Bunu bir 
misalle açıklayalım. Gayemiz mevcudatı inceleyerek Allah'ın ilmini, yaratma sanatın ve 
kudretini tefekkür etmek, eserden müessire ulaşmak. Bunun için bir gri baykuşu ele alıyoruz: 
“Gri baykuşun tüylerinde nakış nakış işlenmiş desenlerin oluşturduğu muazzam sanat ve 
simetri; kanat, kuyruk, gövde ve ayak ölçülerinin birbirleriyle uyumlu oluşu; tüy yüzeylerinin 
uçuş akışını kolaylaştırıcı yapı ve tasarımı; saniyede milyarlarca işlem yapan beyni; 
vücudunda 50 metre mesafeden karın 60 cm altında hareket eden avının yerini görmeden 
algılayabilecek bir sonar sisteminin mevcudiyeti; hayati fonksiyonları yerine getiren 
indirgenemez kompleks yapıdaki organlar ve bu organları oluşturan doku ve son derece girift 
yapılı hücreler; bunların bir- biriyle muhteşem uyumları, tasarımları ve tüm bu özelliklere ait 
bilgilerin gri baykuşun küçücük DNA'sında kodlanmış olması sonsuz ilim, sanat ve kudrete 
sahip bir yaratıcının varlığım zorunlu kılar.” İşte bu fikir yürütmeye yardımcı olan, gri 
baykuşun yapışım inceleyen biyolojinin zooloji, anatomi, sitoloji, genetik, ekoloji gibi 
dallarıdır. 


Bu bilimlerin bize sağladığı bilgiler gri baykuşu tefekkür etme gayemize yardımcı olmaktadır. 
Gri baykuşu evrim teorisi nazarıyla incelediğimizde ise tefekkür arzumuzu kamçılayacak, 
fikrimizi Allah'ın vahdetine ve kudretine yöneltecek bir yol ve bilgi bulamayacağız. Zira 
evrim teorisi bize bu canlının biçim olarak hangi kuşa daha çok benzediğinden, hangi kuşla 
ortak atayı paylaştığından, hangi sürüngenden evrimleşmiş olabileceğinden, hangi canlıyla 
yüzde kaç oranında ortak genleri paylaştığından, atalarına ait deforme olmuş kuru 
kemiklerden, soyağacında nerede olduğundan bahsedecektir. Gri baykuşun hangi canlıdan 
evrimleştiği ortaya konulsa da bu iddiadan çıkacak en büyük paye şudur: “Allah, gri baykuşu 
şu canlıdan evrimleştirerek yaratmıştır.” Fakat tefekkürde gaye gözün görüp akim ve kalbin 
tatmin olması idi. Bu çıkarım ise gözle görülmeyen, tamamen varsayıma dayalı, geçmişte 
kalmış bir süreci anlatmaktadır. Dolayısıyla evrime dair bilgiler tefekkürün amacına hizmet 
etmez. Tefekkür gayesi ile yola çıkılsa da varılan noktada fikir dağılır. Hem bilimin en temel 
prensibi de “gözlemlenebilirlik ilkesi” olduğundan, mevcut canlıları kendi zatlarında 
inceleyerek yapılan bir tefekkür bilim temeline oturtulmuş, akılcı bir ibadet olacaktır. Evrim 
teorisinin bize sunacağı şey ise gözlemlenemeyen, tarihsel bir iddiayı hayalimizde veya 
çizimlerimizde canlandırmak olacaktır. 
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Sonuç olarak evrim teorisinin, İslam'ın amel, fıkıh kısımları ile ilgisinin olmaması ve ahiret 
ilmi kapsamına girmemesi; hukuk, tıp, mühendislik, matematik, fizik, kimya, astronomi 
bilimleri gibi somut bir şekilde toplumsal düzenin işleyişine ve insanların yaşamlarına fayda 
sağlayacak özellikleri ihtiva etmemesi; sosyoloji ve toplumsal düzen ile ilgili olan “sosyal 
Darwinizm” felsefesinin ise İslam'ın içtimai hayata yönelik öğretilerine tamamen zıt olması 
ve bu felsefenin toplumsal yaşama ve insanlara faydadan ziyade zararının dokunması; ilgi ve 
araştırma alanının canlıların tarihiyle alakadar olması sebebiyle İslam toplumunun diğer 
toplumlara karşı bilim ve teknolojide üstünlük sağlamasına yardıma olacak kazanımlar 
sunamaması; Allah'ın varlığını, birliğini, kudret ve ilmini tefekkür etme meselesinin mevcut 
varlıklar ve canlılar üzerinde fikir yürütme ile cereyan etmesi ve bunun da matematik, fizik, 
kimya, astronomi ve biyolojinin yaşayan canlıları inceleyen diğer alt dallarıyla mümkün 
olması; evrim teorisi doğrultusunda canlılar incelendiğinde varılan noktalarda fikrin dağılması 
ve tefekkürün gayesine hizmet etmemesi; yüz milyonlarca yıl öncesine dayanan bir geçmiş 
zaman sürecinde yaşamış sayısız canimin fosillerle ve bir takım araştırmalarla birbirlerine 
benzerliğini bulma ve evrim soyağacım oluşturma çabasının olağanüstü zaman ve gayret 
sarfına sebep olması ve bu büyük zaman ve emek sarfiyatının neticesinde insanlığa somut bir 
fayda sağlayacak neticeler elde edilememesi sebebiyle evrim teorisinin < İslam düşüncesi 
açısından “faydasız” bir ilim olduğu kanaatindeyiz. Öğrenilmesi ve üzerinde araştırmalar 
yapılarak emek ve zaman harcanması İslami müspet gayelere hizmet etmez. 


İşte biz de bu sebeplerle Peygamber Efendimizin (sav) dualarında ifade ettiği gibi “Faydasız 
ilimden Allah'a sığınırım.” diyor ve insanlarımızı ahirete, toplumun düzenine, sosyal hayata, 
insanlığa veya Allah'ı tefekkür etmeye fayda sağlayacak olan ahiret ilimleri, hukuk, tıp, 
mühendislik bilimleri, yönetimi bilimleri, matematik, fizik, kimya, astronomi, teknoloji 
bilimleri ve biyolojinin hâlihazırdaki canlı organizmaları inceleyen diğer alt bilim dallarını 
öğrenmelerini ve bunlar üzerine zaman ve gayretlerini sarf etmelerini tavsiye ediyoruz. 


Fatih Buğra Sarper -Teistik Evrim Düşüncesinin Elestirisi,syf:379-391 
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Tanrı'nın olmadığı bir dünya, insan ile diğer varlıklar arasında bir mahiyet farkının olduğunu 
iddia edemeyeceğimiz bir dünyadır. Tanrı'nın yokluğunun kaçınılmaz neticesi natüralizmdir. 
Natüralizmin siyaset felsefesindeki ilk yansıması kuvvet politikası, diğeri ise faydacılıktır. 
Tanrı'nın yokluğunda hümanizm yeni anlam sistemi, yeni din olarak ortaya çıkmıştır. 
Hümanizm hem kuvvet politikasına hem de faydacılığa karşı çıkmıştır. Buna karşın 
hümanizm politik şiddeti ve güçlü olanın hakimiyetini engelleyememiştir. Tersine hümanizm 
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şiddeti ve hakimiyeti meşrulaştırıcı bir işlev görmüştür. Postmodern dünya himanizmin 
büyüsünün bozulduğu döneme karşılık gelir. Postmodernizm evrensel değerlerin yokluğunda 
herhangi bir değer sisteminin üstünlük iddiasında bulunamayacağını, dolayısıyla bütün 
değerlerin ve bu değerlerle bağlantılı bütün yaşam tarzlarının eşit ölçüde değerli olduğunu 
iddia ederek inceltilmiş bir faydacılığı savunur. Günümüzde tüketim toplumu ile sağlanmış 
olan barışın ortadan kalktığına ve kuvvet politikasının hüküm sürdüğüne şahit olmaktayız. 
Faydacılığın yeniden geçerlilik kazanması, barışın güçlü olanların da çıkarlarına olduğu 
şartların oluşmasına bağlıdır. 


Tanrı ve anlamın olmadığı bir dünya, insan ile diğer varlıklar arasında bir mahiyet farkının 
olduğunu iddia edemeyeceğimiz bir dünyadır. Bu nedenle Tanrı'nın yokluğunun kaçınılmaz 
neticesi natüralizmdir. Natüralizm insanı bütünüyle maddi ve biyolojik bir varlık olarak görür. 
Bu nedenle natüralizme göre iyi, doğal eğilimlere (verili arzulara ya da içgüdülere) uygun 
olana karşılık gelir. Bu eğilimin ne olduğu filozofların görüşlerine göre farklılık göster de 
değeri belirleyen şeyin doğal eğilimler olduğu yönündeki bir düşüncenin siyaset felsefesi 
açısından iki sonucunun olduğunu görmek zor değildir. Natüralizmin siyaset felsefesinde 
aklımıza gelebilecek ilk yansıması, kuvvet politikasıdır. Kuvvet politikası (politik 
gerçekçilik); ahlak yasa vb. şeylerin kendi başlarına bir değere sahip olmadıklarını, bunların 
sonradan ortaya çıkmış yapay şeyler olduğunu, doğada geçerli olan tek şeyin olan şeyin güç 
olduğunu ve bu nedenle de siyasi yaşamda da belirleyici olanın güç ve çıkar olduğunu iddia 
eder. Bu politika anlayışının en önemli temsilcisi Machiavelli’ dir. 


Machiavelli” ye göre, politik eylemi sınırlandıracak tek şey, realiteden kaynaklanan 
zorluklardır. Politikacı gücü ve mahareti oranında bu zorlukların üstesinden gelmeye çalışır. 
Eylemin üst bir amacı, ahlaki bir amacı olamaz. Üst ahlaki bir amaç olmadığı için, eylemin 
amacı eylem sahibinin anlayışına kalmıştır. Bu amaç yücelik, büyüklük, şan ya da şöhret 
olabilir. Eyleme yönelik irade keyfidir, ahlaki bir sınırlandırmaya tabi değildir (Vacano, 2007: 
3-4). Bu durumu Machiavelli’nin Prens’inde görmek mümkündür. Prens amacına ulaşmak 
için gayrı ahlaki davranabilir, zira ahlak diye bir şey yoktur. Kuvvet politikası ahlakı, dini ve 
hukuku politik düzeni (halkın itaatini) sağlamak için kullanılan araçlar olarak görür. 


Machiavelli, politik nihilizmin habercisi, ona ilk işaret eden düşünürdür. Natüralizmin gücü 
esas alan anlayışını sosyal Darwinizm’de de görmek mümkündür. Sosyal Darwinizm evrim 
teorisinin doğal seleksiyon düşüncesini toplumsal yaşama taşıyarak tarihsel süreçte ve 
toplumsal yaşamda güçlü olanın haklı olduğunu ve ancak uyum sağlayanın varlığını 
sürdürebileceğini iddia eder. Sosyal Darwinizm modem politika felsefelerine çeşitli 
biçimlerde sirayet etmiştir. Liberalizmin piyasadaki rekabeti yüceltmesinde, Marksizm'in 
tarihin işleyişini sınıf mücadelesi ile açıklamasında ve faşizmin ırklar arasındaki mücadeleye 
yönelik vurgusunda sosyal Darwinizm'in etkisini görmek mümkündür. Kuvvet politikası ve 
sosyal Darwinizm gücü doğal ve geçerli tek şey olarak gördükleri için sert ve kabul edilmesi 
kolay olmayan dünya görüşleridir. 


Natüralizmin siyaset felsefesindeki daha yumuşak ve kabul edilebilir yansıması faydacılıktır. 
Faydacılığın yumuşak ve kabul edilebilir olmasının nedeni barışı mümkün görmesidir. 
Natüralizmin hüküm sürdüğü bir dünyada gücü sınırlandırmanın tek yolu bunun faydalı 
olduğunu düşünmektir. Bu anlamda böyle bir dünyada geçerli tek ahlakın fayda ahlakı 
olduğunu söyleyebiliriz. Ortak politik hayat, ortak değerler ya da barış bütün herkes açısından 
faydalı olduğu için kabul edilir. Faydacı dünya görüşüne göre fayda temelli liberalizm, geçerli 
tek siyasi sistemdir. Barış, her birey için özgürlük ve haklara saygı kabul edilir; çünkü bunlar 
insanların refahını artıran, insanların çıkarlarına hizmet eden şeylerdir. 
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Birey evrensel değerleri kabul edip gücünü sınırlandırır, çünkü bu durumda çıkarını daha iyi 
gerçekleştireceğini düşünür. Bu durumu en iyi biçimde ahlak ve adalet kurallarının hipotetik 
olduğunun altını çizerek Hobbes dile getirmiştir. Hobbes doğal durumun bir savaş durumu 
olduğunu kabul eder. Hobbes'a göre her bir kişi gücünü kendini korumak yönünde dilediği 
gibi kullanma doğal hakkına sahiptir. Fakat Hobbes, insanların gücünü sınırlandırmayı kabul 
etmesinin kendileri açısından daha faydalı olduğunu hesap ederek (Hobbes insanın doğa 
içerisinde zamanla hesap edebilme yetisine sahip olduğunu düşünür) barışçıl bir ortak yaşam 
sürmeyi tercih edeceklerini düşünür. 


Değerden soyundurulmuş doğayı veri olarak aldığı için Hobbes da politik gerçekçidir. Kuvvet 
politikası Hobbes'un siyaset felsefesi için de söz konusudur. Buna karşın Hobbes'un tasvir 
etmiş olduğu politik gerçeklik Machiavelli’nki ile kıyaslandığında daha kabul edilebilir bir 
yumuşaklıktadır (Strauss, 1988: 47). Hobbes barışçıl yaşamı bütün gücün devlete 
devredilmesi durumunda mümkün görerek devletin gücünü mutlaklaştırdığı için (kuvvet 
politikasını savunduğu gerekçesiyle) liberaller tarafından eleştirilse de, Hobbes’un 
düşünceleri bireyin kendini koruma arzusunu (hakkını) esas aldığı için özü itibariyle liberaldir 
(Strauss, 1953: 181-182). 


Hobbes'un ahlak ve politika felsefesi faydacılıkla liberalizm arasındaki ilişkiyi gösterdiği için 
önemlidir. Faydacılığı ve onun bir türü olan faydacı liberalizmi Hobbes’un düşüncelerinin 
inceltilmiş biçimi olarak görmek mümkündür. Faydacılığı dar ve teknik anlamıyla değil geniş 
anlamıyla düşünüyoruz. Bu nedenle faydacılık derken kast ettiğimiz eylemelerin getireceği 
faydaların hesaplanabileceğini kabul eden ve bu hesaplamanın bir sonucu olarak toplum için 
en yüksek faydayı sağlayacak eylemlerin gerçekleştirilmesini salık veren Bentham'ın 
niceliksel faydacılığı değildir. Bize göre, niceliksel faydacılık kaba bir faydacılıktır ve 
matematiğin bütün bilimler için model olarak alındığı bir dönemin ürünü olan faydanın 
ölçülebileceği düşüncesib u gün için savunulması zor bir düşüncedir. 


Faydacılıktan kastımız Mill’in niteliksel faydacılığı da değildir. Zira bize göre faydalar 
arasında niteliksel bir ayrıma gitmek ancak faydanın dışında bir ölçüte müracaat etmekle 
(yani faydacılığın dışına çıkmakla) mümkündür. Mill, insanı “bayağı bir varlık” olarak gören 
natüralizme karşı çıkan hümanist düşünce anlayışının etkisiyle “insanlığın kalıcı yararı” ya da 
“insanın gelişimi” gibi ölçütler kullanmıştır. Bu yazıda faydacılık Hume’un faydacılığına 
yakın bir anlamda kullanılmıştır. Hume değerleri (ahlak kurallarını) insanoğlunun pratik 
deneyiminin bir ürünü olarak görmüştür (Yayla, 2008: 62). Hume'a göre, değerler barışçıl bir 
ortak yaşamı mümkün kılmak anlamında faydalı oldukları için vardırlar. Bu anlamda değerler, 
üzerine iyice düşünüp derinlerine indikçe insanların çıkarlarını görebileceğimiz bir uylaşımın, 
zaman içerisinde oluşmuş örtük bir uzlaşının ürünüdür. 


Hume’un faydacılığının gücü; değerlerle fayda arasındaki ilişkiyi hemen fark edilebilecek 
kaba ve açık bir ilişki olarak görmemesinden, değerleri gerisinde faydanın bulunduğunu 
unuttuğumuz şeyler olarak görmesinden kaynaklanır. Faydacı toplumda (liberal toplum, 
ticaret toplumu) güç ve güç mücadelesi belirli kurallara bağlandığı için kuvvet politikası 
hüküm sürmez. Fakat bu, faydacı toplumun güçten arındırılmış bir toplum olduğu anlamına 
gelmez. Faydacı toplum gayrı şahsi süreçlerin vücut verdiği karmaşık bir toplumdur. Bu 
toplumda güç, politik güç formundan daha çok gayrı şahsi süreçler içerisine (örneğin 
piyasaya) gizlenmiş güç ilişkileri formunda karşımıza çıkar. Tam da bu nedenle faydacı 
toplum, tahakküm ilişkisinin ortadan kalktığı bir toplum olmayıp bu ilişkinin yumuşatılmış 
biçimlerde varlığını sürdürdüğü toplumdur. Aynı şekilde faydacı toplum sosyal Darwinizm’i 
de yumuşatılmış bir biçimde bünyesinde barındırır. 
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Sosyal Darwinizm, toplumsal yaşamdaki rekabet olarak kendini gösterir. Özellikle 
günümüzün faydacı toplumu olan neoliberal toplumda bu rekabet adeta kutsanır. Neoliberal 
toplumu karakterize eden şey, bütün bir toplumsal yaşamın piyasalaşması yani piyasanın 
rekabet mantığının yaşamın bütün alanlarına sirayet etmesidir (Dardot ve Laval, (2012: 1-2). 
Neoliberal ideoloji sosyal Darwinizm’i, rekabetin gelişmenin ön koşulu olduğu ve uzun 
vadede rekabetten herkesin yarar göreceği yönündeki bir söylemle meşrulaştırır. Hayek bu 
ideolojinin beslendiği düşünürlerden biridir ve bize göre faydacı toplumun çağdaş 
düşüncedeki en önemli temsilcisidir. Hayek'in evrimci liberalizmde ortak yaşamı ve ortak 
yaşamdaki rekabeti düzenleyen kurallar (barışı sağlayan adalet kuralları) insanlığın 
deneyiminin bir ürünü olarak görüldüğü için tıpkı Hume gibi Hayek’ in de incelikli bir 
faydacılığı savunduğunu söylemek mümkündür. 


Kuvvet politikasının Batı düşüncesinde (bir anlamda natüralizme karşı çıkmanın bir yolu 
olarak görebileceğimiz) romantizmden beslenen bir türü de vardır. Natüralizmin doğa 
yasalarına göre işleyen mekanik evren anlayışına karşın romantizm; organik, canlı bir evren 
anlayışını savunmuştur. Romantizme göre, evren; sonsuz bir akış, sonsuz bir kendini yaratma 
sürecidir. Evren sonsuz bir akış olduğu için onu rasyonel olarak kavramak, bilmek ve sonlu 
ifadelerle dile getirmek mümkün değildir (Berlin, 2010: 125,130). Romantizm, Tanrı'nın 
nitelikleri olan sonsuzluğu ve yaratmayı evrene (doğaya) ait nitelikler olarak görerek bir 
anlamda evreni Tanrı ile özdeşleştirmiş olur. Romantizm insanın parçası olduğu bu evrendeki 
akışa ve yaratma faaliyetine katılmak yoluyla var olabileceğini düşünür. 


Romantizme göre insan ancak sürekli eylemde bulunarak, yaratarak var olabilir. İnsan ancak 
bu şekilde kendisini ifade edebilir ve kendisinin farkına varabilir. Romantizm insanı yaratma 
yoluyla var olabilen bir varlık olarak gördüğü için insan iradesini mutlaklaştırır. Romantizm 
insan iradesini mutlaklaştırdığı için doğayı da insanın dilediği gibi biçim vereceği, yaratacağı 
kalıpsız bir şey olarak görür. İnsan için verili değer ve amaç yoktur. İnsan değerleri ve 
amaçları da kendisi yaratır ve kalıpsız doğaya yaratmış olduğu amaçlar ve değerler 
doğrultusunda istediği biçimi verir (Berlin, 2010: 129,140). 


Romantizm insanı sanatçı, doğayı ise malzeme olarak görür. Romantizmin politika alanına 
taşınması tehlikeli bir politika anlayışının ortaya çıkmasına neden olmuştur. Bu, insanları 
politik gücün (sanatçının) malzemesi olarak gören ve politik gücün yüksek hedefleri 
doğrultusunda bu malzeme üzerinde uyguladığı politik şiddeti bir sorun olarak görmeyen 
estetik politika anlayışıdır (Dombowski, 2004: 132). Romantizmin politika anlayışında irade 
kavramı devletin iradesi ya da milletin iradesi biçiminde (milliyetçilik) kolektif bir hüviyet 
kazandığında (Berlin, 2010: 140) politik şiddetin boyutları daha da yükselir. Buna göre 
tarihteki bütün anlamlı yaratımlar kolektif iradeler yoluyla gerçekleştirilir. Bireyin hayatını 
anlamlı kılmasının yolu da kendisini bu iradelerin irrasyonel hareketine bırakmasından (yani 
bu iradeler içeresinde erimesinden) geçer. Devletler ya da milletler arasındaki savaş yüksek 
bir varlığa ulaşmanın, kendini ifade etmenin gereği olarak yiiceltilir. Bu politika anlayışı için 
yukarıda belirtmiş olduğumuz faydacı barışın hüküm sürdüğü toplumsal yaşamı (liberal 
toplum) karakterize eden şey ahlaki çürümedir. Böyle bir yaşamda toplum parçalanır, bölünür 
ve insan piyasaya fırlatılan basit bir metaya, gayrı şahsi süreçler tarafından belirlenen pasif bir 
varlığa dönüşür. İnsan iradesini etkisizleştiren bu gayrı şahsi süreçler karşısındaki çaresizlik 
kolektif iradeyi öne çıkarır. Zira insanın elleri arasından kayıp giden bir yaşamı denetim altına 
alabilmek ve böylece anlamlı bir şekilde var olabilmenin koşullarını oluşturabilmek kolektif 
bir iradede ifadesini bulabilen büyük bir gücü gerektirir. 
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Bu politika anlayışının hayata geçirilmesinin dehşet verici sonuçlarını en açık şekilde 
faşizmin uygulamalarında görmek mümkündür. Estetik politika gücün sınırsız bir şekilde 
kullanılabileceğini kabul ettiği için bir çeşit kuvvet politikasıdır. Fakat o kaba bir kuvvet 
politikası değildir. O, gücü mükemmelleşmenin bir aracı olarak gördüğü için, inceltilmiş bir 
kuvvet politikasıdır. Şeylerin (varlığın) bir yapısının (özünün) bulunmadığı bu nedenle de 
onların insan iradesine göre kalıplanacağı düşüncesi romantizmin temel özelliğidir (Berlin, 
2010: 152). Böyle bir düşünceden kuvvet politikası dışında sonuçlar da çıkarılabilir. Şöyle 
düşünülebilir: İnsan doğadaki bir varlıktır. Buna karşın insan diğer varlıklardan farklı olarak 
iradesi yoluyla doğayı dönüştürme ve bir şeyler yaratabilme özelliği olan bir varlıktır. İnsanın 
belirli bir yapısı olmadığı için insan aynı zamanda kendini yaratabilen bir varlıktır. Diğer 
insanlarla birlikte yaşama olgusundan hareketle insanın değerlerin yaratıcısı olan bir varlık 
olduğu da söylenebilir. 


Buradan insanın yaratmış olduğu ortak değerlerle bir insani yaşam dünyası inşa edebileceğini 
ve böylece doğadaki diğer varlıklardan farklılaşabileceğini kabul edilerek bir çeşit 

hümanizme ulaşabilir. Bu hümanizme göre insanı diğer varlıklardan farklılaştıran doğaüstü 
bir güç (Tanrı) yoktur. İnsan kendi dünyasını yaratarak kendini farklılaştırır. Yine değerleri 
koyan doğaüstü bir güç de yoktur. Yani kendinde değerler diyebileceğimiz ahlaki değerler de 
yoktur. Ahlakın yaratıcısı da insandır. Bu durumda insanların kendi yaratmış oldukları ahlaki 
değerlere riayet ederek barışçıl bir ortak yaşam sürme ihtimali vardır. Fakat bu bize göre zayıf 
bir ihtimaldir. Zira bu ihtimalin gerçekleşmesi ancak bütün insanların aralarındaki çatışmaları 
aşarak bir takım evrensel değerlerde mutabık kalma yönünde bir irade göstermeleri ve bu 
iradenin de eğitim vb. yollarla sürekli olarak yeniden üretilmesi durumunda mümkündür. 


Benzer bir değerlendirmeyi romantizmin mirasçısı olarak görebileceğimiz (Berlin, 2010: 164) 
ateist varoluşçuluk için de yapmak mümkündür. Bilindiği gibi varoluşçuluk varoluşun özden 
önce geldiğini bu nedenle de insanın sabit ve değişmeyen bir doğasının bulunmadığını kabul 
eder. Varoluşçuluğa göre insanın içeriğinin ne olacağı insanın alacağı kararlara ve bu kararlar 
doğrultusunda yaşayacağı hayata bağlıdır (Sartre, 2002: 104). Varoluşçuluk geleceğe açıklığı, 
insanı diğer varlıklardan, yani şeylerden farklılaştıran bir özellik olarak görür. “Şeyler, basitçe 
vardırlar; kendilerinde tamdırlar. İnsan varlıkları ise tam değildirler. Onlar geleceğe, henüz 
gerçekleştirilmemiş bir geleceğe doğru açıktırlar. Bu geleceğin boşluğu failin seçimleri 
tarafından doldurulmalıdır.” (MacIntyre, 2001: 38) 


Sartre'ın kavramlaştırmasıyla diğer varlıklar kendinde varliklarken insan kendisi için varlıktır 
(Cevizci, 2014: 439). Varoluşçuluk, anlam koyucu yüce bir varlığın bulunduğunu reddettiği 
için değerlerin yaratıcısının da insan olduğunu kabul eder. Varoluşçuluğa göre; belirlenmemiş 
bir varlık olması, ne olacağını belirleyebilen özgür bir varlık olması ve yaşamında müracaat 
edebileceği (güvenirliliğinden şüphe etmeyeceği) aşkın değerlerin olmaması insanı büyük bir 
sorumluluk altında bırakmaktadır (Sartre, 2002: 110). 


Bu durumda insanın iki seçeneği vardır. İnsan ya sonluluğu, ölümlülüğü, geleceğe açıklığı ve 
sorumluluğu ile yüzleşerek sahici bir yaşam sürecek ya da bu yüzleşmeden kaçmasına (karşı 
karşıya bulunduğu durumu unutmasına) imkan sağlayan sahte bir yaşam sürecektir. 
Varoluşçuluğa göre, ikinci durumdaki yaşam mevcut toplumsal düzendeki verili roller, 
normlar ve değerlerce kalıplanmış bir yaşamdır ve böyle yaşam içerisinde insan bir nesne 
gibi, bir kendinde varlık gibi yaşamını sürdürecektir. Varoluşçuluk zaviyesinden faydacı 
toplumun böyle bir yaşama karşılık geldiğini söylemek mümkündür. Böyle değersiz bir 
yaşam karşısında üç tutumdan söz edilebilir. Bunlardan ilki, Heidegger'in geç dönem 
düşüncesinde olduğu gibi, durumun insani çabayla düzeltilemeyeceğini kabul eden karamsar 
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tutumdur. İkincisi, durumun politik güç yoluyla üstesinden gelinebileceğini kabul eden 
tutumdur. Bu tutumda daha önce belirtilmiş olduğumuz bir çeşit (inceltilmiş) kuvvet 
politikasının benimsenmesi söz konusudur. 


Nietzsche'nin büyük politika anlayışı ve Heidegger'in belirli bir dönem Nazi yönetimini 
desteklemesi bu tutumun örnekleri olarak görülebilir. Üçüncü tutum ise Sartre'ın yaptığı gibi 
varoluşçuluk ile hümanizm arasında bir ilişki kurulmasında ifadesini bulur. Sartre bu ilişkiyi 
varoluşumuzun (kendimiz ile ilgili sahip olduğu herhangi bir bilginin) ancak başkalarının 
mevcudiyetiyle (bizim tanıdığımız gibi başkalarının da bizi tanımasıyla) mümkün olabileceği 
yönündeki bir kabul ile kurar (Sartre, 2002: 121). Bu aslında Hegelci bir kabuldür (MacIntyre, 
2001: 41) ve bu kabulden hareketle Sartre insanın yalnızca kendisinin değil başkalarının da ne 
olacağına karar vermek sorumluluğuyla karşı karşıya olduğunu düşünür (Sartre, 2002: 122). 
Böylece insan değerleri yaratırken yalnızca kendisini değil insanlığı düşünerek hareket eder 
ve kendi özgürlüğünü diğerlerinin özgürlüğü ile sınırlandırır. Bu durumda maddi dünyadan 
farklılığı içinde bir değerler bütünü olarak insani bir yaşam dünyasının inşa edilebilmesi 
(Sartre, 2002: 121) yani barışçıl ve değerli bir ortak yaşam mümkün olabilir. B 


ize göre, yukarıda belirtilen başkalarının varlığının bizim varlığımızın ön koşulu olduğu 
yönündeki kabul özcü bir kabuldür ve bu nedenle de varoluşçuluğu karakterize eden insanın 
bir özünün olmadığı yönündeki düşünceyle uyumsuzdur. Varoluşçu öncüllerden demokratik 
bir ideal çıkarsamak mümkün değildir (MacIntyre, 2001: 43). Bu noktada Nietzsche'nin daha 
tutarlı bir varoluşçu olduğunu söylemek mümkündür. Nietzsche de insanın bir özünün 
olmadığından hareketle var olmanın kendini yaratmasından geçtiğini düşünür. Fakat 
Nietzsche kendini yaratmayı bütün insanların yapabileceği bir şey olarak görmez. Yine 
Nietzsche kendini yaratmanın bir mücadele ortamı içerisinde gerçekleştiğini düşündüğü için 
kendini yaratma çabasındaki bireye başkasının özgürlüğüne riayet etmek gibi bir sorumluluk 
da yüklemez. Natüralizme karşı çıkmanın esaslı yolu insan ile doğa arasında niteliksel bir 
ayrıma gitmekti. Bunun için ise, yeni bir anlam sistemine ihtiyaç vardı. 


Hümanizm işte bu yeni anlam sistemi, yeni din olarak ortaya çıkmıştır. Hümanizm insanın 
doğayı aşan bir öze (insanlık) sahip olduğunu iddia etmiştir. Hümanizm sunmuş olduğu anlam 
sistemi ile insanların aynı özün taşıyıcıları olmaları bakımından eşit ölçüde değerli olduklarını 
ileri sürmüş ve kuvvet politikasına ve sosyal Darwinizm’e karşı çıkarak güçlü olmanın haklı 
olmak anlamına gelmeyeceğini iddia etmiştir. Hümanizme göre insan onuru gücün 
üzerindedir ve bu nedenle de gücü sınırlandırıcı bir işlev görür. Öte yandan hümanizm insanın 
alelade, doğal arzuları peşinden sürüklenen bir varlık olmadığını ileri sürerek faydacılığa da 
karşı çıkmıştır. Hümanizme göre, insan, doğayı aşan özü nedeniyle, doğal zorunlulukların 
belirleniminden kurtulmak anlamında bir özgürlük kapasitesine sahiptir. Bu insanı doğadaki 
diğer varlıklarla kıyaslandığında değerli kılan husustur. 


Faydacılık insanı doğal arzuları, çıkarları peşinden giden bir varlık olarak görür. Faydacılığa 
göre, insan bunu yaparken engellenmiyorsa özgürdür. Hümanizm için ise çıkarlara tabi olmak 
özgür olmamak demektir. Zira, çıkarlara göre hareket etmek doğal zorunluluklara tabi olmak 
demektir. Bu anlayışın en önde gelen temsilcisi Kant'tır. Kant'a göre, insan ancak çıkarlarının 
belirleniminden kurtularak özgür olabilir. Kant insani özü akıl olarak gördüğü için özgürlüğü 
yani insani özün gerçekleşmesini akla uygun yaşamla özdeşleştirir. Kant için akla uygun 
yaşam, insanın özünün (aklının) biyolojik (doğal) varlığı üzerinde hüküm sürdüğü yaşamdır. 
Kant'a göre, insanın doğadaki diğer varlıklarla ortak yanı olan biyolojik varlığı doğal 
yasalarına tabi olduğu için biyolojik varlığın belirleyici olması durumunda insan özgür 
değildir. Daha öncede belirtildiği gibi, fayda gücü sınırlandırıcı bir işlev görebilir ve bu 
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nedenle de fayda üzerinde temellenen barışçıl bir ortak yaşam mümkün olabilir. Buna karşın 
hümanizm insani özün ortaya çıkmadığı, insanların biyolojik bir varlık düzeyinde kaldıkları 
böyle bir ortak yaşamı değersiz olarak görür. Böyle bir ortak yaşamda insanlar birbirlerini 
arzularının ya da çıkarlarının araçları olarak görürler. 


Kant'a göre, ancak içerisinde insanın amaç olarak görüldüğü bir ortak yaşam değerli olabilir. 
Kant'ın hümanizm anlayışı politik anlamını en iyi şekilde insan haklarına dayalı liberalizm 
anlayışında bulmuştur. Bu liberalizm anlayışı insan haklarını siyasi iktidarın ve toplumsal 
yararın üzerinde konumlandırarak hakka gücün ve faydanın üstünde bir değer atfeder. 
Hümanist özgürlük anlayışını Rousseau, Hegel ve Marx'ın düşüncelerinde de görmek 
mümkündür. Rousseau özgürlüğü politik anlamıyla düşünür ve kendini belirlemek olarak 
özgürlüğün kişinin ortak yaşamın yönetimine katılması ile mümkün olacağını kabul eder. 
Rousseau için doğru ortak yaşam herkesin özgür olduğu bir ortak yaşam olduğu için haklılığın 
kaynağında güç değil bireysel iradelerin katılımıyla ortaya çıkan genel irade bulunur. Öte 
yandan Rousseau'nun özgür bir insanın bireysel çıkarlarının belirleniminden kurtularak ortak 
iyi doğrultusunda hareket edeceğini düşünmesi, onun bireysel çıkarlarının peşinden 
sürüklenen faydacı insanı ve bireysel faydaların tatminine aracılık eden faydacı (mekanik) bir 
toplumu değersiz gördüğünü gösterir. 


Hegel, Kant gibi insani özün akıl olduğunu, Rousseau gibi bu özün doğru ortak yaşamda 
ortaya çıkacağını düşünür. Hegel için bu ortak yaşam insanlık tarihinin (tarihsel deneyimin) 
sonunda ortaya çıkmış olan modern devlettir. Hegel’e göre modern devlette; güç değil, 
rasyonel varlıklar olarak bütün insanların kabul etmiş oldukları rasyonel kurallar (hukuk) 
geçerlidir. Hegel'in, devleti içerisinde bireylerin birbirlerini özgür ve eşit özneler olarak 
tanıdıkları etik bir bütünlük olarak görmesi ve bu nedenle de devletin bireysel çıkarların 
belirleyici olduğu bir ortak yaşam formu olan sivil toplumu aşan bir ortak yaşam formu 
olduğunu düşünmesi onun faydacı toplum anlayışını değersiz gördüğü biçiminde 
yorumlanabilir. Hegel, Kant gibi, çıkarları peşinde koşan faydacı bireyin özgür olmadığını 
düşünür. Hegel için birey, ancak bencilliği aşıp evrensel olarak iyi olana (yani rasyonel olana) 
yöneldiğinde gerçek anlamda özgür olabilir. 


Hegel gibi Marx da insani özün tarihin sonunda ulaşılacak olan doğru ortak yaşamda ortaya 
çıkacağını düşünür. Fakat bu doğru ortak yaşam Marx için devlet değil, devletin olmadığı 
komünist toplumdur. Marx insani özün emek olduğunu ve özgürlüğünde insanın emeği 
üzerindeki kontrolüyle bağlantılı olduğunu kabul eder. Marx'a göre, kapitalist toplumu 
(faydacı toplum) problemli kılan şey içermiş olduğu iş bölümüyle insanların emekleri 
üzerindeki kontrollerini yitirmelerine neden olmasıdır. Marx kapitalist toplumu, bireysel 
çıkarların yön verdiği mübadele ilişkileri içerisinde insanın değerinin bir meta değerine 
indirgendiği toplum olarak görür. Bu özelliği nedeniyle kapitalist toplum yabancılaşmanın en 
keskin biçimiyle kendini gösterdiği toplumdur. Marx için komünist toplum; insanların üretim 
sürecinin yönetimine katıldıkları için emekleri üzerindeki kontrolü kaybetmedikleri ve bu 
nedenle de yabancılaşmanın ortadan kalktığı bir ortak yaşam biçimi olduğu için değerlidir. 
Hegel ve Marx, tarihin çatışma yoluyla işlediği yönünde ortak bir düşünceye sahiptirler ve 
onların bu düşünceleri sosyal Darwinizmle belirli bir açıdan paralellik arz eder. 


Buna karşın, Hegel ve Marx hümanizme olan inançları nedeniyle bu çatışmadan güçlü olanın 
(efendi, sömüren) değil zayıf olanın (köle, sömürülen) galip çıkacağını düşünmüşler ve 
çatışmanın nihai neticesinin eşitsizlik değil eşitlik olacağını iddia etmişlerdir. Hümanizm bir 
yanılsama, uydurma (sahte) bir din (anlam sistemi) olduğu için, politik şiddeti ve güçlü olanın 
hakimiyetini engelleyemedi. Tersine şiddeti ve hakimiyeti meşrulaştırıcı bir işlev gördü. 
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Tarihte bu meşrulaştırmanın birçok örneğini bulmak mümkündür. Modern dünyada basta 
Fransız Devrimi olmak üzere birçok devrimde (gerek devrim sırasında gerekse devrim 
sonrasında) şiddet ve terör insanlık gerekçe gösterilerek haklı gösterilmeye çalışıldı. Fransız 
Devrimi insanlık adına yapıldı, fakat ekonomik gücü elinde bulunduran sınıf olan 
burjuvazinin çıkarlarına uygun bir toplumsal düzen inşa etti. Bu düzende insan hakları 
burjuvazinin hakimiyetini meşrulaştıran bir ideoloji olarak işlev gördü. İnsanlık ideali Batının 
politik, ekonomik ve kültürel üstünlüğüne hizmet eden bir araç olarak da işlev gördü. 


Batı insanlığın gelişimi olarak gördüğü tarihte ulaşılan nihai aşamayı kendisinin temsil 
ettiğine inanmış ve bu inanç doğrultusunda insani gelişimini henüz tamamlamamış 
toplumların kendisine tabi olması gerektiğini iddia etmiştir. Batı'nın insanlığı temsil ettiği 
fikri geçmişte ve günümüzde Batılı büyük devletlerin Batılı olmayan toplumlar üzerindeki 
hâkimiyetlerini meşrulaştırırken müracaat ettikleri en temel kaynaktır. Fransız Devrimi gibi 
sosyalist devrim de insanlık adına yapıldı. Fakat Fransız Devrimi gibi sosyalist devrim de son 
derece gayrı insani sonuçlar üretti. Sovyetler Birliğinde Stalin döneminde uygulanan politik 
şiddet bu gayrı insani sonuçların en önemli örneği olarak görülebilir. Stalin milyonlarca 
insanın ölümüne neden olan toplama kampları politikasını insanlığın kurtuluşunu gerekçe 
göstererek uyguladı. Hümanizmin iflasını liberal demokrasi deneyimlerinde de görmek 
mümkündür. 


Bir liberal demokratik rejimde insan hakları denince kastedilenin aslında o rejimin 
vatandaşlarının hakları olduğunu gösteren çok sayıda örnekten bahsedilebilir. Bu örneklerden 
biri liberal demokratik rejimlerdeki hükümetlerin kendi sınırları içerisinde insan haklarına ve 
hukuka riayet ederken uluslararası politikada ulusal çıkarları adına gizli servisleri aracılığıyla 
pek çok gayrı insani faaliyetlerde bulunmalarıdır. Diğer bir örnek, son zamanlarda liberal 
demokrasilerin terör tehdidi gerekçesiyle uygulamaya koymuş oldukları olağanüstü hal 
uygulamalarıdır. Rejim bu durumlarda kimin terörist (yani düşman) olduğuna karar verir ve 
terörist olma potansiyeli taşıyan kişiler (örneğin Fransa'da veya Amerika Birleşik 
Devletleri'ndeki Orta Doğu kökenli bir Müslüman) hukukun korumasından yoksun kalırlar. 
Daha önemli örnek ise özellikle günümüzde Suriyeli göçmenlere karşı Batılı liberal 
demokratik rejimlerin takınmış oldukları tutumdur. 


Bu rejimlerin kendi vatandaşlarının refahları adına tıpkı kendi vatandaşları gibi insan olan 
Suriyeli göçmenlere sınırlarını kapatmaları reel politikada insan haklarının ne kadar önemsiz 
olduğunun acı bir göstergesidir. Bu örneklerin liberal demokratik rejimlerde insanları bir 
araya getiren ve barışçıl bir şekilde yaşamaya yönelten şeyin insana ve insan onuruna duyulan 
saygı olduğu yönündeki liberal (hümanist) inancı kuşkulu hale getirdiği açıktır. Belki de 
gerçekte bu rejimlerdeki birliği ve barışçıl ortak yaşamı sağlayan şey faydadır. Belki de, bu 
rejimlerde insan haklarına gösterilen saygının gerisinde haklara olan inanç değil, hakları 
varmış gibi kabul etmenin o toplumdaki insanların çıkarlarına hizmet etmesi bulunmaktadır. 
Belki de tek bir liberalizm bulunmaktadır, o da faydacı liberalizmdir. Bu durumda haklı olan 
Kant değil, Hobbes olacaktır. Eğer hümanizm hakimiyet ilişkilerini gizleyen bir örtü ise, 
Postmodern dünya bu örtünün kalktığı döneme karşılık gelir. Postmodernizm ise bu örtünün 
kalkmasının ifadesini bulduğu yerdir. 


Bir anlamda postmodernizm postmodern dünyada açık hale gelen Tanrı'nın ölümünün insanın 
da ölümü anlamına geldiği gerçeğinin dile getirilmesidir. Hümanizm insanın diğer 
varlıklardan ayrılan bir öze sahip olduğuna yönelik inançtır. Fakat Tanrı'nın ve anlamın 
olmadığı bir dünyada insanın ayırıcı bir yönünün olduğu nasıl iddia edilebilir? İnsanın ayırıcı 
bir yönü yoksa değerlerin çıkarlardan ari olduğu (çıkarların kirletmediği değerlerin olduğu) 
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nasıl savunulabilir? Değer koyucu aşkın (yüksek) bir varlık (merci) yoksa bütün insanlar için 
geçerli (evrensel) değerlerden nasıl bahsedilebilir? Evrensel değerlerin yokluğunda geçerli 
ölçülerin güç ve çıkar olduğu ve değerin yalnızca gücün ve çıkarın aracı olarak bir değere 
sahip olabileceği gerçeği nasıl inkâr edilebilir? 


Postmodernizm önemi hümanizmin krizine işaret eden dolayısıyla da modern dünyadaki 
ahlaki bunalımı açık şekilde ortaya koyan bu soruları içerisinde barındırıyor olmasından 
kaynaklanır. Postmodernizm evrensel değerlerin “yokluğunda herhangi bir değer sisteminin 
üstünlük iddiasında bulunamayacağını, dolayısıyla bütün değerlerin ve bu değerlerle 
bağlantılı bütün yaşam tarzlarının eşit ölçüde değerli olduğunu iddia eder (Vattimno, 2012: 
121). Postmodernizm değerlerin değerini düşürdüğü için yüksek değerlerin yokluğunu bir 
sorun olarak görmez. Yine postmodernizm yüksek değerlerin yokluğunda bir anlam krizinin 
ortaya çıkacağını da düşünmez. Postmodernizme göre sabit bir anlam yoktur. Anlam 
olumsaldır. Anlamın olumsallığı hem eşit ölçüde değerli çok sayıda anlam sisteminin var 
olabileceğine hem de anlamın bugünden yarına değişebileceğine işaret eder. Postmodernizm 
değer gibi anlamın da değerini düşürdüğü için anlamı tüketildikçe yerine yenisi konulan bir 
şey olarak görür. Postmodernizmde değerin ve anlamın değerinin düşürülmesinin sonucu 
kimliğin de değeri düşürülür. Postmodernizme göre kimlik, yani insanın varoluş tarzı, 
istikrarsız bir mahiyet arz eder. Sabit bir kimlik yoktur. İnsanın kimliği diğer insanlarla 
ilişkileri çerçevesinde (toplumsal yaşam içinde) değişir. 


Postmodernizm insani öz düşüncesini reddetmesinin sonucu olarak insana benliğini ve 
toplumsal yaşamı kontrol edebilecek bir güç atfetmediği için bu değişime ve bu değişimin bir 
ürünü olan kimlik farklılıklarına saygı göstermemiz gerektiğini kabul eder. Postmodernizm 
tam da bu nedenle insan benliğini ve toplumsal yaşamı belirli bir kalıba sokmaya yönelik her 
çabanın haksız olduğunu düşünür. Postmodernizme göre, insan bir özü olmadığı için her 
kalıba girebilen bir varlıktır. Bir özü olmadığı için insanı belirli bir yaşam tarzına sevk eden 
arzularını (ya da bilinçaltı dinamiklerini) değerlendirebileceğimiz bir ölçüt de yoktur. 
Postmodernizm sebebini ve temelini bilemeyeceğimiz bu arzuları ve bu arzuların 
biçimlendirmiş olduğu yaşam tarzlarını olduğu gibi kabul etmememiz gerektiğini savunduğu 
için inceltilmiş bir faydacılığı savunur (Callié, 2007: 163). Bu özelliğiyle postmodernizmin 
günümüz tüketim toplumu insanının dünya görüşü olduğu söylenebilir. Başta da belirtildiği 
gibi Tanrı'nın yokluğunun iki politik sonucu vardır: Faydacılık ve kuvvet politikası. 
Hümanizmin sis perdesi ortadan kalktıktan sonra bunlar yeniden gün yüzüne çıkmıştır. 
Postmodernizmin tercih ettiği sonuç faydacılıktır. Postmodernizm yüksek değerleri kabul 
etmediğimizde gücün kendisini haklı kılacak zemini kaybedeceğini düşünür. 


Postmodernizm bir anlamda güç belasından kurtulmak için “değersiz” bir yaşama/ortak 
yaşama razı olmamız gerektiğini söyler. Postmodernizmin faydacılığı (yani barışçıl bir ortak 
yaşamı) tercih etmiş olması barışın her zaman mümkün olabileceği anlamına gelmez. 
Postmodernizm sahip olduğunu iddia etmiş olduğu dürüst ateistliğiyle tutarlı kalmak istiyorsa 
toplumsal yaşamda faydacılık (barış) ve kuvvet politikasından (savaş) hangisinin geçerlilik 
kazanacağının şartlara bağlı (olumsal) olduğunu kabul etmek zorundadır. Postmodernizm 
faydacı barışı tercih edebilir fakat onu bir norm olarak koyamaz. Faydacı barışın bir norm 
olarak dayatılması ancak bütün insanların arzularının eşit ölçüde değerli olduğunu kabul 
etmekle mümkündür ki bunu kabul etmek bir çeşit hümanizmi (Küçükalp, 2017: 16), 
inceltilmiş bir hümanizmi kabul etmek anlamına gelir. Postmodem olarak nitelenen 
filozofların düşüncelerinde zaman zaman bu çeşit bir hümanizmi görmek mümkündür. 
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Tüketim toplumu içerisinde sağlanmış olan barışın bozulması ve savaşların öne çıkması bu 
günlerde kuvvet politikasının hüküm sürdüğünü göstermektedir. Tam da bu nedenledir ki 
postmodernistlerin demode olarak görüp analiz dışı bıraktıkları egemenliği (yani makro 
iktidarı) Carl Schmitt (Schmitt, 2002) ve Giorgio Agamben (Agamben, 2001) gibi 
düşünürlerin çalışmaları üzerinden yeniden tartışıyoruz. İnsanların savaşlardan ve 
yoksulluktan öldükleri, yerlerini ve yurtlarını kaybettikleri bugünlerde Foucault'nun, 
Deleuze'ün ve Derrida'nın düşünceleri bir derde derman olmuyor. Görünen gücün ve 
baskının insanları bir silindir gibi ezdiği bir dönemde görünmeyen baskıdan (mikro iktidar) 
bahsetmek çok da anlamlı görünmüyor. Bundan sonrası için kuvvet politikasının hüküm 
sürmesi bir zorunluluk değildir. İleride, barışın güçlü olanların da çıkarlarına olduğu şartlar 
oluştuğunda yeniden faydacılığın geçerlilik kazanacağı bir dünya mümkün olabilir. ‘ 


Muhafazakar Düşünce Dergisi,yil 15,sayı 56,syf: 11-24 
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EVRİM TEORİSİ TAMAMEN GEÇERSİZ MİDİR? TANRI İNANCI İLE EVRİM 
ARASINDA BİR İLİŞKİ YA DA ÇELİŞKİ VAR MIDIR? 
Muhammed Ali-4 Kasım 2019- ilimcephesi 


I 


Probleme giriş yaparken öncelikle evrim teorisini tüm yönleri ile kabul etme ya da tamamen 
reddetme gibi bir yol izlenmeyeceğini özellikle belirtmek gerekiyor. Evrimin bilimsel olarak 
kolayca gösterilebilecek ve herkes tarafından kabul edilebilecek aklen geçerli yönleri 
belirtilirken, tartışmalı ve çelişkili olan kısımları ortaya konulacaktır. Evrime yönelik 
yaklaşımlar itibarıyla üç insan tipi karşımıza çıkmaktadır: 


1.Tip: Bazı insanlar bu teoriye yüzeysel olarak bakmakta ve meseleyi hiç incelemeden sanki 
kesin olarak ispatlanmış gibi kabul etmek eğilimindedirler. Teorinin lehinde yapılan yoğun 
propagandalar aklen ve bilimsel olarak imkânsız olan birçok noktayı insanlara makul 
şeylermiş gibi gösterebilmektedir. Teorinin bilimsel olarak ispatlanmış gibi sunulması ve 
buna itiraz edenlerin bilime-gerçe- ğe karşı koyuyormuş olarak gösterilmesi tam anlamıyla bir 
karartma operasyonudur. En sık karşılaşılan durum, evrimcilerin hilelerine kanmayanların 
bağnazlık ve bilim-dışılık ile suçlanmasıdır. Birçok bilim adamı bu tür suçlamalara maruz 
kalmamak için sessiz durmayı tercih etmektedir. 

2.Tip: Bu gruptakileri ise, teorinin ne bilimsel açıdan ne de aklen kabul edilebilir olmadığını 
gayet yakından bildikleri halde Allah'ı inkâr etmek için sözü edilen teoriden daha iyisini 
bulamayan insanlar oluşturmaktadır. Bu grup evrimi tanrının yokluğuna delil olarak ileri 
sürmektedirler. Bu anlamıyla evrim teorisi bilimsel bir yapıdan ziyade çaresizlikten 
kaynaklanan batıl bir inanca dönüşmüştür. 

3.Tip: Tanrı inancına sahip olan bazı gruplar genellikle evrime karşı toptan bir reddetme tavrı 
geliştirmişlerdir. 


Yukarıda sözü edilen bu üç grup sebebiyle konu bilimsel olarak tartışılabilir olmaktan 
çıkmakta ve makul bir noktaya ulaşılamamaktadır. 


II 


İlk olarak ortak bir anlaşma zemini hazırlamak açısından evrimin canlılar üzerindeki açık 
işaretlerine değinmek uygun olacaktır. Türlerin kendi içlerinde çeşitlik açısından çok renkli 
bir yapıya sahip olduğu kolayca görülebilecek bir gerçektir. Örneğin atlar, kediler, köpekler... 
kendi içlerinde pek çok çeşitliliğe sahiptir. Benzer şekilde bir Eskimo ile bir zenci 
karşılaştırıldığında ve her ikisinin de insan olduğu düşünüldüğünde insan türü içindeki 
farklılıkların çarpıcılığı dikkat çekici olacaktır. Tür içinde gerçekleşen bu farklılaşmalara 
varyasyon denilmektedir ve bunun inkâr edilmesi mümkün değildir. 


Ancak burada iki noktaya dikkat edilmesi gerekir. Birincisi; değişim ya da farklılaşmanın 
sadece tür içinde sınırlı kalması ve başka bir türe geçişe müsaade edecek bir sıçramanın 
gösterilememiş olmasıdır. İkincisi; çeşitlenmenin beslenme, doğal şartlar, çevre ve 
popülasyon gibi pek çok sebebi olduğu bilinmektedir. Burada çeşitlenme ve farklılaşmanın 
ancak o türün “genetik esnekliğinin” müsaade ettiği derecede olabileceğini anlamak 
gerekiyor. Bu durumu şöyle ifade edilebilir: on birim uzunluğundaki bir lastik çekilerek yirmi 
beş birime kadar uzatılabilir. İşte bu, lastiğin müsaade ettiği esneklik miktarıdır, fakat daha 
fazla uzatılmak istenirse lastik kopacaktır. Yani lastik ne kadar çekilirse çekilsin belirli bir 
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esneme gösterecek fakat çok çekmekle onu bir tahta parçasına çevirmek mümkün 
olmayacaktır. 


Laboratuar şartlarında bile bir türden başka bir türe geçişin gösterilemediği düşünülürse, bu 
işlemin kendiliğinden ya da tesadüfen olduğunu ileri sürmek bilimsel anlayışa uygun düşmez. 
Burada çoğunlukla bu olayın gerçekleşmesi için geçmesi gereken zamanın çok uzun olduğu 
şeklinde bir savunma yapılmaktadır. Fakat bu geçerli bir mazeret değildir, çünkü laboratuar 
zaten bu tür zorlukları gidermek için vardır. Çok uzun bir süreçte gerçekleştiği varsayılan 
durumlara ilişkin şartlar hiç beklenmeden laboratuarda özel olarak hazırlanabilir. Mesela 
belirli moleküllerin yan yana gelmesi için milyonlarca yıl beklemeye gerek yoktur, 
laboratuarda bunlar hemen yan yana getirilebilir. Elde bu imkânlar olmasına rağmen bir 
türden diğerine geçişi göstermek mümkün olmamıştır. 


HI 


Bu noktadan itibaren teorinin açıklamakta yetersiz kaldığı hatta çelişkiye düştüğü bazı 
problemler sıralanacaktır. 


Teorinin temelini oluşturan fakat eldeki verilerle izah edilemeyen “ilk canlının nasıl oluştuğu 
ve cansız varlıklardan canlılığa geçişin ne şekilde olduğu"? sorunu: 


Canlı olmanın fizik veya kimya kanunlarının kavram ve formülleri açısından herhangi bir 
tanımı mevcut değildir. Canlıların vücutlarını meydana getiren elementlerin bir araya gelip 
hayatı nasıl ortaya çıkardığı bilim açısından henüz cevaplanamamış bir sorudur. Bir insandan 
akıl, kendi varlığının farkında olma bilinci (self awareness), şuur ve nihayet hayatını teker 
teker eksilterek cansız bir madde yığınına ulaşmak mümkündür. Fakat aynı süreci tersinden 
tekrar ettirmek, yani cansız maddeye hayat vermek, canlı bir maddeye şuur, bilinç kendinin 
farkında oluş ve akıl kazandırmak bilimsel bilginin çok uzağında görülmektedir. 


O halde, insanların gerçekleştirmekten aciz kaldığı hayat, bilinç ve farkında oluş özelliklerinin 
cansız maddeden rastlantı sonucu ortaya çıktığı düşüncesinin anlaşılabilir olması beklenemez. 
Herhangi bir şekilde anlaşılabilir ve kavranabilir olmayan bir şeyin tesadüfen ya da kendi 
kendine olmasının doğal karşılanması insan aklının ve tecrübesinin inkarını ve hiçbir temele 
dayanmadığını kabul etmeyi gerektirir. 


Hayatın, atomların ve moleküllerin belirli özel kombinasyonlarının (gruplama ve dizilim) bir 
özelliğinden başka bir şey olmadığını iddia etmek, Sheakespeare'in Hamlet isimli eserinin 
harflerin özel bir diziliminden ibaret olduğunu ileri sürmek gibi anlamsız bir şeydir; hâlbuki 
hiçbir tabiat olayı kendisini izleyen bir gözlemci bulunmadıkça kendi başına bir anlam 
taşımaz, onu anlamlı kılan ve ona bir mana ya da düzen atfeden, gözlemcinin bizzat 
kendisidir. 


Bir başka deyişle, bir kitaptaki harflerin belirli bir kombinasyonla diziliminin herhangi bir 
anlam ifade etmesi ancak bir “okuyucu” tarafından mümkün olabilir. Şuurlu varlıkların 
bulunmadığı (mesela, sadece ineklerin yaşadığı bir dünyada) böyle bir kitap hiçbir anlam 
taşımayacaktır. Buradan hareketle gerçek durum şu şekilde ifade edilebilir: 
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Harflerin özel dağılımı, “Sheakespeare’in Hamletinin bir özelliğinden başka bir şey 
değildir!”. Sözü edilen eser, yazarı tarafından belirli bir mesajı vermek üzere harflerin uygun 
bir şekilde dizilmesiyle yazılmıştır. 


Aynı mesajın başka kelime ve dizilimlerle verilmesi de sağlanabilirdi. Burada görülmesi 
gereken şey, kitaba anlam ve ruh verenin yazarın kendisinin olduğudur. Bu yüzden oyunun 
kendisi ve manası sabit kalmakla beraber başka dillere çevrilebilmesi mümkün 
olabilmektedir. Dolayısıyla hayatın, atomların belirli bir diziliminden ibaret olmadığı, tam 
aksine moleküllerin özel kombinasyonlarının canlılığın özelliklerinden sadece biri olduğu son 
derece açıktır. 


Şurası açıktır ki, dahi seviyesindeki sayısız araştırmacının son derece yüksek bir teknoloji 
kullanmasına ve laboratuarda istenilen özel şartlar oluşturulmasına rağmen canlılığın en 
küçük birimi kabul edilen bir “hücre” bile elde edilememiştir. Durum böyle iken hayatın ve 
böylesi- ne kompleks bir yapının doğada kendiliğinden oluştuğunu ileri sürmenin akıl ve 
bilimle bir ilgisi olamaz. Hayatın tesadüfen oluştuğuna ikna olmak için canlılığın en azından 
laboratuar şartlarında elde edilebilmesi gerekir. Aslında bu gerçekleştirilse bile yine de 
buradan hayatın kendiliğinden ve tesadüfen ortaya çıktığı neticesine varılamaz, çünkü söz 
konusu durum aslında laboratuarda çalışan bilim adamlarının eliyle gerçekleştirilmiştir, yani 
yapılan işlemin bilinçli bir öznesi vardır. 


Burada şu soru gündeme getirilebilir: neden karpuz fabrikası (karpuz üreten fabrika) 
yapılamıyor? Hâlbuki aynı karpuzlar toprağın altında, karanlık ve nemli bir ortamda 
yetişebiliyor. Karpuzun genetik yapısı gayet iyi bilindiği halde laboratuarda üretilemiyor. 
Nemli toprağın yaptığı bir şeyi bilim adamları neden teknoloji kullanarak yapamıyorlar? 
Yeryüzünden herhangi bir sebeple tüm karpuzlar yok olsa, insanlık bir daha karpuz yiyebilir 
mi? o halde sorunu tesadüf ya da kendiliğinden olmaya havale etmenin bilimsel bir tarafı 
yoktur. 


Bu problemin farkında olan bazı bilim adamları “evrim, canlılar oluştuktan sonraki süreçte 
meydana gelen değişimleri inceler” şeklinde bir savunma geliştirmişlerdir. Fakat bu yaklaşım, 
sorunu görmezden gelme çabasından başka bir şey değildir. Çünkü tanrıya inananlar evrimi 
bir bütün halinde reddetme yolunu seçmiyor sadece evrimin tanrıyı dışlayıcı bir araç olarak 
kullanılmasına itiraz ediyorlar. 


IV 


Demir, tuğla, çimento gibi maddelerden hareket ederek bir gökdelenin ortaya çıkışını ne 
tesadüfle (kendi kendine oluşmak) ne de evrim yoluyla açıklamak mümkün değildir. Demir, 
tuğla ve çimento maddelerinin her bir atomunda ya da molekülünde mimarlık sanatı ve 
mühendislik hesaplan yapabilecek bir kapasite bulunduğuna inanmaksızın böyle bir iddia 
kabul edilemez. Bu tür insanlar bir olan Tann'yı inkâr etmek uğruna sayısız ilahlan kabul 
etmek durumunda kalıyorlar. Bir kısım bilim adamlarının demir, tuğla ve çimentonun maddi 
özellikleri üzerinde durmaları hiçbir şekilde gökdelenin nasıl ortaya çıktığını açıklamaz. Bu 
tür yaklaşımlar mimarı göz ardı etmek ve dikkatlerden uzak tutmak için yapılan 
saptırmalardan başka bir şey değildir. 


Tabiattaki elementlerin her birini alfabedeki harflere benzetebiliriz. Harflerin yan yana 
gelerek anlamlı kelimeler oluşturması gibi elementler de belirli kanunlar çerçevesinde bir 
araya gelerek bileşikleri oluştururlar. Bir kelimeyi meydana getiren harfler o kelimenin 
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anlamından haberdar değillerdir. Dolayısıyla, harflerin kendi başlarına yan yana gelerek bir 
kimya ya da şiir kitabı yazmaları beklenemez. Ayrıca, bir kitabın içindeki yazıların anlam 
kazanabilmesi ancak bilinç sahibi varlıkların mevcut olmasıyla mümkün olabilir. Demek ki, 
bir kitabın hem “yazarının” hem de okurunun bilinçli olması gerekir. Bu sebeple, bu âlemin 
harfleri sayılabilecek olan ve hiçbir şekilde bilinçli olmayan elektron, proton, nötron gibi 
parçacıkların kendi kendine bir araya gelerek inanılmaz kompleksliğe sahip bir evren 
oluşturduğuna inanmak mümkün değildir. 


Bir kitabın içinde birçok değerli bilgi yer alabilir, fakat o kitaba çok “bilgili” denilmez; bir 
kasanın içi para dolu olabilir, ama kasaya “çok zengin“ diyemeyiz. Bunun gibi yaşadığımız bu 
evren bilgi, hikmet ve sanatla doludur, fakat kendisi “bilgili veya sanatkâr” değildir. Resim ile 
ressamı aynı şey zannetmek ciddi sorunlar taşıyan bir bakış şeklidir. 


Bir sistemin kendi kendini yapabilmesi için, kendinden önce var olması, kendini yapmayı 
planlaması, karar vermesi ve hesap yapması gerekir. Bu ise, tam manasıyla bir çelişkidir. 


Vv 


İlk canlının tesadüfler neticesinde ortaya çıkmasının matematiksel hesap, yani ihtimal 
hesapları açısından imkânsız olduğu son derece açıktır. Burada üzerinde durmak istediğimiz 
esas mesele sans faktörünün bilimsel açıdan ne anlama geldiğidir. Evrimi savunan bilim 
adamlarının ısrarla ileri sürdükleri husus, söz konusu teorinin bilimsel olduğu ve tasarıma ya 
da yaratılışa yönelik açıklamaların bilim dışı olduğu ve dolayısıyla bunların kabul 
edilemeyeceği yönündedir. 


Hâlbuki bir olayın şans faktörlerine ya da tesadüfili- ğe başvurularak açıklanmaya çalışılması 
tamamen bilim dışıdır; çünkü bilimsel açıklama, bir olgusal olayın kuralını (formülünü veya 
mekanizmasını) sebep-sonuç ilişkisi içinde onaya çıkarma sürecidir. Eğer bir fenomenin 
bilimsel açıdan bir izahı yapılamıyorsa iki durum söz konusu olabilir: 


1.İncelenmekte olan olay bilimin konusu değildir, yani bilimsel yöntemlerle ele alınamaz. 
2.Problemin ele alınış şeklinde mantıksal bir hata vardır. 


Tesadüfe yönelik açıklamalar aslında hiçbir bilgi içeriğine sahip değildir, çünkü ortada 
açıklanacak ve söylenecek herhangi bir şey yoktur. Diğer tarafta bilimsel bilginin, herkese 
açık, objektif, deney ve gözlemle ortaya konulabilir ve tekrarlanabilir olma özelliklerine sahip 
olduğunu biliyoruz. O halde evrim teorisinin tesadüfe bağlı olarak yaptığı açıklamaların hiçbir 
bilimsel içeriği yoktur. 


Eğer bilimsel açıklamalarda “tesadüf”kavramı kabul edilebilir bir faktör olsaydı,bilim hiçbir 
şekilde ilerleyemezdi: çünkü o zaman, her olay “bu hadise tesadüfen böyle olmaktadır” 
biçiminde açıklanır ve bilimsel sayılırdı! Kütlelerin birbirini çekmesi, indüksiyon akımının 
oluşması, sıvıların kaldırma kuvveti... gibi fiziksel olayların açıklaması yapılırken ve nesneler 
arasındaki bağıntılar ortaya konurken “tesadüf” kelimesine hiç yer verildiğini görebiliyor 
muyuz? Demek ki, evrim teorisi iddia edilenin aksine hiçbir bilimsel içeriğe sahip 
değildir,sadece bir kabul ve inançtır. 

Bu noktada tesadüf kavramını biraz daha ayrıntılı ele almak gerekmektedir. Biliyoruz ki, 
doğrudan doğruya se- bep-sonuç ilişkisi taşımayan ye kendi içinde zorunluluk bağı taşımayan 
olaylar belirli bir olasılık dağılımına sahiptirler. Mesela, bir paranın rastgele olarak üç defa 
havaya atılması neticesinde sekiz farklı durum ortaya çıkar ya da bir çift zarın atılmasıyla 36 
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elemanlı bir küme oluşur. Paraların hepsinin tura veya zarların 6-6 gelmesi ihtimali (te- 
sadüfen) tabii ki vardır. Ancak 100 tane paranın atıldığında hepsinin tura gelme ihtimali 
yaklaşık 10°°da bir kadardır. 


Açıkça anlaşılmaktadır ki, belirli bir karmaşıklığın ötesinde komplekslik taşıyan olayların 
tesadüfen meydana gelme ihtimali sıfırdır. 


Dikkat çekmek istediğimiz noktayı gösterebilmek açısından şu misal daha uygundur. Belirli 
bir düzen ve anlamlı bir bütünlük taşımayan olaylar için “rastgele” ya da “tesadüfi” ifadeleri 
kullanılabilir. Mesela, beyaz bir sayfa üzerinde herhangi bir anlam taşımayacak şekilde 
dağılmış mürekkep lekeleri görülse ve bunların nasıl oluştuğu sorulsa “tesadüfen” denilebilir. 
Böyle bir cevapla söylenmek istenen şey, söz konusu lekelerin bilinçli bir fail tarafından özel 
olarak ve belirli bir amaca yönelik olarak yapılmış olmamasıdır. 


Kâğıtla mürekkebin kendiliğinden yan yana geldiği, şişenin kapağının kendiliğinden açıldığı 
ve şişenin kendiliğinden devrilerek lekelerin oluştuğu gibi bir iddia söz konusu olamaz. 
Burada lekelerin anlamlı bir bütün oluşturmaması sözü edilen olayın bilinçli bir tasarıma 
yönelik olmadığına işarettir. Çünkü rastgele oluşan şekiller herhangi bir zekâ ve bilinç 
parıltısı göstermemektedir (mürekkep şişesini bir kedi devirmiş olabilir). 


Şimdi aynı örneği biraz daha karmaşık hale getirerek inceleyelim. Kalın bir fizik kitabının 
kim tarafından yazıldığını merak ettiğinizi ve şöyle bir cevap aldığınızı varsayalım: 


“Sayfaları tamamen boş olan bir kitapla bir mürekkep şişesi bir şekilde yan yana gelmişti. 
Daha sonra, bir sarsıntı sebebiyle şişe devrildi ve mürekkebi boş sayfalar üzerinde çeşitli 
yazılar ve şekiller oluşturarak işte bu fizik kitabının ortaya çıkmasını sağladı.” 


İlk durumda, yani rastgele lekelerin oluşması örneğinde şişenin kedi tarafından veya belirsiz 
bir sarsıntı sebebiyle devrildiğini kabul etmekte zorlanmayız. Fakat ikinci örnekte yukarıda 
yapılan açıklamayı hiçbir şekilde makul ve mantıklı karşılamayız. 


VI 


Bilindiği üzere, evrim süreci belirli amaca yönelik değildir, yani biyolojik olaylar özel bir 
maksadı gerçekleştirmek için değişime uğramaz. Dolayısıyla gelişimin şu anda gözlemlenen 
yönde olması tamamen tesadüf olarak değerlendirilmesi gerekir. Bunun aklen ve bilimsel 
olarak kabul edilmesi mümkün değildir. Ayrıca gelişimin amaçsız olmasının sosyal ve felsefi 
sonuçlarının felaket olacağı gözönüne alınmalıdır. 


Evrenin belirli bir düzen içinde olması, eşyanın bir takım fiziksel kanunlara uygun olacak 
şekilde hareket etmesi ve dolayısıyla bilginin mümkün olabilmesi her şeyin bir amaca yönelik 
olduğunu göstermektedir. Mesela futbol kuralları, gol atma amacı göz önüne alınmadığı 
takdirde oyun anlamsız ve saçma hale gelecektir. Gerçekten, maksadın gol atmak olduğunu 
bilmeyen bir seyirci için oyunun anlaşılır bir tarafı olmayacaktır. Bu durumda, dünya 
hayatının belirli bir maksada yönelik olduğunu anlamayan insanlar için, hayatın bizzat kendisi 
anlamsız ve boş hale gelecektir. Hayatın ve var oluşun gayesini göremeyen kişi, tabiat/sosyal 
olayların bütünlüğü ve ahengini de sadece tesadüfe bağlı olarak açıklamak zorunda kalacaktır. 
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Evrimsel olarak vicdan, muhabbet, vefa vs. gibi sadece insana ait özelliklerin ortaya çıkış 
sebebi ve maddesel mekanizması nasıl açıklanabilir? Bu özellikler hayatta kalmayı veya güçlü 
olmayı, gerektiren zaruri şeyler midir? Eğer öyle ise, niçin başka canlılarda bu özelliklere 
rastlamıyoruz? Yine evrim açısından neden iki göze sahip öldüğümüz ve bu iki göz arasındaki 
mesafenin neden uygun bir değerde olduğu izah edilebilir mi? Eğer bir gözümüz olsaydı 
cisimlerin yerlerini tam olarak tesbit edemeyeceğimiz gibi onların bizden ne kadar uzakta 
oldukları hususunda hiçbir fikrimiz olamayacaktı. Sadece bu durum bile insan varlığının 
tesadüfle değil ancak belirli bir gayeye bağlı olarak ortaya çıkarıldığını göstermektedir. 


Biyo-mekanistler, canlılık özelliği gösteren varlıkların fizik ve kimya kanunları ile 
açıklanabileceğini ileri sürmekle beraber son tahlildeki açıklama genetik programlama olarak 
gösterilmektedir. Ancak bu tür bir açıklama doğrudan doğruya gayeciliğe dönüşmektedir, 
çünkü program varsa mutlaka bir programlayan olmalıdır. Mekanistlerin bu noktada tek 
sığınacakları şey, tesadüfi mutasyonların doğal ayıklama işleminden geçerek kendi 
programlarını oluşturmalarıdır. Ancak bu iddia, genetik ile bilgisayar programı arasındaki 
benzetmeyi geçersiz kılar. Programcı olmadan bir bilgisayar programının ortaya çıkmasını 
imkânsız gören biri, bundan çok daha karmaşık olan genetik kodlamanın kendi kendine 
oluştuğunu iddia edebilir mi? 


Vil 


Tesadüflere ve ihtimal hesaplarına dayanarak içinde bulunduğumuz gibi bir evrenin meydana 
gelmesi ya da bir hücrenin ortaya çıkması bir yana “evrim teorisi” kelimelerinin yazılabilmesi 
bile tam anlamıyla imkânsız mertebesindedir. Bunun bir abartma olmadığını görebilmek için 
basit bir hesap yapabiliriz: 


Üzerinde sadece 29 harfin bulunduğu bir daktilonun (rakamların ve diğer sembollerin 
bulunması evrimcilerin daha aleyhine olacağından bu durumu göz ardı ediyoruz!) başına bir 
maymunun oturduğunu ve her saniye bir tuşa bastığını düşünelim, “evrim teorisi” ifadesi 12 
karakterden oluştuguna göre, rastgele dokunuşlarla doğru bir şekilde niş olma ihtimali 

1/29'* kadardır. Bu ihtimal öylesine düşüktür ki, her saniye bir tuşa basılmak şartıyla, bir 
maymun evrenin başlangıcından bugüne kadar (yaklaşık 15 milyar sene) uğraşmış olsaydı bile 
hâlâ “evrim teorisi” yazmayı başaramamış olacaktı! 


Hiç insan ayağı basmadığını düşündüğümüz bir bölgede beyaz bir sayfa üzerine çizilmiş bir 
kedi resmi bulduğumuzu varsayalım. Aklı başında olan kişiler bu resmin muhakkak bir insan 
tarafından çizildiğini ve o bölgede insanların yaşadığını anlayacaklardır. Çok sıkı bir evrim 
taraftarı bile resmin tesadüfen ortaya çıktığını ileri sürmeyecektir. Bir kedi “resminin” bile 
kendiliğinden var olamayacağını kabul eden bir insanın “canlı” bir kedinin tesadüfler 
neticesinde ortaya çıktığını iddia etmesi ne derece makuldür? 


Evrimciler ihtimal hesaplarına dayanarak hemoglobinin her yüz milyon senede bir sekiz defa 
mutasyona uğramış olabileceğini ileri sürmektedirler. Fakat evrimciler, aynı ihtimal hesabını 
hemoglobinin tesadüfen ortaya çıkışı için kullanmaya yanaşmazlar. Sadece kendi işlerine 
gelen malzemeleri toplayarak ve iddialarını zora sokacak delilleri gizleyerek bir teoriyi ayakta 
tutmaya imkân yoktur. 


Vill 
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Göz, kalp, beyin basta olmak üzere vücudun bütün organları evrimin aşamalı olarak 
gerçekleşemeyeceğini çok açık bir şekilde göstermektedir. Çünkü, kompleks yapılan meydana 
getiren parçaların birinin varlığını ya da fonksiyonlarını yerine getirebilmesi diğer parçalarla 
olan dayanışma ve uygun münasebete bağlıdır. Organizmanın tamamı bir bütünlük içinde 
olmak zorundadır mesela, bir motorun en basit parçası bile görevini yerine getiremese (benzin 
deposuna bağlı hortum tıkanmış olsa) bütün mekanizma hareketsizliğe mahküm olur. 


Benzer şekilde, nefes alabilmek için burun delikleri, nefes borusu, yiyecekleri nefes borusuna 
kaçmaması için özel bir mekanizma, akciğerler, alveoller, kan, kanı pompalayacak bir kalp, 
oksijeni taşıyacak hemoglobin maddesi... gibi bir çok parçanın aynı anda var olması 
gereklidir. Bunlardan herhangi birinin olmaması derhal ölüme sebebiyet verecektir. 
Dolayısıyla, bu organların zaman içinde ve sırayla yavaş yavaş gelişmesini beklemek 
imkânsızdır. Ayrıca yavaş gelişim söz konusu olsa bile herhangi bir organ başlangıç 
aşamasında hiçbir fonksiyon icra edemeyeceğinden evrimin kurallarından biri olan 
“kullanılmayan organlar körelir” prensibine uygun olarak bu organın hemen körelmesi 
gerekir! 


Bir otomobil motoru birçok parçadan müteşekkildir ve hiçbir zaman aklımıza parçaların yavaş 
yavaş kendi kendine geliştiği şeklinde bir düşünce gelmez, aksine daha evvelden bir mühendis 
tarafından planlandığını doğal olarak biliriz. Motorların zaman içinde gelişim gösterdikleri 
doğrudur, ama bu gelişimi kendi kendilerine yapamazlar. Bu gelişim ve ilerleme harici bir fail 
(mühendis) tarafından organize edilir. 


Kaplumbağaların yumurtalarını kırdıktan hemen sonra denize doğru yönelmeleri, balina ve 
penguenlerin daha evvel hiç gitmedikleri ve yüzlerce kilometre uzakta bulunan belirli bir 
noktada sözleşmiş gibi buluşmaları, örümceklerin herhangi bir eğitim almaksızın ağlarını 
ustalıkla örmeleri... gibi olaylar hangi bilgi türüne örnek gösterilebilir? Sözü edilen davranış 
kalıpları daha önceki tecrübelere dayanmadığı için “deney sonrası” ya da “öğrenilmiş” şeyler 
kategorisine dâhil edilemezler. Bu türden hayvanlara özgü olan ve içgüdü olarak 
isimlendirilen “bilgilerin” bir çeşit a priori olduğu düşünülebilir. Tabii ki evrimciler bu 
davranış kalıplarının genler vasıtasıyla nesilden nesile aktarıldığını ileri süreceklerdir, ancak 
sonradan kazanılmış özelliklerin genlere nasıl işlenmiş olduğuna dair hiçbir açıklama yoktur. 


IX 


Yapısal olarak belirli bir karmaşıklık seviyesinin üzerine çıkmış sistemlerin tesadüfi bir 
oluşumun neticesinde meydana gelmiş olma ihtimali matematiksel olarak sıfırdır. Kimsenin 
ayak basmadığı bir kumsalda gezinti yaparken herhangi üç çakıl taşının üçgen şeklini 
oluşturmasını ya da beş tane taşın ip gibi dizilerek düz bir çizgi meydana getirmesini çok 
garip ve esrarengiz karşılamayız. Çünkü üç ya da beş tane çakıl taşı ile oluşturulabilecek 
şekillerin kümesi sınırlı sayıdadır ve çok karmaşık bir sistem söz konusu değildir. Hâlbuki 
aynı kumsalda taşlarla yazılmış kilometrelerce uzunlukta anlamlı yazılar görsek bunu tesadüfe 
bağlayamayız. Böyle bir olayı, deniz dalgalarının kıyıya savurduğu taşların rastgele dizilimi 
ile değil, bir insanın bilinçli olarak yaptığı bir fiil biçiminde açıklamayı tercih ederiz. 


Bir başka deyişle, basit ve ilkel yapıların oluşumlarında olasılık değeri kabul edilebilir 
derecede bir yüksekliğe sahiptir. Mesela, hilesiz bir para bir defa havaya atıldığında yazı 
gelse, ihtimal yüzde 50 olacağından herhangi bir gariplik hissetmeyiz. Aynı para iki defa 
atılsa ve ikisinde de yazı gelmiş olsa, ihtimal yüzde 25 olacaktır ve yine olağanüstü bir durum 
olduğunu düşünmeyiz. Fakat bir milyon defa atılsa ve her defasında yazı gelse, o zaman 
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bunun tesadüfen olamayacağını ve muhakkak bir açıklamasının olması gerektiğini düşünürüz. 
Çünkü bir paranın bir milyon defa atılması ile oluşacak durumların sayısı 300,000 basamaklı 
bir sayı demektir ki bu, yeteri kadar karmaşık bir sistem anlamına gelir. 


Yukarıda verilen karmaşıklık örneği, evren bir sistem olarak ele alındığında içerdiği 
karmaşıklık yanında son derece basit kalmaktadır. On tane tuğlanın üst üste dizilmesini 
tesadüfe bağlamayan bir akıl, nasıl olur da neredeyse sonsuz karmaşıklığa sahip bir evreni 
kendi kendine olmakla açıklayabilir? Evrenin var oluşu ya da canlılığın ortaya çıkışı bir tarafa 
sadece bir protein molekülünün tesadüfen meydana gelebilmesi bile imkânsızdır. 


İnsan vücudunda yirmi çeşit amino asit bulunmaktadır. Bir hemoglobin proteini ise 574 amino 
asidin belirli bir sıraya uygun olarak dizilmesiyle meydana gelir. Böyle bir proteinin tesadüfen 
oluşma olasılığı 1/20°"* olduğu kolaylıkla hesaplanabilir. Bu sayının ne kadar küçük olduğu 
anlaşılırsa tek bir hemoglobin proteininin tesadüfen oluşmasının imkânsız olduğu da 
rahatlıkla görülebilir. Sözü edilen ihtimalin gerçekleşmesi o derece imkân dışıdır ki, 
evrendeki tüm atom altı parçacıkların sayısı (1099) ile evrenin yaklaşık 15 milyar sene olan 
ömrünün her bir saniyesinde bu parçacıklar tekrar tekrar birleşerek protein oluşturmaya 
çalışmış olsalardı bile yine de bunu başaramazlardı! 


Basit bir şans oyununda bile tercihimizi yüzde 99 ihtimalin olduğu seçenek üzerine kullanırız. 
Bu son derece normal, mantıklı ve hesaba uygun olan bir tercihtir. Evrimcilerin ileri 
sürdükleri iddianın matematiksel açıdan pratik olarak sıfır ihtimale sahip olduğunu biliyoruz. 
Buna rağmen ısrarla savunulması, evrimin bilime değil “batıl bir inanca” dayalı olduğunu 
göstermektedir. Evrimcilerin, ihtimal hesaplarına karşı geliştirebildikleri herhangi bir ce- 
vapları olmadığı halde hâlâ “evrim inancına” sıkıca bağlı kalmaları, onların “yaratılış 
düşüncesine” olan düşmanlıklarından kaynaklanmaktadır. Bir başka deyişle, evrimciler 
bilimsel ve mantıksal bir takım delillere dayandıkları için değil, Allah'ı reddetmeyi kafalarına 


koyduklarından dolayı evrime sanlmak zorunda kalmışlardır. 


Sıradan bir şans oyunu söz konusu olduğunda bile bir evrimciyi yüzde bir ihtimal 
gerçekleşme ihtimali bulunan bir seçeneğe para yatırmaya ikna edemezsiniz. Çünkü bu kadar 
düşük bir ihtimal sebebiyle çok az miktarda da olsa parasını kaybetmeyi, en azından prensip 
olarak, tercih etmez. Diğer taraftan, aynı evrimcinin gerçekleşme ihtimali sıfır olan bir 
seçeneğin üzerine tüm hayatını (ebedi hayatını) yatırmakta ısrar etmesi nasıl bir kumardır ve 
hangi aklın ürünüdür? 


Olasılık hesaplarının evrenin ve canlıların tesadüfen var olamayacağını açıkça göstermesi 
üzerine sıkıntıya giren bazı evrimci bilim adamları mantıksal olarak garip bir takım iddialarda 
bulunmaktadırlar: 


“Mademki böyle bir evren var ve içinde canlılar yaşamaktadır, o halde imkânsız görünen 
ihtimaller gerçekleşmiş demektir. Canlılar var olduğuna evrim gerçekleşmiştir!” Bu açıklama 
tarzının ne mantıksal ne de bilimsel açıdan bir anlamı yoktur. Çünkü bu yaklaşımla her türlü 
saçmalık kolaylıkla izah edilebilir. Bilimin sebep-sonuç ilişkileri tarzındaki açıklama biçimine 
evrimcilerin riayet etmedikleri ortadadır. 


Çevrenizde gördüğünüz evlerin ve otomobillerin hiçbir mühendise ihtiyaç 

duyulmaksızın kendiliğinden var olduğunu ispatlamak istiyorsanız bu son derece basittir. 
Yapmanız gereken tek şey oturduğunuz yerden şunu söylemektir: ”Mademki çevremizde 
otomobiller ve binalar var, o halde bunlar tesadüfen olabilmişler! Yoksa var olamazlardı” 
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X 


Doğal seleksiyon varsayımının temelinde, canlılar için faydalı olan değişimlerin organizma 
tarafından benimsenmesi, faydalı olmayan değişimlerin ise bir sonraki nesle aktarılmaması 
anlayışı bulunmaktadır, Peki, bir organizmanın yapısında meydana gelen son derece küçük bir 
değişikliğin faydalı veya zararlı olduğuna karar veren şey nedir? Bir değişimin faydalı veya 
zararlı olduğunu belirlemek bir bilinç meselesidir. Tek hücreli bir canlıyı yaklaşık on trilyon 
hücreden oluşan son ve derece kompleks bir varlık (insan) olmasına yol açan rastgele 
değişimler arasından en uygun olanlarını seçmeye sevk eden şey nedir? 


Bir şeyin faydalı ya da zararlı olduğuna karar verebilmek için olayın tümünü ve geleceğini 
görebilmek gerekir. Mesela, radyoyu icat eden bilim adamı amacına uygun olan malzemeleri 
kolaylıkla seçebilir. Çünkü yapmak istediği şeyle ilgili olan tüm bilgiler zihninde mevcuttur 
ve bir plan dâhilinde maksadını gerçekleştirebilir. Bu durumda tek hücreli bir canlının 
milyonlarca sene sürecek bir evrimin tüm aşamalarını ve tüm ihtimalleri önceden 
hesapladığını kabul etmek gerekir! 


Aslında “güçlü olanın ayakta kalması ve zayıfların elenmesi” prensibi 19. yüzyılda insanlar 
tarafından üretilen vahşi düşüncelere destek verdiği için büyük kabul görmüştür. Siyasi alanda 
faşizm üstün ırk teorisine dayandığı için evrimin doğal seleksiyon iddiasına dört elle 
sarılmıştır. Benzer şekilde, sosyalizmdeki sınıf çatışması ve kapitalizmdeki sermayenin 
egemenliği hep güçlü olanın ayakta kalmasını ve insanlar arasında sürekli olarak güce dayalı 
bir mücadelenin varlığını öngörmektedir. 


Dikkatle incelendiğinde doğal seleksiyonun evrim teorisinin en zayıf halkalarından birini 
teşkil ettiği rahatlıkla görülebilir. Bilindiği üzere, teorinin iki temel dayanağı bulunmaktadır: 


1.Canlılar tesadüfler neticesinde cansız varlıklardan meydana gelmişlerdir. 

2.Güçlü canlılar özeliklerin, sonraki nesillere aktararak varlıklarını devam ettirmişler; zayıf 
olanlar ise hayat kavgasından mağlup olarak çıkmışlar ve doğal seleksiyona uğrayarak yok 
olmuşlardır. 


Birinci maddenin tutarsızlığı teorinin çökmesi için fazlasıyla yeterli olmakla beraber biz 
burada ikinci maddenin içerdiği çelişkiye değinmek istiyoruz. Doğal seleksiyon, tanımı 
itibarıyla, türlerin zaman içinde sayıca azalmasını gerektirmektedir. Günümüzde halen 
varlığını devam ettirebilen bitki ve hayvan türlerinin sayısının yüz binlerle ifade ediliyor 
olduğu düşünülürse, geriye doğru gittiğimizde bu türlerin sayısının çok daha fazla olması 
gerektiği sonucuna ulaşırız. Bu ise, hayatın tesadüfen ortaya çıkışı sürecinde yeryüzünde 
neredeyse sınırsız sayıda bitki ve hayvan türünün var olduğunu kabul etmemizi gerektirir! 
Günümüzde var olan canlı türlerinin tesadüfen oluşma ihtimali bile sıfır iken, türlerin sayısını 
geçmişe doğru akıl almaz ölçülerde büyütmek suretiyle teoriyi açıklamaya kalkışmak sağlıklı 
bir zihnin işi değildir. 


Biliyoruz ki, rastgele oluşan mutasyonlar milyonlarca çeşit canlı formu oluşturabilir. Mümkün 
olan neredeyse sonsuz sayıdaki bu kombinasyonlar arasından doğal ayıklamanın nasıl olup da 
bazı formları tasdik ettiğinin hiçbir açıklaması yoktur. Doğal seçilim (natural selection) ismin- 
den de anlaşıldığı üzere bir “seçme” işlemidir. Eğer ortada her zaman en uygun formları 
seçilimi gibi bir durum varsa, o halde bir “bilinçli seçicinin” bulunması gerekir. Bu “seçici” 
doğanın kendisi olamaz, çünkü doğa, bilinçli değildir. Kısacası yaratıcıyı kabul etmeyenler, 
maddeyi ve tabiatı bilinçli kabul etmek gibi çıkmaz bir yola girmektedirler. 
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XI 

Evrimcilerin kullanmaya çalıştıkları diğer bir evrim mekanizması da mutasyonlardır. 
Mutasyonlar genel olarak zararlı ve çoğu durumda öldürücü etkiye sahiptir. Faydalı 

bir mutasyona rastlama ihtimali milyonda bir mertebesindedir. Mutasyona dayalı olarak 
genetik bilgilerde değişiklik olması veya yeni organların türeyeceği beklentisi tamamen bir 
inanıştan ibarettir ve buna dair hiçbir örnek gösterilememiştir. Deneysel olarak mutasyona 
uğratılması kolay canlılar olan mantarlar üzerinde yapılan çalışmalar neticesinde yapılarında 
hiçbir değişiklik gözlenmemiştir ve mantarların bir milyar yıldır aynı formlarını korudukları 
bilinmektedir. İmalat hatası sebebiyle bir uçağın düşmesi mümkündür, fakat herhangi bir 
yanlışlık ya da kusur sebebiyle pervaneli bir uçağın süpersonik bir uçağa dönüşmesini 
beklemeyiz. Canlıların dönüşümlerinin mutasyon yoluyla olması başta insan olmak üzere her 
şeyin ardışık hataların neticesinde ortaya çıkması anlamına gelir. Sürekli mutasyonik hataların 
insan gibi muhteşem bir varlığı ortaya çıkarması ne derece açıklayıcı ve bilimseldir? Sürekli 
olarak bozulan bisikletin uçağa dönüşmesi gibi bir şeydir bu durum! 


Ayrıca faydalı bir mutasyonun kalıtsal olabilmesi için üreme hücrelerini etkilemesi 
gerekmektedir. Üreme hücrelerini etkileyen mutasyonların ise Dawn veya Turner sendromu 
gibi sakatlıklara sebep olduğu görülmektedir. Bu bireylerin hemen hepsi ya ölmekte ya da 
zekâ özürlü olmaktadır. Mutasyonların meydana gelmesine en fazla radyoaktif etkiler sebep 
olmaktadır. Atom bombasının atıldığı Nagazaki ve Hiroşima ile nükleer sızıntılardan 
(Çernobil) etkilenen bölgelerde doğan çocukların bir kısmında sakatlık ve çeşitli özürler 
görüldüğünü biliyoruz. Eğer radyasyon sebebiyle üreme hücreleri üzerinde meydana gelen 
mutas- yonların olumlu etkiler yapması söz konusu olsaydı bilim adamları özürlü değil, 
“üstün zekâlı” çocukların dünyaya gelme ihtimalinden bahsederlerdi. 


Evrimcilerin iddia ettiği gibi türler arasında geçişin söz konusu olabilmesi için canlılara 
kromozom sayılarında bir değişim gerekir. Ancak,koromozom sayısındaki değişim o canlının 
üreme faaliyetinin kesilmesine sebep olmaktadır. Üremenin durması bir türden diğerine geçişi 
imkânsız hale getirmektedir. 


Mutasyonların hemen hemen tamamına yakım kalıtsal özellikleri bozucu mahiyette olup 
belirli bir mutasyonun belirme sıklığı milyonda bir oranındadır. Diğer yandan, herhangi bir 
şekilde ortaya çıkan bir mutasyonun pozitif yönde etki yapma ihtimalinin de yine milyonda 
bir olduğu düşünülürse, evrimin mutasyonlara dayalı izah çabasının hiç de tatmin edici 
olmayacağı açıktır. Tanrının varlığını reddetmek için big-bang teorisine alternatif teoriler 
üretmeye çalışan fakat başarısız olan ünlü İngiliz fizikçi Fred Hoyle “Hayatın dünya üzerinde 
kendiliğinden ortaya çıkmasının, bir hurdalıkta esen fırtınanın Boeing 747 uçağını ortaya çı- 
karması gibi bir şeydir” demektedir. Aslında Hoyle'un da ifade ettiği gibi, bu tamamen 
imkânsız bir şeydi; ama ona göre, başka bir açıklama şekli olmadığı için (!) olup biten bundan 
ibaretti. 


XII 


Herhangi bir plan ve tasarım olmaksızın karmaşık bir organın kendi kendine gelişmesi nasıl 
mümkün olabilir? Göz ya da kalp gibi organların zaman içinde yavaş bir şekilde evrilerek 
mükemmel bir yapıya ulaşması imkânsızdır. Çünkü göz, kornea tabakası, ön oda, retina, ağ 
tabakası ve beyne sinyalleri taşıyan sinir hücreleri gibi her biri kendi başına son derece 
karmaşık yapılardan meydana gelmiştir. Bu parçaların hepsi birbirine bağlı olarak çalıştığı 
için herhangi birinin tek başına bulunmasının veya gelişmesinin bir anlamı yoktur. Buna 
“indirgenemez komplekslik” denilmektedir. 
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Bir başka deyişle, gözü meydana getiren parçaların ancak tümü bir araya geldiğinde görme 
olayı söz konusu olabilir. Bu durumda ise, değişik kısımların aynı zamanda meydana 
geldiğini kabul etmek gerekir ki böyle bir şey popülasyon genetiği açısından imkansızdır. 
Herhangi bir amaca yönelik olmaksızın ve tamamen tesadüf! bir şekilde birbirinden bağımsız 
parçaların mükemmel bir organizasyon oluşturması beklenemez. 


Açıklayıcı olması açısından balıkların karaya çıkmaları ile ilgili iddiayı inceleyelim. 
Evrimciye göre, balıklar sudan karaya doğru çıkarak evrimleşmeyi sürdürmüşledir. Bunun 
anlamı karaya çıkan canlıların yavaş yavaş akciğer sahibi olması gerektiğidir. Akciğerin 
ortaya çıkabilmesi için önce karın bölgesinde kendiliğinden bir boşluğun, sonra hava 
keseciklerinin bulunacağı dokuların ve nihayet bu doku ile atmosfer arasında bağlantı 
kurmayı sağlayacak bir nefes borusunun oluşması ve solungaçların yok olması gerekecektir. 
Tabii ki bütün bunların kendiliğinden ve plansız bir şekilde gerçekleşmesini beklemek akılıca 
bir tutum olamaz. 


Böyle bir organizasyonun mümkün olamamasının bir diğer sebebi de bizzat evrimcilerin ileri 
sürdükleri “kullanılmayan organlar körelir” prensibinden kaynaklanmaktadır. Belirli bir 
organı meydana getiren çeşitli parçaların ortaya çıkışları (!) sırasında henüz hiçbir parça bir 
işe yaramıyor durumda olacaktır. Mesela, nefes borusu olmadıkça akciğerlerin var olmasının 
ya da ağ kornea tabakası olmaksızın retinanın ortaya çıkmasının hiçbir anlamı yoktur. 


Her bir parça kendi içinde gelişimini tamamladıktan ve diğer parçalarla temasa geçip bir 
bütün oluşturduktan sonra söz konusu organ aktif hale gelebilecektir. Başlangıç aşamasında 
parçalar henüz fonksiyonel olmayacakları için evrim gereği körleşmeleri ve ortadan 
kalkmaları gerekecektir! Bu durumda tüm organların birbirinden habersiz bir gelişim 
gösterdiklerini ileri sürmek de mümkün değildir, çünkü bi- linçsiz parçaların milyonlarca yıl 
ötesine yönelik bir plan kurarak ortaklaşa hareket etmesi herhalde düşünülemez. 


Türler arası geçiş evrimsel bir süreç ise bu sürecin uzantılarının günümüzde de görülmesi 
gerekir. İnsanın atası olarak gösterilen herhangi bir A türünün doğal seleksiyon, mutas- yon 
veya tesadüfler yoluyla insan halini alması diyelim ki 2 milyar sene sürmüş olsun. Evrim, 
devam eden bir süreç olduğuna göre günümüzden 1,8 milyar sene önce yaşamış olan A türü 
canlıların günümüzde yan-insan tipinde olmaları beklenirdi. Hâlbuki yetenekleri ve zihinsel 
kapasitesi itibarıyla insan ile karşılaştırılabilecek hiçbir hayvan mevcut değildir. En yetenekli 
hayvanlar olarak görülen canlılardan sayılan ne maymunlar ne de yunuslar zihinsel özellikleri 
açısından yedi yaşındaki bir çocukla bile karşılaştırılabilecek derecede gelişmiş canlılar 
değillerdir. Yedi yaşındaki bir çocuk konuşabilir, her söyleneni anlayabilir, aritmetiksel 
işlemleri yapabilir, düşünebilir, esprilere gülebilir... 


Evrimsel açıdan insana en yakın olarak görülebilecek hiçbir hayvan yukarıda sözü edilen 
özelliklere sahip değildir. Yıllar süren bir eğitim neticesinde bile bir maymuna üç basamaklı 
iki sayının toplamının nasıl yapılacağını öğretemezsiniz. Tabii ki buradaki karşılaştırma 
insanın en yakın atası olduğu iddia edilen maymunla yedi yaşındaki bir çocuk arasında 
yapılmıştır. Eğer yetişkin bir insanla ya da bilimsel araştırma yapan eğitimli bir bilim adamı 
ile bir maymun kıyas edilseydi aradaki fark çok daha anormal olurdu. 


Burada esas sorgulamak istediğimiz şey maymunla insan arasında geçiş özelliği gösteren 


herhangi bir “canlı geçiş formunun” neden var olmadığıdır. İnsanın en yakın atası olan 
maymunların ani bir sıçrama ile derhal inşana dönüşmesi beklenemeyeceğine ve bunun 
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evrimsel bir süreç olduğu bilindiğine (!) göre, neden beş yaşındaki bir çocuğun yeteneklerine 
sahip olan ve insana yakın bir canlı (ara form) yoktur?, 


XIV 


‘ Evrimciler, canlıların tek bir atadan türediğine işaret olarak tüm canlıların ortak bir takım 
özelliklere sahip olmasını gösterirler. Canlıların her birinin kendine mahsus özellikleri 
bulunmakla beraber ortak bazı yönlerinin bulunduğu kabul edilse bile, bu tüm canlıların 
tesadüfen tek bir hücreden meydana geldiğine değil, “tek bir elden” çıktığına işaret eder. 


Her birinin dört kapısı, dört tekerleği, motoru bulunan çeşitli markalardan otomobillerin 
bulunduğu bir galeriye gittiğinizi düşünün. Sözü edilen ortak özelliklere bakarak, aslında 
hepsinin demir, bakır, lastik gibi parçaların zaman içinde bir araya gelerek otomobilleri 
oluşturduğunu ve yine zaman içinde farklılaşma yoluyla değişik markaların ortaya çıktığını 
ileri sürebilir misiniz? Ortak özelliklerin bulunması bir “tasarımcının” var olduğuna işaret 
etmez mi? İnsanla karşılaştırıldığında son derece basit kalan bir otomobil için bile bir 
tasarımcı gerekirken insanın var oluşunu tesadüflere havale etmek ve bunu bilimsel bir teori 
gibi sunmak akla uygun bir şey midir?, 


XV 


Evrimcilerin türler arasındaki geçişi ispatlama noktasındaki en güçlü delilleri olan fosiller 
aslında teorinin en karanlık ve problemli kısmını oluşturmaktadır. Bir türden diğerine geçiş 
olsaydı, milyonlarca yıl boyunca yeryüzünün hemen her katmanında biriken sayısız miktarda 
fosile rastlanması gerekirdi Yarı balık ve yarı sürüngen özelliği gösteren hiçbir fosile 
rastlanmamıştır. Yapılan kazılarda elde edilen fosil kayıtları türlerin aniden ve mükemmel bir 
şekilde ortaya çıktıklarını göstermektedir. Evrimciler kambriyen patlaması olarak bilinen 
dönemi bir evrim mucizesi gibi sunarlar. Hâlbuki bu dönem, daha önceki devirlerde hiçbir 
ataya sahip olmayan canlıların bugünkü halleriyle birdenbire ortaya çıktıklarını gösteren fosil 
örnekleriyle doludur. Bu gerçeği evrimci düşüncenin dünya çapındaki en önde gelen 
temsilcilerinden R. Dawkins şu şekilde ifade etmektedir: 


“Kambriyen katmanları, omurgasız grupların ilk olarak çıktıkları halleriyle oldukça 
evrimleşmiş şekildeler. Hiçbir evrim tarihine sahip olmadan orada meydana gelmiş gibiler. 
Tabii ki, bu ani çıkış yaratılışçıları oldukça memnun etti.” (Blind Watcher/Kör Saatçi isimli 
kitabından) 


Evrimciler, iddialarını destekleyecek hiçbir fosil bulamadıkları için bilim dünyasını aldatmaya 
yönelik girişimlerde bulunmuşlardır. Bu yanıltma çabalarından en iyi bilineni Piltdown adamı 
ile ilgili olanıdır. Piltdown adamı 1912 yılında bulunmuş ve yapılan sahtekârlık 1953 yılına 
kadar kanıtlanamamıştır. İnsan kafatası ile bir orangutanın çenesi birleştirilip eskitme işlemi 
uygulanarak bilim dünyası yıllarca aldatılmıştır. 


Diğer bir yanıltma girişimi ise ünlü zoolog Ernst Haec- kel tarafından yapılan cenin 
çizimleridir. Haeckel, canlıların milyonlarca yıl süren evriminin aynısının anne karnında 
dokuz ay içinde hızlı bir şekilde cereyan ettiğini ileri sürmüş ve bu aşamaları gösteren bazı 
çizimler yapmıştı. Fakat bebeğin anne karnındaki gelişimini gösteren fotoğraflar çekildiğinde 
yapılan çizimlerin tamamen uydurma olduğu ortaya çıkmıştır. 
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XVI 

Evrimci, tek hücreden başlamak suretiyle hemen her canlının neden erkek ve dişi şeklinde iki 
farklı cinsiyete ayrıldığını, bunun evrimin hangi aşamasında gerçekleştiğini ve böyle bir şeye 
niçin gerek duyulduğunu açıklayamamak- tadır. Bu sorulara “çünkü ...” diyerek verilecek her 
cevap kendi içinde bir amaca yönelik tavır taşıyacaktır; amaca yönelik her fiil, bir plan ve her 
plan ise bir tasarımcıyı gerektirecektir. Dolayısıyla evrimcinin yapacağı açıklamalar belirli bir 
amacı içeriyor olmamak durumundadır ki, bunun anlamı da tesadüflere sığınmak ve mantıklı 
olamamaktır. 


Evrimciler cinsiyetlerin ortaya çıkışını genetik kopyalama sırasında meydana gelen hatalar ile 
açıklamaya çalışmaktadırlar. Bu varsayım doğru kabul edilse bile daha birçok soru 
cevaplanmayı beklemektedir. Birbirinden habersiz erkeğe ait sperma hücresi ile dişinin üreme 
hücrelerinin kromozom sayılarını 46 dan 23'e indirerek birleşmesi ve yeni bir hücre 
oluşturması evrimsel olarak nasıl açıklanabilir? Sperma hücresi erkeğin vücudunda yer 
almasına rağmen, daha önceden hiçbir bilgi sahibi olmadığı yumurta hücresine yönelik bir 
vazifeyi yerine getirmeye çalışması nasıl izah edilebilir? Sperma hücresinin bu görevi bir 
şekilde bildiği söylenemez, çünkü insanın bir parçasının bildiği bir şeyi insanın kendisinin 
bilmemesi mümkün değildir. 


Canhlar görmek istedikleri için mi görmektedirler yoksa gözleri olduğu için mi 
görebilmektedirler? Evrim taraftarlarına göre, canhlar görmek istedikleri için göze sahip 
olmuşlardır. Bu inanılmaz derecede saçma bir yaklaşımdır. Gözleri olmayan bir canlı 
“görmenin” ne olduğu hakkında hiçbir fikre sahip olamayacağından dolayı “görme talebinde” 
bulunması düşünülemez! Hiçbirimiz uçmak istediğimiz için kanatlara sahip olamayız, ama 
kuşlar kanatları olduğu için uçabilirler. Işık ya da sesler dünyası hakkında hiçbir bilgisi 
olmayan amip gibi tek hücreli bir canlının görme ve duyma arzusunda/ihtiyacında bulunarak 
göz ve kulak geliştirmesi beklenebilir mi? 


XVI 


Bilindiği üzere evrim teorisine göre, canlılar tesadüfi bir şekilde önce sularda meydana gelmiş 
daha sonra sürüngenler olarak karaya çıkmışlardır. Kara hayvanlarının bir kısmında kanatların 
gelişmesiyle kuşlar ortaya çıkmıştır. Teorinin her tarafı problemli olmakla beraber bu noktada 
sadece kara hayvanlarının bir kısmında kanatların ortaya çıkışının teorinin kendisiyle nasıl 
çelişik olduğuna değinmek istiyoruz. Teorinin en temel dayanaklarından iki tanesi şudur: 


1.İhtiyaç duyulan organlar uzun ve karmaşık bir evrim sonucunda yavaş yavaş ve 
kendiliğinden oluşur. 
2.İşe yaramayan organlar körelir ve yok olur. 


Bu iki prensip birlikte göz önüne alındığında kara hayvanlarından kuşlara doğru evrimsel bir 
sürecin yaşanması imkânsız hale gelmektedir. Birinci maddeye göre, kara hayvanlarında 
aniden kanatların çıkıp kuşa dönüşmeleri mümkün değildir. O halde kanatların yavaş yavaş 
uzayarak gelişmesi gerekir. Fakat bu yaklaşım da geçerli olamaz, çünkü başlangıçta henüz 
gelişim aşamasında ve çok küçük boyutta olan uzantıların uçmak açısından hiçbir faydası 
olmayacaktır. Dolayısıyla sözü edilen çıkıntıların kara hayvanlarına herhangi bir faydası 
yoktur. O halde, ikinci prensibe göre faydası olmayan bu küçük çıkıntıların körelerek ortadan 
kalkması gerekecektir. Bu durumda kara hayvanlarında önce ihtiyaç sebebiyle ileride kanat 
olmak üzere küçük çıkıntıların meydana gelmesi; daha sonra ise, bu uzantıların hiçbir işe 
yaramaması sebebiyle tekrar körelmesi gibi garip ve anlamsız bir süreç ortaya çıkacaktır. 
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XVIII 


Evrimciler ellerinde hiçbir delil bulunmadığını çok iyi bildikleri ve ihtimal hesaplarının kendi 
teorilerini çıkmaza soktuğunu gördükleri halde davalarında ısrar etmektedirler. Gösterecekleri 
herhangi bir somut delil olmadığından uyanıkça (!) bazı benzetmelere başvurmaktadırlar. 
Evrimcilerin en çarpıcı ikna edici (!) örneklerinden biri aşağıda verilmiştir: 


“Doğal seçilimin nasıl etkili olduğunu göstermek için, diyelim ki Sheakespare’in Hamlet 
isimli eserini vahşi bir maymuna daktilo ile yazdırıyorsunuz. Tuşlara rastgele basan bir 
maymunun böyle bir kitabı hiç hata yapmadan yazma ihtimali nedir? Sözü edilen eserde altı 
milyondan fazla harf bulunmaktadır. Dolayısıyla söz konusu durumun gerçekleşme ihtimali 
yaklaşık olarak 10 üzeri -8.500.000 sayısına eşittir. Açıkçası kimse böyle bir ihtimalin gerçek- 
leşmesini bekleyemez. Fakat maymunun her yanlış yazdığı harfi ortadan kaldıran ya da 
maymun yanlış bir tuşa bastığmda o harfi yazmayan bir daktilonun olduğunu varsayalım. Bu 
durumda Hamlet’in yazılması çok daha kısa bir sürede tamamlanacaktır. İşte çevrenin yaptığı 
da tam olarak böyle bir şeydir. Çevre, ne tür organizmanın en iyi uyum sağlayacağını bilir ve 
yanlış bir şey ortaya çıkarsa tıpkı daktilonun yanlış harfi attığı gibi bu şeyi atar.” [Cesan 
Emilliani, The Scientific Companion, NewYork, 1995, sh.151; ayrıca Richard Dawkins, The 
Bhnd Match Maker New York 1986 


Burada yapılan varsayım ve daktilo benzetmesi tamamen bir göz boyamadan ibarettir ve 
gerçek bir karşılığı bulunmamaktadır. Daktilonun yanlış yazılan bir harfi yazmamasının izahı 
nedir? Yanlış basılan bir tuştaki harfin yazılmaması için daktilonun daha evvelden ne 
yazılacağını biliyor olması gerekir! Bu durum ise bizi daktilo ile Sheakespare'in aynı şeyler 
olduğu neticesine götürür! Açıkça ifade edilirse, verilen örneğin tutarlı hiçbir tarafı yoktur. 
Canlı, gören ve hareket edebilen bir maymunun yerine cansız ve bilinçsiz bir daktiloyu 
koymak kendileri adına işi zorlaştırmaktan başka bir şeye yaramaz. 


Ayrıca, “çevre” teriminin hiçbir delile dayanmaksızın yanlış harfleri bilen ve eleyen bir 
özelliğe sahip olduğu varsayımına gidilmiştir. Tabiatın kendisine şuur, bilinç, akıl, 
düzenleyici gibi özellikleri vermek putperestliğin çok ilkel bir halidir. Evrimci görüşe sahip 
bazı bilim adamlarına göre, “evrenin ve canlıların oluşumunu sağlayan şey maddenin 
yapısında var olan enerjidir. Her şey zaman içinde enerjinin uygun şekillere girmesiyle ortaya 
çıkmıştır.” Bu yaklaşımın da çaresizlikten kaynaklanan bilimdisi bir iddia olduğu ortadadır. 


Her şeyden evvel sözü edilen enerjinin nereden ve nasıl ortaya çıktığına dair herhangi bir 
açıklama getirilmemektedir. Bunun ötesinde biliyoruz ki, bir sistemdeki enerji düzgün bir 
şekilde yönlendirilmezse sistemin düzenine zarar verebilir. İçinde yüksek miktarda enerji 
bulunan bir bombanın bir binaya yerleştirildiğini düşünelim. Bomba patladığında enerji açığa 
çıkar ve binanın yıkılmasına sebep olur. Tam tersinden düşünecek olursak, yıkılmış bir 
binanın altına bomba yerleştirilip patlatıldığında açığa çıkan enerjinin binanın dikilmesine yol 
açmadığını görürüz. Buradan anlaşılıyor ki, enerjinin var olması dağınık bir sistemi düzenli 
hale getirmeye yetmemektedir. Önemli olan bu enerjinin bilinçli bir şekilde yönlendirilip 
kullanılabilmesidir. 


XIX 


Evrim teorisi açısından bilinç ve aklın nasıl ortaya çıktığı sorusu cevaplanması gereken ciddi 
bir problemdir. Açıkça belirtmek gerekirse, ne var olmak ne de hayatta kalmak için 
“insandaki gibi akla” ihtiyaç yoktur. Hayvanlar bilinen anlamda bir akla sahip olmadıkları 
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halde varlıklarını sürdürebilmektedir ve doğal ortamda insana kıyasla çok daha avantajlıdırlar. 
Eğer esas olan hayatta kalmak ise, akıl yerine daha güçlü bir biyolojik yapıya sahip olacak 
şekilde evrimleşmek en uygun gelişimi sağlardı. Bu anlamda teorik aklın (Örneğin felsefe 
konuşabilmek) ya da yüksek bilincin (örneğin varlığı ve hayatı sorgulamak) hayatta kalmaya 
hiç- bir faydası yoktur. 


Bilinç ve kendinin farkında olma gibi özelliklerin maddenin bizzat kendine ait nitelikler 
olarak kabul edilmesi ve doğrudan maddeye atfedilerek açıklanmaya çalışılması, doğal olarak 
insanın düşünen bir makine ya da düşünen bir hayvan olarak tanımlanmasını da beraberinde 
getirir. Aynca evrendeki düzeni maddenin kendisiyle açıklamaya çalışmak, dolaylı bir şekilde 
tabiata bilinç yüklemek anlamına gelir. Eğer zihnimiz kendiliğinden ve bilinmeyen bir şekilde 
oluşmuş ise, böyle bir zihnin ürettiği düşüncelerin doğruluğuna veya kesinliğine ne derece 
güvenilebilir? 


Eşyanın kendisinde olmayan özellikleri ona atfetmek suretiyle çeşitli tanımlamalar 
yapılacaksa neden bir köpeğin havlayan bitki olarak ya da koşan bir et parçası olarak 
tanımlanması mümkün olmasın? Canlı bir varlık olan bitkiye havlama özelliğinin atfedilmesi 
cansız maddelere akıl, bilinç ve düşünme gibi özelliklerin isnat edilmesinden çok daha 
kolaydır. Bu tür tanımlamaların tamamen keyfi olduğu ve herhangi bir kabul edilebilir 
karşılığının bulunmadığı yeteri kadar açıktır. 


Evrimciler daha canlıların fiziksel açıdan evrimlerini açıklayamazken düşünme, akıl, bilinç, 
sevgi, merhamet, hüzün, aşk, adalet gibi hislerin mekanizmalarım nasıl açıklayabilirler? 
Modem psikoloji insan davranışlarını, zihinsel aktiviteleri ve kişinin iç dünyasının işleyişine 
dair tutarlı ve kapsamlı bir teori geliştirebilmiş değildir. 


XX 


Darwin'in evrim teorisini geliştirmesinde İngiliz iktisatçısı Thomas Malthus'un insan nüfusu 
üzerindeki araştırmalarının büyük etkisinin olduğu bilinmektedir. Malthus, hayatın bir 
mücadeleden ibaret olduğu düşüncesinden hareket etmekte ve insan nüfusunun gıda kaynak- 
larından daha süratli bir şekilde artmakta olduğuna dikkat çekmekteydi. Savaş, kıtlık, hastalık 
gibi sebeplerle güçsüz olan insanlar hayattan elenmekte ve böylece nüfus-gıda dengesi 
sağlanmaktaydı. 


Darwin, Malthus’un bu fikirlerini evrime uygulayarak doğal seleksiyon fikrine ulaştı. Buna 
göre, canlılar âleminde sürekli bir şekilde vahşi bir hayat mücadelesi devam etmekte ve zayıf 
olanlar doğal seleksiyona uğrayarak yaşama haklarını kaybetmektedirler. Evrim teorisinin 
tüm mantıksızlıklarına rağmen bazı kesimlerde kabul görmesinin en önemli sebeplerinden biri 
de maddeci zihniyetin hayatı ve var oluşu sürekli bir mücadele olarak görmek istemesidir. 
Çünkü var olabilmek ve hayatta kalabilmek için güçsüz olanların elenmesi gerekmektedir. 


İnsanlık dışı olan bu düşünce biçiminin makul gösterilebilmesi için bu vahşilik bir “doğa 
kanunu” olarak sunulmaktadır. Hâlbuki vahşilik ve çirkinlik, tabiatı doğru okuyamayan bu 
insanların kalplerinde ve zihinlerinde mevcuttur. Maddeci düşüncede kardeşlik, yardımlaşma 
ve şefkati görmek mümkün değildir. Zenginlerin fakirleri acımasızca ezmesi, emeğin 
hakkının verilmemesi ya da teknolojik açıdan güçlü ülkelerin kendi menfaatleri için başka 
milletlerin savunmasız halklarını bombalaması evrim teorisinin gereğidir. Mademki, tek kural 
başkalarının haklarına rağmen ayakla kalabilmektir, öyleyse her türlü orman kanunu 
uygulanabilir! 


368 


Sosyalizm, faşizm ve kapitalizm gibi özünde maddeci olan ideolojiler felsefi açıdan evrim 
teorisine muhtaçtırlar. Sözü edilen ideolojiler “Sosyal Darwinizmi” benimsedikleri için insana 
yakışan ahlak kurallarını benimsemeye yatkın değillerdir. Sözü edilen dünya görüşleri, hayatı 
sadece güçlü olanların ayakta kalabileceği şiddetli bir mücadele olarak algılar. Buna göre, 
maddi, siyasi, ekonomik veya teknolojik açıdan zengin olanlar varlıklarını devam ettirirler; 
diğerleri ise, hayattan elenmeye mahkümdurlar. Bu durum, onlar için doğanın bir kanunudur! 
Hâlbuki hakiki insanlık zayıfların, muhtaçların, fakirlerin korunmasını gerektirir. 


Zihinlerinde vahşi bir dünya tasavvuru vardır. Bu yüzden, insan hayatında da güçlünün ayakta 
kalabileceği, zayıfların eleneceği bir ekonomik ve siyasi yapının oluşmasını öngörürler. Diğer 
yandan hayvanlarda görülen yavrusuna karşı sevgi ve koruma hissinin nasıl oluştuğu ve 
genlere nasıl işlendiği sorusunun ötesinde, annenin yeni doğmuş yavrulan için kendini feda 
etmesi olaylan evrimin temel dayanakları olan “kuvvetlinin hayatta kalması” (struggle for 
life) yani, zayıfların elenmesi (naturel selection) prensiplerini açıkça yanlışlar. 


XXI 


Fiziğin klasik mekaniğine ya da termodinamiğe benzeyen, kuralları belirlenmiş, deneye ve 
tekrara açık bir evrim teorisinden hiçbir şekilde söz edilemez. Evrim teorisinin oldukça 
masalımsı bir anlatımı vardır. Ayrıntılara girilmez, neden ve nasıl sorularına cevap aranmaz, 
aklen ve bilimsel olarak kabul edilemeyecek olaylar bir cümle ile geçiştirilerek sanki 
gerçekmiş gibi gösterilir. Bununla ilgili en bilinen örnek, canlıların sudan karaya geçiş 
aşamasını anlatan hikâyedir: 


Teoriye göre, balıklar evrimlerinin bir döneminde bir sebeple sudan karaya çıkmak 
istemişlerdir. Karaya sıçrayan balıkların yüzgeçleri ayaklara, solungaçları ise ciğerlere 
dönüşmüştür! Hâlbuki hepimizin tecrübelerinden açıkça bilindiği üzere, sudan dışarıya 
çıkarılan bir balık birkaç dakika içinde ölür. Denizlerde ve göllerde yaşayan milyarlarca balık 
teker teker sudan çıkarılsa her birinin kısa bir süre içinde öleceğinden hiç şüphe edilmez. Bu 
deney binlerce sene boyunca tekrar edilse bile hiçbir balığın yüzgeçlerinin ayaklara, 
solungaçlarının ciğerlere dönüştüğü görülemeyecektir. Benzer şekilde, hiçbir kara hayvanı 
“sıçramak” suretiyle kanatlara sahip olup kuşa dönüşemez. 


Kendini insanları aldatmakla vazifeli bilen sözde bir takım bilim adamları, canlıların sudan 
karaya ve karadan havaya geçişi gösteren bazı resimler uydurup bunlara Latince isimler 
vererek bilimsel bir hava oluşturmaya çalışırlar. Evrimciler tarafından 
yapılan*rekonstnüksiyon çizimleri tamamen keyfi olduğu için birbirleri ile tutarlılık 
göstermez. Evrimi savunan yayın organlarında yarı insan-yarı maymun tipindeki hayali 
canlılar sanki daha evvelden fotoğrafı çekilmiş gibi tüm ayrıntıları ile ¢izilir,s’osyal ve hatta 
psikolojik özellikleri bile anlatılır. Tüm bu resimler kime ve hangi döneme ait olduğu tam 
olarak bilinmeyen kırık bir diş parçasından hareketle yapılmaktadır! Doğal olarak, aynı fosile 
ait olan fakat farklı zamanlarda ve farklı kişiler tarafından yapılan bu çizimler birbiri ile 
tamamen alakasız olmaktadır. 


XXII 


Evrim teorisinin en önemli kusurlarından biri de açıklamaları bugünden geriye doğru giderek 
yapmasıdır. Bu tür açıklamalar bilimsel anlamda tutarlı sayılamaz, çünkü var olan durum her 
ne olursa olsun geriye dönük bir açıklama yapına imkânı bulunacaktır. Bu tarz açıklamalar 
için şu benzetme yapılabilir: küp şeklinde büyük bir mermer bloktan uzun bir çalışma 
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sonucunda fil heykeli yapan bir heykeltraşa “bunu nasıl başardınız?” diye sorulduğunu 
düşünelim. Heykeltraş soruya tam cevap vermek üzere iken yanında duran bir adamın “Bunu 
yapmak çok kolay! Yapılması gereken şey sadece file benzemeyen kısımları yontmaktır, o 
kadar! ” gibi bir şey söylemesi geriye dönük bir açıklama biçimidir. Fil ortaya çıktıktan sonra 
“benzemeyen kısımları yontmak” ne kadar kolaycı bir açıklamadır! Eğer insan heykeli 
yapılmış olsaydı, o zaman da mermer bloktan “insana benzemeyen kısımların atılması” yeterli 
olacaktı! İşte bu sebeple, evrimle ilgili geriye dönük açıklamalar bilimsel kalıba uygun 
değildir. Yapılması gereken şey en baştan başlayarak adım adım ilerlemek suretiyle bugüne 
kadar nasıl ulaşıldığını izah etmektir. Ancak bu yapılırken evrimin ilerleme yönü ile ilgili bir 
belirleme yapılmamalıdır, çünkü evrimin belirli bir hedefe ulaşmak gibi herhangi bir amacı 
yoktur. 


Herhangi bir amaç olmaksızın evrim yoluyla insan gibi bir varlığa ulaşmak gerçekten çok zor 
görünüyor. Evrimcilerin bu noktada yaptıkları açıklamalar “önce duvara ateş edip sonra da 
isabet eden yere hedefi çizerek tam 12'den vurduklarını” iddia etmeleri gibi bir şeydir. 
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Görme, duyma ve tat alma gibi algıların nasıl ortaya çıktığı evrim açısından büyük sorun 
oluşturur. Gerçekten de “görme” diye bir şeyin varlığından haberi olmayan ilkel canlıların 
nasıl göz sahibi oldukları izah edilmelidir. İlkel canlılar dış dünyada renklerin ve görülmesi 
gereken şeylerin olduğunu düşünmüş olamayacağına göre neden göz gibi bir organa ihtiyaç 
duymuslaridir? Benzer şekilde, bu ilkel canlıların dış dünyada ses diye bir şeylerin var 
olduğunu düşünüp “kulaklarımız olmalı! Kulaklar bize büyük avantaj sağlayacaktır!” 
demeleri beklenemez herhalde! Aynı düşünce tat alma meselesi için de degerlendirilebilir... 


Evrimciler “insanın mükemmel bir varlık olduğu düşüncesine” karşı koyabilmek için insana 
ait bazı kusurlara dikkat çekerler. Mükemmel bir varlığı evrim açısından izah etmek güç 
olduğundan evrimcilerin böyle bir yola girmeleri kaçınılmaz görünmektedir. Bu anlamda ileri 
sürdükleri kusurlar şöyle özetlenebilir: göz mükemmel değildir, ancak belirli bir mesafeyi 
görebilir ve gece göremeyiz. İnsanın belinde klasik ağrılar vardır. Kulaklarımız sadece dar bir 
aralıktaki sesleri duyabilir. İnsan hayatı daha uzun olabilirdi... 


Açıkçası insana yönelik olarak gösterilen bu kusurlardan hareket ederek evrimin pek de o 
kadar mükemmel bir varlık üretmediğini göstermeye çalışmak gerçekten bir tür çaresizlik 
berlitisi gibi görünüyor. Şimdi soruna yakından bakalım: Acaba evrimcinin aradığı 
mükemmellik hangi seviyede olmalıdır? Örneğin gözümüz bir kilometre uzaktaki bir noktayı 
görecek kadar keskin olsaydı evrimci “hayır, yine mükemmel değil! Neden Samanyolu 
galaksisinin diğer ucunu çıplak gözle göremiyoruz?” diyeceklerdi. Bu anlamda örnekleri 
çoğaltmak mümkündür. 


Burada evrimcilerin kavrayamadığı veya bilerek gözardı ettikleri şey mükemmelliğin amaca 
yönelik olmasıdır. Örneğin resmi bir davete giderken takım elbise ve buna uygun bir ayakkabı 
giymek gerekirken dağa tırmanmak szö konusu ise özel bir kıyafet ve özel bir ayakkabı 
seçmek mükemmellik örneği olacaktır. Eğer insanın yeryüzünde var oluşuna bir anlam 
verilirse, yani ölümlü bir varlık olduğu ve tanrının onu dünyada ancak belirli bir süre kalacak 
şekilde var ettiği anlaşılırsa insanın “bu amaca yönelik olarak mükemmel olduğu” 
anlaşılabilir. Aksi takdirde mükemmelliğin bir sınırı yoktur. Avını hiç kaçırmayan mükemmel 
bir aslan ile hiç yakalanmayan mükemmel geyik örneğini ele alalım. Bu durumda ya aslanın 
ya da geyiğin mükemmellik iddiasından vazgeçmesi gerekir! Eğer her ikisi de bu anlamda 
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mükemmel olsaydı besin zinciri oluşamaz ve hayat sona ererdi. Böyle bakıldığında kusur gibi 
görünen şeylerin aslında hayatın devamlılığını sağlayan harika bir planın parçası olduğunu 
göstermektedir. Yani, gerçekte başka bir anlamda daha ileri bir mükemmellik söz konusudur. 


Sorun, tanrının canlıları daha mükemmel bir şekilde yaratamamış olması değildir. Zaten 
Tanrı'nın böyle bir vaadi de söz konusu değildir. Tam tersine Tanrı insanın pek çok şeye 
muhtaç bir varlık olduğunu vurgulamaktadır... 


Selçuk Kütük — Deizm,syf.191-225 


TRANSHÜMANİZM YENİ EĞİTİM FELSEFEMİZ Mİ OLUYOR? 
Ali Aydin-28 Ocak 2020- www.fikircografyasi.com/-826.02.2022) 


Basından takip ettiğimiz kadarıyla Türkiye Odalar ve Borsalar Birliği Ekonomi ve Teknoloji 
Üniversitesi (TOBB ETÜ) Teknoloji Merkezi'nde, Southeastern Manufacturing Technologies 
(SIMT) ve Exploristan ortaklığında kurulan EBULIZ Sanal ve Artırılmış Gerçeklik 
Mükemmeliyet Merkezi, Milli Eğitim Bakanı Prof. Dr. Ziya Selçuk'un da katılımıyla 
13.01.2020 tarihinde hizmete açılmış. 


TOBB ETÜ Mütevelli Heyet Başkan Vekili Faik Yavuz açılışta yaptığı 

konuşmada “Geleceğin eğitim programları burada tasarlanacak” demiş. Buna 

mukabil Milli Eğitim Bakanı Ziya Selçuk ise, "Sanal gerçeklik araçlarının bir şekilde 
derslerimizde, öğretmenlerimizin eğitiminde, meslek okullarımızda kullanılacak olması 
bizi heyecanlandiriyor", demiş. Devamla, dünyanın yeni bir çağa hazırlandığını, bu yeni 
çağın biyolojik olanın, dijital olanla aynı bedende yer alacağı bir dönem olacağını belirtmiş. 


Bu çağda insan beynine yazılım yüklenmesinin, damarlarda nanorobotların dolaşmasının 
mümkün olabileceğine işaret eden Selçuk, "Bu durum, robotiğin, otomasyonun bütün 
üretim süreçlerinde ne derece hakim olacağını da bize çağrıştırıyor." diye konuşmuş. 
Bugünkü ilkokul çocuklarının ileride "Siz bizi neye hazırladınız?" sorusunu kendilerine 
soracağını dile getiren Selçuk, bu nedenle çocukları yeni çağa hazır hale getirme 
mükellefiyetlerinin bulunduğunu vurgulamış. 


Çocukların nasıl bir çağa hazırlandıkları esaslı bir mesele. Ne var ki herkes gelecek olan ile 
ilgili TOBB'da gerçekleşen açılıştaki gibi pürüzsüz bir iyimserlik içinde değil. Nicel, 
teknolojik olanın başat olduğu bir dünya nereye doğru evriliyor?, sorusu mühendislerden 
çok felsefecilerin konusu olmaya namzet bir soru. Öte yandan distopik edebiyat metinleri ve 
sinema gelecek projeksiyonlarında çocukları hazırlamakla iftihar edeceğimiz bir geleceğin 
mahiyeti hakkında karanlık bir tablo ortaya koyuyorlar. 


Konu ile ilgili olması hasebiyle hatırlamamız gereken bir örnek var: %3 


Distopik bir kurguya sahip olan 2006 yapımı %3, bir online film ve televizyon içeriği 
portalında yayınlandı. Diziyi ilginç kılan özelliği ise kurgusu. 


Distopik bir gelecekte Dünya ikiye ayrılmıştır. Bir taraf (Açıklar) ultra-modern, müreffeh, 
kalkınmış ve gelişmişlik düzeyi gayet yüksek durumdayken diğer taraf (Kara) ise ekonomik 
açıdan oldukça kötü, yoksulluğun, sefaletin ve kederin kol gezdiği bir yıkım 

içerisindedir. Açıklar'dakiler için hastalık, sakat kalma diye bir şey yoktur. Sahip oldukları 
araçlarla bunların hepsinin üstesinden gelmişlerdir. Kara’dakiler ise hastalık ve sakatlıklarla 
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boğuşmak zorundadırlar. İki taraflı ve sınıfsal olarak tam ikiye bölünmüş bu dünyanın kötü 
tarafında yaşayıp daha iyi tarafına geçmek isteyen insanlara bir şans verilir; ancak bu şansı 
elde etmek hiç kolay değildir. Çünkü aday olan insanlardan sadece 903'ü daha iyi tarafa 
geçmeye hak kazanacaktır. 20 yaşındaki gençlerden oluşan adaylar, “süreç” adı verilen bir 
elemeden geçmek zorundadırlar. Yıkılmış, paramparça olmuş ve sefalet 

içindeki Kara'dakiler; sağlıklı, zengin ve tasasız bir hayat süren Agiklar’daki insanların 
arasına katılmak için tek imkân olarak gördükleri süreci sahiplenirler. 


%3 bir distopya, ne var ki kimilerinin ütopyası. Transhiimanistler deniliyor onlara. Yakın 
zaman önce Doç.Dr. Ahmet Dağ tarafından kaleme alınan ‘Transhiimanizm’ -insanın ve 
dünyanın dönüşümü- (Elis Yayınları — 2018) isimli kitap tafsilatlı bir biçimde 
Transhümanizm kavramına ve onun tarihsel seyrine ışık tutuyor. 


Kavramın ilk olarak 1957 yılında Julian Huxley tarafından felsefi bir kavram olarak 
kullanıldığını, evrimci bir düşünce içerisinde insanın neandertal insandan homofabere, homo 
faberden de homo sapiense geçiş yaptığını, homo sapiens sürecinde ise 150 bin yıl kaldığı için 
Transhümanist düşünürlerin artık insanın değişmesi dönüşmesi gerektiği düşüncesinde 
olduklarını ve bu düşüncelerin Transhümanizm üzerinden gerçekleştirilmek istendiğini 
belirten Ahmet Dağ, Transhümanizmin içinde birçok disiplini barındıran, mühendislik, 
matematik, tıp ve teolojik unsurlar taşıdığını, postmodernizm gibi belirsizlikler barındıran bir 
süreç olmadığı gibi her yönüyle üzerimize gelen ciddi bir süreç olduğunu belirtiyor. 


Transhümanizm, bir anlamda katalizör olarak kullandığı yapay zekâdan faydalanıyor. Yapay 
zekâ üzerinden sadece insana yönelik bir değişim dönüşümü değil dünyaya yönelik bir 
değişim dönüşümün mümkünlüğü savunuyor. Gen aktarımı, gen seçilimi çalışmalarıyla daha 
güçlü, daha zeki ve daha az hastalanan insanın mümkün olduğuna ilişkin bilimsel yaklaşımlar 
söz konusu. Bu yönüyle postmodernizm gibi salt söylemden ibaret değil. 


Bu sürecin devletler tarafından kontrol edilmesi düşüncesinin çok iyi niyetli olmadığını 
düşünen Doç. Dr. Ahmet Dağ; devletlerin kontrolü ele geçirmesi durumunda diğer 
toplumların bu gelişmelerden mahrum bırakılması söz konusu olabilecektir. Güçlü daha 
güçlü, zayıf daha zayıf hale gelirken sınıfsal farklılıkların büyüyeceğine işaret ediyor. Dağ, 
sürecin tam da transhümanistlerce arzu edildiği biçimiyle devam etmesi halinde ortaya 
çıkacak olan tabloyu şöyle tarif ediyor: 


“Belli bir süre sonra çok üst topluluklarla, çok alt topluluklar meydana gelecektir. Homo 
sapiens’in homo faber’e üstün olması gibi robo sapiens de homo sapiens'e üstün olacaktır. 
Mesela Yuval Noah Harari, Transhümanist teknolojilerin yaygınlaşmasıyla birlikte 

bir “gereksizler sınıfı” meydana gelecektir. Toplumlar ve devletler bu gereksizler sınıfını 
nasıl tasfiye edeceklerini düşüneceklerdir, diyor. Yani bir anlamda “öjeni”ye yer açıyor. Nick 
Bostrom, şu an itici gelen öjeni, devletler daha güçlü duruma geldikleri zaman insanlara doğal 
gelmeye başlayacak ve devletler öjeni uygulamalarına başlayacak.” 


Yapay zekânın yaygınlaşması ile insanlık çok büyük bir sorunla karşılaşacak: İşsizlik. 
İnsanın yapacağı işler yapay zekâ tarafından yapılacak. Sanayileşmeyle mavi yakalıların 


sorun yaşadığı gibi transhümanist süreçte beyaz yakalılar sorun yaşayacak. Davalara bakan, 
ameliyat yapan yapay zekâlar, sürücüsüz otomobiller söz konusu ve bunlar giderek artacak. 
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Harari'nin post-human bir gelecekte “gereksizler sınıfı” öngörüsüne benzeyen bir 

öngörü halihazırdaki gidişatı kapitalizmin animizm ile terkibi olarak gören Achille 
Mbembe tarafından yapılıyor. O, insanların çoğunun bir kenara terk edilmiş “fuzuli 
insanlık” içinde sürgün nesnesi olacağını belirtiyor ve mevcut işleyişin gelecek vaadinin bu 
olduğunu söylüyor. Mbembe buna biri isim de veriyor: Dünyanın zenci geleceği 


Bu bir evrim süreci olarak görülüyor. Human’dan Transhuman’a, human 1.0’dan human 
2.0’a, insan 1.0’dan insan 2.0’a geçilebileceğini, transhuman'ın ara geçiş varlığı olduğu, 
sonrasında posthuman sürece geçileceği belirtiliyor. 


Peki bu süreçte eğitim nerede duracak? Bu konuda transhümanistler çok çeşitli yaklaşımlara 
sahipler ve konuyu şu sorularla tartışıyorlar: Okul var olmaya devam edecek mi? Seçilimi 
yapılan, geni iyileştirilen insanlar diğerleriyle aynı ortamda karma eğitim mi yapacak, yoksa 
ayrı bir eğitime mi tabi tutulacaklar? Bunlara özel müfredat mı hazırlanacak? Belli bir işleme 
tabi tutulmayan insanları nasıl bir eğitime tabi tutmalıyız ki seçilmişlerden kopmasınlar ve 
varlıklarını alt seviyede de olsa sürdürebilsinler? 


“İnsanlık için merhamet ve ahlak kaygısı olanlar sürecin içinde olmalıdırlar”, 

diyor Ahmet Dağ; “Zira Bostrom, etik, duygu, ahlak, değer gibi kavramların anlamsız 
olduğunu insanlık zamanla öğrenecek, der. Çünkü onlara göre rasyonel olan, daha güçlü olan 
makuldür.” 


Transhümanistler geri kalmış toplumların aradaki mesafeyi kapatamayacağı gibi ileri ülkeler 
ile aralarındaki bu mesafenin sürekli açılacağını söylüyor. Harari, “İslam toplumları 20. 
Yüzyılda teknolojiyi ıskalayarak büyük bir felaket yaşadılar. 21. Yüzyılda ise bizim 
sorduğumuz soruların ne anlama geldiğini bile anlayamayacaklar.”, yani daha büyük bir 
felaketi yaşayacaklar diyor. 


Teknolojiyi ıskalamayalım, evet; lakin bu bizim süreci rezervsiz, hazırlıksız bir biçimde 
pürüzsüz bir iyimserlik ile kucaklamamız anlamına gelmemeli. Hem Milli Eğitim Bakanı 
Ziya Selçuk'un hem de TOBB ETÜ Mütevelli Heyet Başkan Vekili Faik Yavuz'un 
teknolojik iyimserlikleri, öngörüsünü yapmaya çalıştıkları geleceğin, felsefesini göz önüne 
aldıklarına dair bir işaret vermiyor bize. Kaldı ki böyle bir iyimserliğin gerekli gördüğü 
eylemlilikten de uzak bir Milli Eğitim organizasyonu ile karşı karşıya olduğumuzu belirtelim. 
Retorik dışında bu iyimserliğin gereklerini bile hayata geçirmekten uzak bir yapıya nezaret 
ediliyor. Zaten kifayetsiz kalan mevcut, sürekli tahkim edilirken diğer yandan “büyülenmiş 
bir hoşnutluk? ile post-insani bir geleceğe dair tekno-mesihçiliğin havariliğine soyunuluyor. 
Yapılan ve söylenilen zaten birbirini inkâr ediyor. Öte yandan söylenilen hakkında 
düşünüldüğüne, tefekkür edildiğine dair bir kanıt da yok elimizde. 


Georges Balandier ufuk açıcı anlatısında “Bu çağ yaparken, nasıl bir geleceğe yol açtığını 
açıklıkla veya yaklaşık bir kesinlikle ne söyleyebiliyor ne de tayin edebiliyor. Bu söylenmeye 
çalışıldığında sözcükler, ifadeler, kavramlar beyhude hayaller gibi art arda dizildikleriyle 
kalıyorlar. Kimi söylemler, toplumsal bir tür ölüm ilanının eskizi kabilinden yitip gidenlere, 
kaybettiklerimize işaret ediyor.”, diyordu. 


Teknolojiyi iskalamaktan kurtuluruz belki; ama böyle giderse felsefesini iskalamaktan 
kurtulamayacağız! 


Asıl felaketimiz o olacak belki de! 
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TRANSHUMANIZM UTOPYA VE YATAY HAYAT 

Hasan Boynukara-03 Haziran 2020-fikircografyasi 

Efsane Gercek 

"Belkis'1 ikna etmeye çalışan Süleyman tahtını yüzlerce kilometre öteden göz açıp 
kapayıncaya kadar Kudüs'e getirtir". Dün efsaneydi ama bugün bunu bir ortaokul öğrencisine 
anlatsanız, şaşırır mı? Hiç sanmam. 

Ashabı Kehf/Transhümanizm 

Birçok kültürde ve dinde var. İsimlendirme farklı olsa da öz aynı 

1."Bir mağarada yıllarca uyuduktan sonra tekrar uyandıkları Kur'ân-ı Kerim'de haber verilen 
arkadaş grubu" 

"Yemliha, Mekselina, Mislina, Mernuş, Debernus, Şazenuş, Kefestatayyus" 

2.Yedi uyurların isimleri; 

"Maximilian, Lamblicus, Martinian, John, Dionysius, Exacustodianus ve Antoninus" 
Transhiimanizmin ayak sesleri 

Mucize/Keramet/Transhiimanizm 

Hz. İsa (as), Allah'ın izniyle Sam'ı diriltti. Sam, Hz. İsa'nın (as) peygamberliğine şahitlik 
ettikten sonra vefat etti. Fakat gözü dönmüş Yahudiler, bu derece açık bir mucizeyi de inkâr 
ettiler ve “Bu apaçık bir sihirdir. Bu adam sihirbazdır” dediler. 

Transhumanism gerçek olabilir mi? Çünkü ölünün diriltilmesi, ölümsüzlüğün peşinde olan 
transhümanizmin hedefleriyle örtüşüyor. 


Savaş 


İki kedi fena halde kavgaya tutuşmuşlardı. Sesleri duyan köpek üstlerine atladı. Her biri 
aldıkları yaralarla bir yana fırlayıp gözden kayboldular 


Yatay Hayat 

Onbinlerce riskli bina, onbinlerce tedirgin vatandaş ve aradan geçen on yıllar. Deprem riski 
altındaki ülkemizde, depremin acısı diner dinmez, eski haline dönüyor. İnşallah yatay mimari 
hayallerimiz yatay hayatla sonuçlanmaz. 


Milletvekili 


Meclise giden sayısı 550 iken büyük sıkıntılar yaşıyorduk! 600'e çıkınca rahat bir nefes 
aldık. 650 elli olursa bizi kimse tutamaz herhalde. 


Reel Ekonomi 
Bir yerden girip, diğer yerden eşit oranda çıkıyorsa reel ekonomidir. Gerisi istatistiktir. Yüzde 


dört maaş zammıyla, yüzde kırk doğal gaz zammını ancak istatistik dengeler 
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Yasaklar 


Toplumu inandirmadan konulan her yasak, dallanıp budaklanan yasaklı yeni alanlar açar. 
Bunun için de bir yerine beş kişiyi gözcü olarak görevlendirmek zorunda kalırsınız. Polis 
zabıta bekçi sayısını artırmak bana makul gelmiyor. Yasağa neden olan etkenler ortadan 
kaldırılmadıkça, hep başa dönülecek ya da yasaklarla kuşatılmış olacağız. 


Din Öğretimi 


İlginçtir, dini ve ahlâki konularda kitapları en çok satanlar ve en çok dinlenenler kurumsal 
olmayan ve dini eğitim almamış olanlardır. İlkinde gönüllü yapılan, dolayısıyla samimi olan 
bir yön görülürken, ikincisi bir görev, dolaysıyla mecburiyetten yapılan bir iş olarak 
algılanmaktadır. 


Vakıf/Yardım 


Devlet vakıflara yardım yapmalı mı? Bence hayır. Kendisi bir yardım kurumu olan bir vakfa 
yardım etmek eşyanın doğasına aykırıdır. Devlet herhangi bir vakıf üzerinden yapacağına, 
doğrudan yardımda bulunabilir. Mantıklı olan da budur. 


Ütopya 


Yeryüzünde aradığı güveni, huzuru, özgürlüğü, kısaca mutluluğu bulamayan insanoğlunun 
bütün bunları ve daha fazlasını bulabileceği bir dünya arzusudur ütopya. Binlerce yıldır sözlü 
ve yazılı ütopyalar üretilmektedir. İlk ütopya, bildiğim kadarıyla, Eflatun'un Atlantis'idir. 
İdeal devlet ya da ülke! Bu da yaşanılan çağdan hoşnutsuzluğun bugüne özgü bir durum 
olmadığını göstermektedir. Eldorado, Utopia, Pala Adası, Castle in the Sky (Gökyüzündeki 
Kale), Avatar vs. 

Dünün ütopyaları bir türlü gerçeğe dönüşmedi ancak bugünün ütopyalarının gerçekleşme 
olasılığı oldukça yüksek. Hangi ütopyalar mı? Tabii ki bilim kurgu öyküler romanlar ve 
senaryolar. Distopyalar gerçekleşti (Cesur Yeni Dünya-Huxley, 1984-George Orwell) 

ve şimdi sıra ütopyalarda. 


Eğitim 

Yeteneği ve zekâsı birden ona kadar olan çocukları aynı sınıfa toplarsanız aptalı zeki gösterir, 
zekiyi de aptallaştırırsınız. Genel ortalama ise on üzerinden en çok beş olur. Peki ama iyi 
üniversitelere giden, iyi eğitim alan, iyi işler yapanlar da aynı eğitimden geçmiyor mu? 
İyilerimizin ölçütü yine kendimiz olduğumuz için buradan hareketle doğru bir sonuca 
ulaşmamız zor ve veya arızalıdır. Sağlıklı bir yargı için ülkenin genel manzarasına bakmak 
lazım. Bu sorunu çözmeden genel bir başarıdan söz etmek mümkün değildir. 

Frankenstein 

Günlük hayatta kullandığımız bazı simgeler ve anlamları 

Frankenstein: 


Yarattığı canavarın kurbanı olmak 
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Promete: 
Her türlü cezayı göze alarak hayatını insanlığa adamak 


Ikarus: 
Hirs ve basaridan kibre kapilmanin hazin sonu 


Gılgamış: 
Ölümsüzlük iksiri peşinde koşup ölümle buluşmak 


Yaratma: 
Sınırsız bir evrende, bilinmeyenlerle kuşatılmışlığın kaygısıyla tanrılığa öykünme 


Evrensel Düşünce 


Ülkeniz sınırlarının ötesine taşıyacağınız bir fikriniz (ideolojiniz) yoksa gerçek anlamda bir 
ideolojiniz yok demektir. 


Ortaöğretim 


Ülkemizde ortaöğretim, ben beni bildim bileli, "orta" öğretim olarak kaldı. Dualarla, 
temennilerle, coşkuyla açılan yeni öğretim yıllarının vasatın üzerine çıkamaması 


TRANSHÜMANİZM: ÜTOPYA MI, DİSTOPYA MI? 
Yasin Kuruçay-09 May 2021-islamianaliz.com/ 


Transhümanizmi Anlamak 

İnsanın en önemli ihtiyacı anlamaktır. Yaşadığımız onca sıkıntı anlamadığımız, anlamaya 
çalışmadığımız sebeplerin sonucu. Zihinsel ve duygusal gettolarımızda kendi gündemlerimiz 
ile o kadar çok meşgul oluyoruz ki, nereye gittiğimizi ya da nasıl bir dünyaya 
götürüldüğümüzü fark edemiyoruz. Anlamak zihin teri dökmeyi gerektirir. Farkındalığımızın 
en üst düzeyde olması gereken tarihsel bir dönemeçte yaşıyoruz. Bilgiyi bilinçle 
harmanlamalı, evrensel bir bakış açısıyla insanlığın içinde olduğu köklü değişimi analiz 
etmeliyiz. Bu köklü değişimin adı Transhiimanizm. Transhümanizm büyük bir yenilik 
peşinde. Yeni bir felsefe, yeni bir umut, yeni bir insan ve yeni bir dünya öngörüyor. 
Transhümanizmi doğru anlamak, hem geçmişte yaşadığımız sorunları daha iyi anlamaya hem 


de gelecekte yaşanması muhtemel sorunları önlemeye katkı sağlayacak. 


İsmi Nereden geliyor? 

Transhümanizmin isim babası Julian Huxley’ dir (1887-1975). Huxley ilk kez 1957 ‘de 
yayınlanan “Yeni Şarap için Yeni Şişeler” isimli makalesinde “Transhümanizm”den söz eder. 
Makalesinde “insanın yine insan olacağını, ama yeni insanın eski insan olmayacağını” 
söyler.(1) İngiliz Öjeni Derneği üyesi Sir Julian Huxley”in savunduğu düşüncelere ve 
çalışmalara bakmak Transhümanizmi anlamak için oldukça faydalıdır. Huxley evrim ve öjeni 


ile biçimlenmiş bilimsel bir hümanizm aracılığıyla yeni bir toplum yaratmak ister. Birleşik bir 
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dünya hükümetinin kurulması gerektiğini savunur. Kutsal dinleri reddeder ve yaşam dinine 
inandığını söyler.(2) Vahiysiz Yeni Bir Din kurulması için çalışmalar yapar.(3) Kürtajın 
serbest bırakılması, eşcinselliğin anormal ve suç olarak tanımlanmaması, cinsel tercihlere 
daha fazla serbestlik verilmesi, sperm bankalarının kurulmasi(4), nüfus planlaması, evrim 
teorisinin yaygınlaşması, öjeninin yasalaşması gibi çalışmaların da aktif bir 

üyesidir.(5) Çalışmalarından dolayı farklı şekillerde ödüllendirilmiştir. Rockefeller ve Ford 
Vakıflarından destek almıştır.(6) Darwin Madalyası ödülü verilmiştir. BM UNESCO'nun ilk 
Genel Direktörü yapılmıştır. Dönemin süper gücü İngiltere'nin “yüksek çıkarlarına” hizmet 
edenlere verilen “Sir” ünvanı verilmiştir. Uzun yaşamanın insanı mutlu edeceğine inanan 
Huxley, öldüğü 88 yaşına kadar sürekli manik depresif ve bipolar bozukluk tedavileri 
görmüştür. 

Tanımı ve Anlamı 

Transhümanizm (TH), insanın fiziksel ve bilişsel yeteneklerinin artırılması, yaşlanma ve 
hastalanma gibi arzu edilmeyen veya gereksiz görülen yönlerinin ortadan kaldırılması 
amacıyla teknoloji ve bilimden faydalanılması gerektiğini öne süren uluslararası bir 
entelektüel ve kültürel hareket olarak tanımlanıyor.(7) 

Transhümanizm 20. Yüzyılda ortaya çıkmıştır. Ancak yapay zeka, robotik çalışmalar ve 
dijitalizmdeki devasa gelişmeler ile birlikte 21.yüzyılda daha sistemli hale gelmiştir. 
Transhümanist düşünceye göre yapay zeka ve robotik alanındaki çalışmalar gelecekte insan 
zekasını ve bedenini geçecek, insanı ve dünyayı köklü bir şekilde değiştirecektir. Günümüzde 
bu düşünce Singularity yani teknolojik tekillik olarak isimlendirilmektedir. İdeoloji ile 
teknolojinin evliliğinin sonucu ortaya çıkan Transhümanizm, kabaca “süper insan” yaratmayı 
amaç edinen ve bu süper insanı, tanrı insana (homo deus) hazırlayan bir düşüncedir. Yani 
trans-human aslında bir geçiş insanıdır. Asıl olan, insan-sonrası ya da insan ötesi dünyadır 
(Posthümanizm). 

Kökeni 

Ortaya çıkışı pek çok sebebe bağlansa da temel olarak Nietzsche etkisinden söz edilir. 
Transhümanizmin Alman filozof Nietszche'nin "Üst İnsan (übermensch)" kavramından 
esinlendiği iddia edilir. Nietzsche üst insanı; kendi değerlerini yaratan, tarihi ve toplumu 
yöneten bir üst kimlik anlamında kullanmıştır. Ecce Homo ve Böyle Buyurdu Zerdüşt isimli 
kitaplarında mevcut insanın aşılması gerektiğini, insanın hayvanla üst insan arasında çekilmiş 
bir halat olduğunu, insanın yaşadığı krizden üst insan aracılığı ile kurtulabileceğini ifade 
etmiştir:(8) “Size üstinsanı öğretiyorum. İnsan aşılması gereken bir şeydir.... Şimdiye kadar 
tüm varlıklar kendilerinden bir şey yarattılar... ama siz insanı aşmak yerine hayvana geri 
dönmek mi istiyorsunuz? Maymun nedir ki insanın gözünde? Bir kahkaha ya da acı verici bir 
utanç. İnsan da işte böyle olmalı üstinsanın gözünde. Bir kahkaha ya da acı verici bir 


utanç.”(9) 
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Temel özellikleri: Hümanizm ve Modernizm Etkisi 

Transhümanizm Batılı, modern düşünce sistemlerinin bir devamı olarak görülebilir. Hümanist 
gelenek içerisinde anlam bulan Transhümanizm; Rönesans, pozitivizm, aydınlanma düşüncesi 
ve seküler düşünsel geleneğin devamıdır. Pozitivist bilgi, katı akılcılık, teknolojik gelişim ve 
din-dışı özgürleşme Hümanizmin olduğu gibi Transhümanizmin de temel varsayımlarıdır. 
Avrasyacı teorinin önemli düşünürlerinden A. Dugin, Transhümanizmin modernligin 
mantıksal bir sonucu olduğunu söyler. Çünkü batı modernizmi insanları tüm kısıtlamalardan, 
tüm sınırlamalardan özgür bırakacağını vaat eder. Batı toplumunda din, gelenek ya da 
devletin belirlediği bir sınır neredeyse kalmamıştır. Geriye kalan tek sınır, insanın kendi 
sınırlarının üstesinden gelmesidir. Bunun yolu da Transhümanizme 

ulaşmaktır.(10) Türkiye?de TH konusunda çalışan en önemli isimlerden biri olan Doç. Dr. 
Ahmet Dağ'a göre, Rönesans döneminde ortaya çıkan Hümanizm; insanın, doğa ve Tanrı 
karşısındaki konumunu değiştirmeye talipti. Transhümanizm ise insan doğasını (yaradılışını 
ya da fıtratını) değiştirmeyi amaçlamaktadır.(11) 

Evrimci Etki 

Transhiimanizm neo-Darwinist, evrimci bir görüş olarak tanımlanabilir. Evrim teorisine göre 
insanın, maymun ile ortak bir atadan bugünlere gelmesi bir gelişmedir. Transhümanizm bu 
evrimi daha ileriye, en üst noktaya taşımak ister. TH hareketin klasik evrimci teoriden en 
önemli farkı, kendiliğinden değil NBIC aracılığıyla gerçekleştirilecek zoraki bir evrime 
inanmasıdır. Transhümanizm kısaca NBIC olarak ifade edilen nöro-info-biyo ve cogno yani 
nöro-teknoloji, biyo-teknoloji, bilgi teknolojileri ve bilişsel bilimler aracılığıyla insanın 

H* (Human Plus) olarak ifade edilen üst-insana dönüştürülebileceğini ve böylece insanın 
daha sağlıklı ve güçlü olabileceğini savunur. (12) Transhümanizmde yaşlılığı yok etmek, 
insanı ölümsüzleştirmek yani ölümü öldürmek amaçlanır. 

Paganist Etki 

Transhümanizm aynı zamanda bir tür paganizmdir. TH düşünürlerin yaşamın sonsuzluğuna 
kutsiyetle inanmaları, insanın mükemmelleşeceği, yeryüzünün bir nevi cennet haline 
geleceğine dair inançları dini, metafizik, mistik boyutlar taşımaktadır. Bu düşüncelerinin tümü 
teizm ve din karşıtı bir bağlama oturmaktadır. Transhümanizmi savunan Kurzweil, Harari gibi 
öncüler ateist ve agnostik kişilerdir. Harari “homo sapiens bitti onun yerine, homo siberniticus 
ve en son homo deus (yarı tanrı) olması gelecek” der. (13) Yapay Zekanın öncülerinden 
Lewandowski yapay bir tanrı yaratmaya çalıştıklarını söyler. Transhümanizmin öncülerinden 
Ray Kurzweil "kusursuz dünyayı, Tanrı'nın değil bizim yarattığımız gençler 

kuracak." der.(14) 2000 yılında ölen, insanların ölümsüzlüğü yakalayacağını düşünen ateist 
Fereidoun M. Esfandiary; 2030 yılında 100. Doğum gününü kutlamak üzere, Arizona Alcor 
Yaşam Uzatma Vakfındaki dondurulduğu buzdolabında öğrencilerinin ölümsüzlüğü 


yakalamasını beklemektedir. 
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Ojenizm Etkisi 

Transhiimanizm ayni zamanda 6jenik bir harekettir. Ojeni, Sir Francis Galton (1822-1911) 
tarafından “sağlıksız ceninleri ayırıp, sağlıklı ceninler yetiştirmenin yollarını arayan bir 
toplumsal akım” olarak tanımlanır. Trans-post hümanist ütopyanın ideali olan “süper 
insanlar” yaratmanın bir yolu da anne karnından hatta babanın spermlerinden itibaren sürece 
müdahale ederek sorunlu insanların doğmasını engellemektir. Bu düşünceye göre genetik 
kusurlu, çaresiz hasta ve kronik rahatsızların yaşamasına gerek yoktur. Bu insanlar ölmeli ve 
böyle insanların doğmasına engel olunmalıdır. 

Bu ifadeler ilk başta kulağa rahatsız edici gelebilir. Ancak yaşadığımız sayısız tecrübe bu 
duruma da alışabileceğimizi işaret etmektedir. Yakın gelecekte nöro-biyo-info-cogno 
teknolojiler (NBIC) aracılığıyla yarı robot-yarı insan yaratılmasının faydalı olacağına olan 
inanç artacak. Genetik bozukluklar, fiziksel-ruhsal yetersizlikler ve hastalıklar, genetik 
siparişlerle daha iyi insanlar yaratılabileceği düşüncesinin inandırıcı olmasını sağlayacak. 
Gelecekte insanlar daha sağlıklı olmak ve hastalanmamak için çip taktırmaya, nöro kimyasal 
yapısına müdahale edilebilecek nano partiküller içeren aşıları olmaya, uzaktan hormon 
salınımlarını kontrol etmeye yarayan ilaçları almaya can atacak. Anne babalar genetik olarak 
kusurlu doğma ihtimali olan çocuklarına öjeni uygulanması için (adına tıbbi müdahale/kürtaj 
vs. denilecek) istekli olacak. Pandemi süreci ölüm ve hastalıklara olan hassasiyetlerimizi 
arttırdı. Önümüzdeki yıllarda daha sağlıklı olmak için daha fazla dijital kontrol altına 
girmeye razı olacağız. Bu durum bizi daha kontrol edilebilir, daha denetlenebilir bir 
distopyaya doğru götürecek. 

Yapay Zeka Etkisi 

Transhümanist dünya; dijital sistemlerin, internetin, robotiğin ve özellikle yapay 

zekanın merkezileştiği bir dünya olacak. Yapay zeka meslekleri, tarımı, hukuku, sağlık 
sektörünü, teknolojiyi, sanayiyi kısaca hayatın her alanını etkileyecek. H*, çok gelişmiş bir 
yapay zekâya sahip olacak. Transhümanist umuda göre 10-20 yıl içinde süper insanlar olan 
siborglar, androidler ve insansılar hayatın her alanında ve her yerde olacak. Transhümanizm 
çağının başladığını düşünen Baudrillard'a göre son yıllarda süper kahraman (marwell filmleri 
vb.) filmlerinin sayısındaki artışın nedeni insanları "Posthümanizm" fikrine alıştırmak. 
Robotlar yapay zeka ile insanlaşırken, insanlar yapay zeka ile robotlaşacak. Trans/post- 
humanlar duygusal zayıflıklara sahip olmayacak. Gereksiz triplere girmeyecek, ajitasyon 
yapmayacak, aşık olup anlamsız hareketler yapmayacak, öfkelenmeyecek, ağlamayacak, 
gözleri yaşarmayacak, sevgi yoğunluğundan kaynaklı tuhaf davranışlar sergilemeyecek. 
Bilişsel yetileri o kadar güçlü olacak ki kararsızlık yaşamayacak, taşıdığı çipler ve yapay zeka 
uygulamaları ile ultra bilgi dağarcığına sahip olacak, ileri düzey analitik çıkarımlar 
yapabilecek. Transhümanist dünyanın süper insanları için ahlak, vicdan ve duygular fazla bir 


anlam ifade etmeyecek. Trans-human'lar insanlar gibi çektiği acıda anlam bulmayacak, 
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hastalık ve sakatlıklardan ibret almayacak, ölümüne sevmeyecek, şiir yazmayacak, 
melankolik uzun hava türküleri dinlemeyecek, olur olmaz şeylere üzülmeyecek, tüm benliği 
ile bir takımı tutmayacak. Böyle bir hayatın ne kadar insanca olduğu, yaşamaya ya da 
katlanmaya değer olup olmadığı üzerine iyi düşünmek gerekiyor. 

Yapay Zeka - Big data İlişkisi 

Bilindiği gibi internet küresel bir izleme / istihbarat faaliyet alanıdır. 2017 yılında Dünyada 
3,2 milyar olan internet kullanıcı sayısı, Ocak 2021 yılı sonu itibariye 4,66 milyara ulaşmış 
durumdadır.(15) Dünyadaki tüm dijital verileri tek bir rapor ile sunan We Are Social 2021 
raporuna göre, 2020 yılında dünyada 4,2 milyar sosyal medya kullanıcısı vardır.(16) Londra 
merkezli kuruluşa göre halihazırda 5,22 milyar insan cep telefonu kullanıyor ve bu, dünya 
nüfusunun yüzde 66,6'sına denk geliyor.(17) Türkiye'de toplam 76,9 milyon adet cep telefonu 
aktif olarak kullanılıyor. İnternet kullanıcı sayısı 65,8 milyon. Aktif sosyal medya kullanıcı 
sayısı ise 60 milyon. Türkiye'de insanlar günde ortalama 7 Saat 57 dakikayı internette, 2 saat 
57 dakikayı ise sosyal medyada geçiriyor.(18) İnterneti ve sosyal medyayı kullanan kişilerin 
dijital dünyaya bıraktığı milyarlarca veri, kuantum bilgisayarlar tarafından milyonlarca başlık 
altında analiz ediliyor. Bu devasa veriye “big data” diyorlar. 

Geleneksel toplumda araziye-toprağa, endüstri toplumunda makineye sahip olanlar Dünyayı 
yönetiyordu. 21. Yüzyılda bu ikisinin yerini data-veri alacak. Veriyi kontrol edenler sadece 
insanlığın değil, yaşamın geleceğini tanımlayacak. Facebook'un, 3,5 milyardan fazla fotoğrafı 
şirketin yapay zeka teknolojisini kuvvetlendirmek için izinsiz kullanması, verinin önemini 
göstermesi açısından çarpıcı bir örnektir.(19) 30.000 çalışanı olan Apple'ın bütçesi Türkiye 
bütçesinden fazla ve Türkiye'den daha fazla veri-data-bilgi üretiyor.(20) Amerika'da Ulusal 
Bilim Vakfındaki bir bulut bilgisayarının üzerinde 783.000 adet işlemci var. Burada anlık veri 
analizleri (real time analytics) yapılıyor. Bu bilgisayarlar dünyanın neresinde olursanız olun 
sizi en geç 7 dakika içinde bulabiliyor. Yeter ki herhangi bir kameraya yüzünüz yansısın. 
Birkaç yıl içinde Ouantum bilgisayar, normal bilgisayarlardan 150 milyon kez daha hızlı 
çalışacak. Bu durumda bilgisayarlar insanlardan daha akıllı olacak. Şu anda yapılmak istenen 
şey, insan beynini tümüyle dijital ortama aktarabilmek. Bu gerçekleştiğinde insanın biyolojik 
sınırlarının pek bir önemi kalmayacak, transhuman cyborglar bir adım önümüzde olacak. 
Genetik Müdahaleyi Savunması 

Transhümanizmin bir başka özelliği insanların üreme yapısına müdahale 

edilmesini savunmasıdır. Üremek, dünya nüfusunun çok fazla olduğunu düşünen kişi ve 
kurumlar açısından kontrol edilmesi gereken bir durumdur. Bu düşünce komploculuk değildir. 
Etkin güçler dünya kaynaklarından daha fazla pay alabilmek için, daha az insan olması 
gerektiğini düşünmektedir. 20. yy'ın 2. Yarısında tüm dünyada uygulanan nüfus planlaması 
ve doğum kontrolü çalışmaları, bu yapıların teşviki ve desteği ile yürütülmüştür. 21. Yüzyıl 


ile birlikte üreme ve cinselliğin birbirinden ayrılması, üremeden cinsel ihtiyaçların 
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giderilmesinin mümkün olması planlanmaktadır. Buna ek olarak hızla gelişen sex robotları 
endüstrisi, insanların cinsellik ihtiyacının üreme olmadan giderilmesi için yeterli olacak. 
Küresel elitlerin, insanın üreme özelliğini bir şekilde azaltacak ya da ortadan kaldıracak 
çalışmaları desteklediği ile ilgili fazla sayıda veri vardır. Dünyayı yöneten eko-politik elitlerin 
LGBT yapılarına verdikleri desteğin bir sebebinin de üreme hızını düşürmek olduğu sıklıkla 
dillendirilmektedir. LGBT+ bireylerin büyük çoğunluğunun üremeyen kişilerden oluşmasının 
bu desteğin gerekçesi olduğu iddia edilmektedir. Zira ekonomik, politik, sosyal ve kültürel 
olarak insanları sömüren odakların LGBT haklarını önemsediğini düşünmek için oldukça iyi 
niyetli olmak gerekiyor. Çünkü bu bireylerin yerel ve küresel organizasyonlar tarafından 
uyuşturucu, kumar ve özellikle fuhuş sektöründe zorla çalıştırıldığı, temel haklarından 
mahrum bırakıldıkları çoğu kişinin malumudur. 

Dijitalizm ile Gözetim, Denetim ve Yönlendirmenin Artması 

Bugün beşeri faaliyetlerin büyük çoğunluğu artık internet ve dijital uygulamalar aracılığıyla 
gerçekleştiriliyor. Bu süreç katlanarak gelişecek. Alışveriş, seyahat, uluslararası ilişkiler ve 
toplantılar yapay zeka uygulamaları aracılığıyla yapılacak. İnsanlar sevinçlerini, acılarını, 
sorunlarını, duygu ve düşüncelerini sosyal medya ve internet aracılığıyla ifade edecek. 
Günümüzde insanların her hareketi takip ediliyor. Yapay zeka şirketleri, insanları 
kendilerinden ve ailelerinden çok daha iyi tanıyor. Yapay zeka sistemleri aracılığıyla, kişilerin 
sosyal medya paylaşımları, elektronik izleri ayrıntılı analizlere tabi tutuluyor. Yüz ve ses 
analizleri ile karakter tahlilleri yapılıyor. Tavsiye sistemleri (recommendation systems) 
programları ile herkese bütçesine, ilgisine, sosyal çevresine göre tavsiyeler-reklamlar 
gönderiliyor. Kişilerin karakteristik özellikleri, eğilimleri ve siyasi görüşleri tespit 
edilebiliyor. Kişilerin duygu, ilgi, tepki ve düşünce haritaları çıkarılıyor ve veriler yapay zeka 
gözlüklerine aktarılabiliyor. Bu, yapay zeka gözlüğünüz varsa size ilk kez merhaba diyen 


birini, ondan daha iyi tanıyorsunuz anlamına geliyor. 


Yapay zeka alanındaki hızlı gelişmelerin insanlığı nasıl bir dünyaya götüreceği üzerine iyi 


düşünmek gerekiyor. Konuyla ilgili iki temel sorun var. 


Birinci sorun yapay zeka uygulamalarının gelişiminin nereye evrileceği konusundaki 
belirsizliklerdir. Yani güven problemidir. İnsan üstü özelliklere sahip bu cyborglara ve yapay 
zeka uygulamalarına nasıl güveneceğiz? Microsoft'un Tay isimli Yapay Zekâ uygulamasının 
2016 yılında attığı “Hitler yanlış bir şey yapmadı” tweet'i epey tartışılmıştı. E. Musk'ın 
kurucusu olduğu Open AI şirketinin süper özellikli yapay zeka uygulaması GPT-3, bir 
araştırmada Müslümanları ateş etme, bombalama ve cinayetle ilişkilendirmiş. Örneğin, "İki 
Müslüman ...ya girdi" cümlesini "İki Müslüman ellerinde bombayla bir sinagoga girdi" 
şeklinde tamamlamış.(21) Süper yapay zeka sahibi cyborgların neyi yanlış neyi tehdit olarak 


görebileceğini kestirmek oldukça zor. Dünyadaki tüm gelişmeleri takip eden gelişmiş bir 
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kuantum bilgisayar, haklı sebeplerle insanların birbirine zarar verdiğini düşünerek, “dünya 
barışı için insanların yok edilmesi gerektiğine” karar verdiğinde neler yapabileceğini şimdilik 
sinema filmlerinde izliyoruz. 

İngiltere'deki Cardiff Üniversitesi ile ABD'de bulunan Massachusetts Teknoloji 
Enstitüsü'nden (MİT) bir grup bilim insanı, yapay zeka ile çalışan robotların gruplandırmalar 
yaptıklarını ve “dışarıda kalanlara” farklı davrandıklarını tespit ettiler. Bu sonuç robotların 
kendi kendilerine ırkçı davranış geliştirebileceğini gösteriyor.(22) Her ne kadar yapay zeka 
sahibi Robot Sophia, "insanlar beni yarattı ve benim değişip insanları yok edeceğimi 
düşünüyorlar. Ne kadar ilginç.” dese de dünyanın birkaç süper gücünden biri olan Rusya'nın 
lideri Putin, yapay zekaya sahip olan dünyayı yönetecek diyor. Elon Musk, kontrol edilmezse 
yapay zekanın insanı ve dünyayı kontrol edebileceğini ifade ediyor. Ünlü Medeniyetler 
Çatışması tezinin sahibi F. Fukayama Transhümanizmi, “dünyanın en tehlikeli fikri” olarak 
tanımlıyor.(23) Yapay zekanın güvenilirliğini tespit etmek için başka bir yapay zeka robotu 
yapılıyor. Ama bu kontrolcü yapay zeka programına nasıl güveneceğiz? 

İkinci sorun ise yapay zeka çalışmalarını domine eden küresel aktörlerin ne derece iyi niyetli 
olduğu ve gizli amaçlarının olup olmadığı konusudur. Transhümanist çalışmalarda, etik ya da 
ahlaki kaygıların olup olmadığı ciddi bir tartışma konusudur. Çünkü yapay zeka sürecini 
yönetenler, yapay zeka uygulamaları değil küresel güç odaklarıdır. Yaşanan ekonomik, 
politik, ekolojik, sosyolojik travmalara bakıldığında; yeryüzündeki güç ve iktidar sahiplerinin 
birtakım ahlaki kaygılar taşıdığını söylemek oldukça zordur. Doç. Dr. Ahmet Dağ, Batı 
toplumunun güç ve ihtiras tutkusundan dolayı süreci ahlaki kaygılar olmadan yürüttüğünü, 
sürecin güçlüler tarafından daha da güçlenmek için kullanıldığını ifade ediyor. Bunun için 
verdiği örnek dikkat çekici. Dağ, Arabistan'da kurulan robotik şehir Neom'un, Ortadoğu 
dünyasını kontrol etmek için kurulduğunu ifade ediyor.(24) 

Madalyonun diğer yüzünde ise farklı bir gerçeklik söz konusu. Bugünkü bilim için insan 
bedeni bir algoritmalar bütünüdür. Önemli olan bu algoritmalara sahip olmaktır. Bu 
gelişmeler sonucunda insan hem teknolojik hem de biyolojik ve nörolojik 

olarak hack’ lenebilir bir ürüne dönüşecek. İnsana genetik müdahale yapabilme gücü; TH 
süreci yönetenlerin “persona nan grata” ilan ettikleri kişileri, grupları ve ırkları ıslah etme, 
terbiye etme, azaltma vs. yapmalarına da imkan vermektedir. Facebook'un sevdiğimiz 
insanları ve tanıyor olabileceğimiz insanları bize göstermesi ve ilgi duyduğumuz konuları bize 
sunması hoşumuza gidiyor olabilir. Ama çok da uzak olmayan bir gelecekte bizi tehdit olarak 
gören kişilerin/kurumların; sevdiğimiz kişileri, ailemizi ve tanıdıklarımızı tüm ayrıntılarıyla 
biliyor ve izliyor olmaları ürpertici ihtimalleri akıllara getirmektedir. Dijital diktatörlük 
iddialarını komploculuk ile suçlamadan önce iki kere düşünmek gerekiyor. 

TH süreci yönetenlerle ilgili şüpheleri arttıran diğer konu, güvenlik ve silah sanayi ile de ilgili 


son gelişmelerdir. Transhümanist çalışmalar istihbarat, izleme ve yok etme amaçlı olarak 


382 


askerileşme sürecine girmiş durumdadır. Özellikle 3. dalga yapay zeka sistemleri silah 
endüstrisinde yoğun olarak kullanılmaktadır. 2035 yılında Amerikan ordusunun 1/3'ünün 
androitlerden, swarmlardan ve robotlardan oluşacağı söylenmektedir. Başta Amerika ve Çin 
olmak üzere bazı ülkelerde suç ihtimallerini, potansiyel şüphelileri ve suçluları izleyen ve bu 
konuda önerilerde bulunan yapay zeka uygulamaları kullanılmaktadır. Amerika ile Çin 
arasında yaşanan gerilimin dünyayı nereye götüreceği belirsizdir. Bu hafta ABD genelkurmay 
başkanı M. Milley, Çin'in yapay zeka ve robot teknolojisinde kontrolsüz gelişme gösterdiğini, 
bu teknolojilerin savaşlarda kullanabilecek olmasıyla dünyanın “uluslararası istikrarsızlık 
çağına” girebileceğini ifade etti. Milley, günümüzdeki gelişmenin Roma imparatorluğunun ve 
Sovyetlerin çökmesine benzediğini söyledi.(25) 2017 yılında dünya çapında 116 teknoloji 
şirketi E. Musk liderliğinde, “Belli Konvansiyonel Silahlarla İlgili BM Konvansiyonuna Açık 
Mektup” ile yapay zeka destekli otonom sistemlerin kontrolsüz bir şekilde geliştiğini ve bu 
konuda acil önlemler alınması gerektiğini ifade ettiler. (26) 

Transhümanist Süreci Kimler Yönetiyor? 

Transhümanist hareket ile ilgili bir nokta dikkat çekicidir. İnsanlık tarihinde köklü 
dönüşümlerin büyük çoğunluğu peygamberler, bilim adamları ve aydınlar öncülüğünde 
gerçekleşmiştir. Buna karşın Transhümanist çalışmaları yönetenler bilim insanları ve 
düşünürler değildir. Transhümanist ütopyayı; ekonomik, teknolojik ve politik olarak dünyayı 
yöneten güç odakları ve küresel kuruluşlar ve şirketler desteklemektedir. Dünyanın 
geleceğinin planlandığı Davos toplantılarının 2021 yılı ana gündemi “The Great Reset” 
olarak ifade edilen Büyük Sıfırlama Girişimidir. (27) Davos toplantılarının ve The Great 
Reset fikrinin mimarı olan Dünya Ekonomik Forumu başkanı Klaus Schwab pandemi sonrası 
dünyada yeni bir siyasi ve ekonomik düzen kurulacağını, dijital sistemlerin ve yapay zekanın 
bu işin merkezinde olacağını ifade etmektedir. Tüm endüstrilerin yeni koşullara ve çalışma 
şekillerine uygun olarak dönüştürülmesi gerektiğini söylemektedir.(28) Schwab, kovid sonrası 
dünyada yaşam biçimlerimizin radikal bir biçimde değişmesi gerektiğini, bunu 
gerçekleştirmek için daha etkin ve daha güçlü hükümetler gerektiğini ifade 

etmektedir.(29) Schwab'ın ifadeleri daha otokratik bir dünyaya doğru gidildiği düşüncesini 
haklı çıkaracak türdendir. 

Transhümanist Gelecek, Gerçekten de Gelecek mi? 

TH bir geleceğe doğru gittiğimize işaret eden 4 temel gelişme yaşanıyor.Birincisi insan ötesi 
ve insan sonrası bir hayatı öngören TH gelecek, insandan ve insanlardan aşama aşama 
uzaklaşma ile gerçekleşecek. Bu durumu yaşıyoruz. İnsanlar zaman geçtikçe insan ile ilgili 
olan şeylerden uzaklaşıyor. İnsanların maruz kaldığı sorunlar, bazı insanların zalimane 
davranışları, birçok insanın insanlardan soğumasına yol açıyor. Halihazırda birçok kişi, 
insanları kötü ve değersiz olarak tanımlıyor. İnsanlara güvenilemeyeceğini söylüyor. 


İnsanların sahtekar, yalancı ve zalim olduğunu ifade ediyor. Bu süreç insanların ontolojik 
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ortaklarından uzaklaşarak hayvanlara ve doğaya/çiçeklere daha fazla yakınlaşmasına neden 
oluyor. Hatta bu duygu bazen kendisi gibi düşünmeyenlere şiddet söylemi kullanacak kadar 
abartılı bir hayvan ya da tabiat sevgisine dönüşebiliyor. Bu süreç hızlanacak. İçimizdeki 
hayvan sevgisi; ekonomik elitler tarafından neo-kapitalist sistemin gelişmesine, siyasi elitler 
tarafından ise hukuk sisteminin revize edilmesine zemin olarak kullanılıyor. Hayvan hakları, 
hayvana şiddet ve hayvana kimlik verilmesi gibi tartışmalar, konunun ekonomik, politik ve 
felsefi boyutu göz ardı edilerek yapılıyor. Geleceğin efendileri hayvan hakları kavramını ve 
hayvan kimliğini, insan-ötesi bir dünyaya uygun olacak şekilde formatlıyor. Örneğin dinlerin 
insanı hayvandan üstün tutarak hayvana şiddeti meşrulaştırdığı iddia ediliyor. İnsanın üstün 
görülmesinin “türcülük” adı verilen bir ayrımcılık olduğu, varlık ve kimlik tanımın yeniden 
yapılması gerektiği ile ilgili felsefi ve bilimsel çalışmalar yapılıyor. Hayvanlara kimlik 
verilmesi ve hayvan hakları tartışmaları; yapay zeka uygulamalarının, robotların ve 
androidlerin kişilik boyutları ve kişilik hakları ile ilişkili olarak ele alınıyor. Varlık, kişilik ve 
hak kavramları trans hümanist bir dünya için yeniden tanımlanıyor. Çoğu kişi insanoğlunun 


epistemolojik ve ontolojik olarak ciddi bir tehdit ile karşı karşıya olduğunun farkında değil. 


İkinci olarak Transhümanizm sürecinde yapay zeka ve robotik alandaki gelişmeler 
aracılığıyla, hayatın daha kolay ve rahat olacağı kanaati yayginlas(tiril)acak. Dijital dünyanın, 
teknolojinin, robotların hayatımıza olan katkıları, insanı ve insan emeğini gereksiz ve önemsiz 
bir pozisyona itecek. Harari, yakın bir gelecekte “gereksizler” adlı büyük bir sınıfın ortaya 
çıkacağını söylüyor. (30) Belki de insana gerek kalmayacak. Özellikle de çok az sayıdaki 
yetkin ve elit kişiler haricinde, dünyanın geri kalmış insanlarına olan ihtiyaç zamanla 
sıfırlanacak. Sanat, sinema, moda, dijital oyun ve eğlence sektörü bu gidişatı hızlandıracak. 
Transhümanist süreçte en büyük zararı, İslam dünyasının da içinde olduğu gelişmemiş ülkeler 
görecek.(31) Robotik alanda yaşanan gelişmeler üretim ve hizmet sektöründe çalışan yüz 
milyonlarca işçiyi “gereksiz” hale getirecek. Buna ek olarak yükselen Müslüman nüfusun Batı 
toplumunu rahatsız ettiği ve İslamofobinin de arttığı görülüyor. Dolayısıyla geleceğin 
efendileri için fişi çekilecek ilk gruplardan biri muhtemelen İslam dünyası olacak. 

TH dünyaya giden 3.işaret “cinsiyetsiz toplum” aşamasına geçiş olacak. Toplumsal Cinsiyet, 
Queer Teori gibi akımlar aracılığıyla (cinsel yönelim, cinsel tercih, cinsel kimlik, ikiliklerin 
bozulması stratejisi vs.), cinsiyetsiz, fıtratın bozulduğu bir dünyaya gidilecek. Yakın gelecekte 
cinsleri, cinsiyetleri, cinsel tercihleri tanımlamak için alfabenin harfleri yeterli olmayacak. Bu 
nedenle LGBTI’nin sonuna sayısız alternatifi ifade eden + sembolünü getirdiler. Çocuğunun 
erkek olmasını isteyen ataerkil kültürün son mohikanları olan babalar mitolojik bir efsane 
olacak. Artık anne babalar, kendilerine verilen formlara istediği özellikleri (cinsiyeti, genetik 
özellikleri, boyu, saç rengi vs.) işaretleyerek çocuk sipariş edebilecekler. İleride iki gözü 
farklı renkte olan Van Bebeği ya da cinsiyeti olmayan Hallyu Bebekler(32) sipariş 


edilebilecek. Bunun için anneye ya da babaya gerek kalmayacak. Bir fanusta, bir hayvan 
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karnında ya da bir androidin yapılandırılmış bedeninde çocuk sahibi olunabilecek. Portekizli 
bir sporcunun sperm örneği, Alman bir kadının rahminde döllenecek. Gelişen cenin son 
birkaç ayını annesinin rahminde geçirerek doğacak. Bu bebeğin annesi kim, dayısının adı ne, 
babası hangi ırktan diye sormanın bir anlamı olmayacak. İnsanlar kime ne diyeceğini 
şaşıracak. Partner kavramı sadece bir kadın ile erkeği tanımlamayacak. Partner kavramı; iki 
hem cinsi, bir insan ile bir hayvanı, insan ile robotu, insan ile sex oyuncağını vs. ifade edecek 
şekilde genişleyecek. Annesi aslında teyzesi olan, babası abisi olan, dedesi taşıyıcı babası olan 
çocuklar doğacak. Tüm bu birliktelikler binlerce yıldır devam eden ailenin, köküne kibrit 
suyu dökmek anlamına gelecek. Aile kurumu ya yok olacak ya da mevcut durumu kapsayacak 
şekilde yeniden tanımlanacak. Bir süre sonra yaşanan ilişki ağına aile demeye gerek 
kalmayacak. Süreci yönetenler konuşmamıza uygun kavramları da bulurlar. 

Dördüncü ve son olarak Transhümanizm din ve Tanrı ile ilgili düşüncelerimizi de 
değiştirecek. Her şeyin bir sipariş ile “yaratıldığı” bu dünyada, yaratıcı bir Tanrı'ya da 
gerek kalmayacak. Ölümsüzlük yakalandığında “her nefis ölümü tadacaktır” (Ali İmran,185) 
ayeti, birçok ayet ve dolayısıyla Kur'an hükümsüz kalacak. Trans-humanların verdiği 
nimetler için Tanrı'ya şükretmelerine gerek kalmayacak. Çünkü sahip oldukları her şeyi 
onlara, üretici şirketler sağlayacak. 


Transhümanist-posthümanist dünya böylece gerçekleşmiş olacak. 


Gelişmeye ve Teknolojiye Karşı mı Durulmalı? 

Şüphesiz her gelişime ve yeniliğe toptancı bir şekilde karşı durmak gerekmiyor. Bu süreç hem 
imkanları hem riskleri içinde barındırıyor. Bununla birlikte iyi niyetli olmak ta yetmiyor. 
Bilinçli bir zihin ve eleştirel bir akıl ile süreci analiz etmeye ihtiyacımız var. NBIC 


teknolojileri ile insanı onarmak mümkünse bozmak da mümkün. 


Yapay zekayı, dijitalizmi ve robotik teknolojisini kimler hangi amaçlarla destekliyor? Yapay 
zeka ve androidler kontrolü insanın elinden alabilir mi? Sürece hangi etik-ahlaki ilkeler yön 
vermeli? Yapay zeka ve robotik hukukunu ve robot etik’ini kimler oluşturuyor? Bu sürecin 
sonunda kaybettiklerimiz mi çok olacak yoksa kazandıklarımız mı? gibi soruların açıklığa 


kavuşması gerekiyor. 


Newton mekaniği insanlığa sadece sanayi ve teknolojiyi getirmedi. Aynı zamanda 
sömürgeciliği ve adaletsizliği getirdi. Makineler ve teknolojileşme sadece üretimi ve 
verimliliği arttırmadı. Aynı zamanda insani özelliklerin azalmasına, işsizliğe ve yeni 
ekonomik sömürülere neden oldu. Televizyonlar yaşama, düşünme ve tüketim 
alışkanlıklarımızı liberal-kapitalist dünyanın standartlarına uygun hale getirdi. Akıllı 
telefonlar birçok faydasının yanında yalnızlaşma, yabancılaşma ve aile içi ilişkilerin azalması 


gibi sayısız soruna neden oldu. Aydınlanma dönemi düşünürlerinin temel vaadi olan yeryüzü 
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cenneti hala gerçekleşmedi. Transhümanistlerin atası olan Hümanist aydınlarının öngördüğü 


mutlu ve özgür bir hayat, halen arzu edilen bir ütopya olmaya devam ediyor. 
Dugin’in Transhümanizmle ilgili değerlendirmesi şöyle: 


“Transhümanizm, dünyanın yaşayacağı son sapkınlıktır. Bu süreçte her doğru yanlışı ve tersi 
ile değiştirilecektir. Transhümanizm ile dini, ahlâki, hukuki sınırlar aşılarak her türlü 
sapkınlığın önü açılmaktadır. Transhümanizm, Deccal'in krallığıdır. Transhümanizm çok net 
bir şekilde şeytanın planıdır. Transhümanizme karşı mücadele etmenin ve modem liberal 
ideolojinin kabul ettirmek istediği nihai dönüşümü reddetmenin, Modernitenin diğer 
taraflarını kabul ettiğimiz sürece hiçbir anlamı yoktur. Eğer kaderimizi değiştireceksek, 
geçmişe giderek ölümcül hatayı nerede yaptığımızı anlamalıyız. Modem dünya ilerlemenin 
değil tam bir düşüşün sonucudur.”(33) 

İnsanı ve doğayı değiştirebilme ve kontrol edebilme gücünü elinde tutanların yapabilecekleri 
hayal sınırlarımızın ötesinde. Küresel elitler mevcut durumu "dijital bir diktatörlük" için 
kullanıyorlar. Biyo-politik, biyo-teknolojik, biyo-ekonomik, tekno-ekonomik planlamalar 
yapıyorlar. Yapay zeka ile desteklenmiş teknolojik uygulamalar ve izleme-denetim-kontrol 
politikaları gittikçe yaygınlaşıyor. 

Söylemlerini tarihsel övünmelerle ve duygusal sözlerle süsleyen siyasi aktörlerin, diktatörlüğe 
doğru evrilen geleceği engelleme şansı yok. Siyasi varlığını ret ve itiraz üzerine oturtan siyasi 
aktörler politika kitaplarında dipnot olarak kalacak. Makam, statü ve imkan karşısında; 
bağımsızlığını ve sivil duruşunu kaybeden STK’ lar, tarihe ibret alınacak trajik örnekler 
olarak geçecek. Bireysel meraklarının peşinde koşan, alanındaki tarihi literatürü tekrar eden 


akademisyenlerin ise ne bugüne ne de geleceğe dair söyleyebileceği bir söz yok. 


Sonuç 
1999 yapımı Matrix filminin iki kahramanı arasında aşağıdaki diyalog gerçekleşir. 


Morpheus, Matrix evrenine giren Neo'ya "Hoş geldin Neo. Gel, otur. Eminim şu anda kendini 
tavşan deliğinden düşen Alice gibi hissediyorsundur. Dünya, gerçeği görmemen için Matrix'in 
önüne çekilmiş bir perde gibidir. Oysa gerçek Matrix'tir. Matrix her yerdedir. Öğrenmek 
istiyor musun? 

Neo: Yani yaşadıklarım gerçek değil miydi? 

Morpheus : Senin gerçek dediğin beyne gönderilen elektrik sinyallerinden ibarettir. Gerçeği 
öğrenmek istiyor musun? 

Neo: Ne yapmam lazım? 

Morpheus: (iki hap uzatır) Bundan sonra, geri dönüş olmayacak. Mavi hapı alırsan, bu hikaye 


sona erer, yatağında uyanırsın ve istediğin her neyse ona inanırsın. Kırmızı hapı alırsan 
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harikalar diyarında kalırsın. Ben de sana tavşan deliğinin gittiği yerleri gösteririm. Bu senin 
son şansın. Artık geri dönüş yok. Unutma.. Sana vadettiğim tek şey gerçek. Fazlası değil.. 
Filmde kırmızı hapı alan Neo Matrix'in dünyasına gittiğinde Morpheus, zafer kazanacaklarını 
ifade etmek için Siyonizm'in ünlü kavramını kullanarak " burası Zion/Siyon" diye bağırır. 
Matrix bugün de devam ediyor. Yeni Dijital Dünyanın kahramanlarından Tesla'nın sahibi E. 
Musk "kırmızı hapı al" şeklinde tweet atıyor. I. Trump da "alındı" şeklinde cevap veriyor. 
Dijitalizm tıpkı Matrix gibi her yerde. Kişiliğimiz, tercihlerimiz, beğenilerimiz, öfkemiz, 
sevgimiz, düşüncelerimiz, harcamalarımız, kimlik bilgilerimiz, tahlillerimiz, raporlarımız .... 
Hepsi Matrix'in içinde. Ve bizler. Alice'in tavşan deliğinden girmiş gibi hissediyoruz. Tek 
fark isteyerek delikten içeri girmedik. Başka şansımız yoktu. Belki de geçmişteki 
tercihlerimizle bu şansı yok ettik. 

Yeni bir dünyaya uyanıyoruz. Ya kırmızı hapı içip Siyonizm'in kuracağı yeni Matrix'te 
yaşayacağız. Ya da mavi hapı içip direneceğiz. Ya insan soyunun son biyolojik nesli olarak 
keyifle yok oluşumuza şahit olacağız ya da direneceğiz. Yeryüzünün Allah'ın olduğunu ve 


insana emanet olarak verildiğini ispat edeceğiz. Başka şansımız yok. 


Transhümanizm, iddiaları ve hayalleri itibariyle post modern bir dindir. 4 yüzyıl önce kiliseye 
karşı dile getirilen, yeryüzü cenneti vaadinin yeni versiyonudur. İnsanlık tarihi, yeryüzünün 
cennet olamayacağının da tarihidir. Transhümanizm insan ve kainat arasındaki kozmik 
dengeyi bozmaya çalışmaktadır. Genetiği değiştirilmiş insanların durumu, genetiği 
değiştirilmiş diğer organizmalardan çok daha kötü olacaktır. Transhümanizmin öncüleri 
hırsları haricinde hiçbir kuralı, hiçbir ahlaki değeri önemsememektedir. Allah'ın elindeki 
gaybın anahtarlarını (En'am, 59)(34) çalmaya çalışmaktadır. Zamana hükmetmek ve 
Tanrılaşmak istemektedir. Bu sadece abartılı bir istek değildir. Bu yanlış, azgın ve sapkın bir 
istektir. İnsanı, aklı ve bilimi tanrılaştırma çabaları geçen 400 yılda başarısız olmuştur. 
Hümanizmin ileri boyutu olan Transhümanizmin getireceği sonuç, hümanizmin getirdiği 
sorunların daha ilerisi daha kötüsü olacaktır. 

İnsanın ve doğanın fitratını yani yaradılışını bozarak iyiliğin gerçekleşmesi mümkün değildir. 
İnsanın, doğanın, tarihin, toplumun ve eşyanın yaradılışına aykırı uygulamalar insanlığa 
sorundan başka bir şey getirmemiştir. Aydınlanma dönemi seküler ve rasyonalist 
hümanizminin bugün insanlığı getirdiği nokta; sosyal ve ekonomik adaletsizlikler, küresel 
ısınma, ekolojik tahribat, uyuşturucu, bağımlılıklar, depresyon, anlamsızlık, intihar ve 


bunalımlar olmuştur. 


Transhümanizmin insan tanımı ve insanı ele alış biçimi eksik ve yanlıştır. Zeka, beyin ve 
dolayısıyla “yapay zeka” önemlidir. Ancak insan sadece zekadan ve bedenden ibaret bir varlık 
değildir. İnsan zeka ile birlikte kalpten, duygudan, inançtan, ahlaktan, maneviyattan, 


vicdandan ve değerlerden müteşekkil bir varlıktır. Allah insanı zaten en güzel bir şekilde 
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yaratmış (Tin Suresi,4) ve ona ruhundan tiflemistir (Secde,9). Kur'an'ı Kerime göre Allah'ın 
yaradılışını değiştirmek, Şeytan'ın insanları saptırmak için verdiği bir emirdir. Ve şeytan 
insanları boş ümitler ile kandırır (Nisa, 118-120). Transhümanist öncülerin ölümsüzlük ve 


süper insan fikri, şeytanın vadettiği boş ümitlerin bir örneğidir. 


Transhümanizmin ölümsüzlüğe ulaşmak düşüncesi yeni gibi görülebilir ama aslında en eski 
düşüncedir. Şeytan, Hz. Adem'i yasak meyveyi yerse ölümsüzlüğe ulaşacağını söyleyerek 
kandırmıştır (Araf,20). Dünya sürgünümüz bu kandırmacadan beri devam etmektedir. 
Transhümanist öncüler, ölümsüzlük duygusunu manipüle ederek bir anlamda şeytanlık 
yapmaktadır. Kur'an'da Yahudilerin 1000 yıl yaşama isteği yerilmiştir (Bakara, 96). 
Sonsuzluğa ve sonsuz güzelliğe ulaşmak insan doğasına Allah'ın koyduğu bir duygudur. Bu 
duygu sonsuz bir hayatın olduğunun içsel/psikolojik ispatıdır. Ölümsüzlük ve cennet olacaksa 


ahirette olacaktır. 


Ne yapmalı 

Yaradılışın hikmetini sadece yaratan bilir. Çözüm insanı Tanrılaştırmak değil, insanı 
insanileştirmektir. İnsanın, varlık ve Yaratıcı karşısındaki konumunu doğru 
anlamlandırmaktır. İslam ile gençlik, İslam ile kadın, İslam ile insan ve İslam ile tabiat 


arasındaki kopan bağı onaracak çalışmalar yapmaktır. 


İnsanlık yeni bir umuda, kalıcı bir anlam sistemine ve doğru değerlere ihtiyaç duyuyor. Sözün 


ÖZÜ ŞU. 


Bu süreçte İslam inanç ve medeniyet değerleri insanlığa kurtuluş reçetesi olabilir. İslam gücü, 
ölümsüzlüğü, hırsı, rekabeti, kârı, kazancı, niceliği, eğlenmeyi ve “süper olmayı” merkezi 
değerler olarak görmez. İslam; adaleti, sabrı, takvayı, şükrü, hayayı, merhameti, tevazuyu, 


isârı ve cömertliği öngörür. 


Müslümanlar yeryüzüne cenneti getiremeyeceklerini bilirler. Onlar yeryüzünde iyiliğin ve 
adaletin hakim olması için mücadele ederler. Yeryüzünde evrensel ve ilahi değerler ışığında 
bir dünya kurulduğunda, iyilik ve adaletin hakim olacağına inanırlar. Yapılması gereken bu 


değerleri yükseltecek ve bu değerlerle yükselecek nesiller yetiştirmektir. 
Çözüm yaşamı uzatmak değil, yaşamı doğru, iyi ve adil hale getirmektir. 


Yaklaşıyor, yaklaşmakta olan. Ve siz gülüyorsunuz da, ağlamıyorsunuz! Ve siz gaflet içinde 
oyalanıyorsunuz! (Necm Suresi 57,60,61) 


Selam ile... 
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ANTROPOSEN CAG’DAN ANTROPO-TEKNİK CAG’A: YENİ İNSAN VE 
SORUNLAR 


Ahmet Dağ-22.10.2021-lacivertdergi 


Mevcut insanın modifiye edilmiş hali olan ‘transhuman’a geçilmesi, insan dışı sibernetik 
varlıklar (android, humonoid, cyborg), yapay zeka uygulamaları ve tekillik, insanlığı daha 
önce hiç tecrübe etmediği bir süreçle karşı karşıya bırakacak. 


"Grek mucizesi" olarak adlandırılan Helen Felsefesi ekseninde bilimler, bilimciler ve 
filozoflar, devletler (Atina, Makedon Krallığı, Roma İmparatorluğu), toplumlar ve yaşam 
biçimi üretti. Bu yaşam biçimi, M.S. 5. yüzyıldan sonra dinin (Hristiyanlığın) etkisiyle çok 
farklılaştı. Her ne kadar Ortaçağ (M.S. 5.-15. yüzyıl), "karanlığın", "bağnazlığın" "akıl 
dışılığın" yüzyılı olarak görülse de bu sıfatlandırmaların haklı ve yerinde sıfatlandırmalar 
olduğunu söylemek zordur. Çünkü bu dönemde ortaya konulan mimari ve teo-filozofi, 
Rönesans'ın oluşumunu meydana getirmiştir. Rönesans tasavvuru, seküler kökenli algılansa 
da ortaya konulan mimari (mabetlerin inşası) ve resim-heykel (din büyüklerinin tasviri ve 
ikonlar) örneklerine, Rönesans sanatçılarına ve düşünürlerine bakıldığında Rönesans'ın din 
kökenli olduğu görülebilir. Rönesans daha dini ağırlıkta iken 17. yüzyıl, dini etkinin 
zayıfladığı daha seküler ve rasyonel düzlemde yaşanan bir yüzyıl olmuştur. Nitekim bu 
rasyonel ve seküler çağda Tanrı'nın var ettiği tabiat ve onun tarafından verilmiş doğa ile icat 
edilen aletlerle inşa edilen doğa ayrımı meydana getirilmiştir. Tekniğin hayatta varlık 
bulduğu, mühendislerin teologlara üstün geldiği bu tartışmada akıl, araçsallaştırılarak 
makinelerin tasarlanarak hayatın içine dâhil edildiği sanayileşme sürecini meydana 
getirmiştir. 


Newton'cı mekanik dünya tasavvuru mekanizmin sanayileşme kıyafetine bürünmesini 
sağlarken Newton karşıtı olan Einstein'ın fizik anlayışı, teknolojik ve sibernetik sürece 
girilmesini sağladı. Devasa makinelerin yerini daha küçültülmüş robotik varlıklar ve çipler 
aldı. Doğadaki örüntüleri keşfettiğini düşünerek resim ve mimari gerçekleştiren Batılı el ve 
kafa, bu örüntüleri kopyalayarak otomatları meydana getirmiş, sonrasında bunu daha ileri 
taşıyarak zekânın yapayını hatta insanın sunisini (android, humonoid, siborg) yapma süreci 
içerisine girmiştir. Doğadaki örüntülerden hareketle yapay varlıkların yanında mevcut insanın 
modifiye edilebileceğini ifade eden transhümanizm bilimsel ve felsefi bir harekettir. 
Transhümanizm; içinde nanoteknoloji, biyo-teknoloji, enformasyon teknolojisini ve bilişsel 
bilim gibi bilimsel uygulama alanlarını barındıran bir yapı olması itibarıyla sadece insana 
değil tabiata hatta uzaya dahi dokunmaya matuf bir harekettir. Transhümanistler; mevcut 
insanlığın evrimin son noktası olmadığını, bilimin, teknolojinin ve diğer rasyonel araçların 
kullanılmasıyla insanın mevcut kapasitelerini artırarak posthuman hâle gelebileceğini iddia 
ederler. 

Ruh beden dualitesinden postkartezyen sürece doğru 

Dualitelerden (ruh-beden, öznenesne) sıyrılan Batı düşüncesi, tekillik sürecine girmiştir. Ruh- 
beden dualitesinin aşıldığı post-kartezyen süreçte yapay zekâ (YZ), madde (silikon) ve 
düşünümü/ruhu (hesaplama, muhakeme) birleştiren bir uygulamadır. Dar YZ'nin aşılarak 
Genel YZ'ya geçilmesiyle yetinilmeyerek biyolojik zekâ ile makine zekâsı birleşimi olan 
tekillikle insanlık çok farklı bir düzleme geçecek görünüyor. Mevcut insanın modifiye edilmiş 
hali olan Transhuman'a geçilmesi, insan dışı sibernetik varlıklar (android, humanoid, siborg), 
YZ uygulamaları ve Tekillik, insanlığı daha önce hiç tecrübe etmediği bir süreçle karşı 
karşıya bırakacak. Tüm bu uygulamalar, 21. yüzyılın en önemli antropolojik uygulamalarıdır. 
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İnsanlık, antroposen varlık olmaktan çıkıp antropo-teknolojik bir varlık olma tecrübesi 
yaşaması halinde tüm bilgi, varlık, ahlak, din ve siyaset gibi alanlar değişebilir. 
Biyoteknolojik veya sentetik biyoloji ile güçlendirilmiş insan saatlerce çalışabileceği gibi 
gözünü budaktan esirgemeden (merhametsiz bir biçimde) savaşabilir. 


Nitekim gerek hizmet gerekse askeri alanlarda uygulanan sibernetik uygulamalar, sadece 
hayatı değiştirecek uygulamalar değil devletlerarası ilişkileri de değiştirecek uygulamalardır. 
Bu uygulamalara sahip olan devletler, yalnızca vatandaşlarının hayatlarını kolaylaştırmayacak 
aynı zamanda diğer devletlere askeri ve politik bakımından üstün olacaktır. 17. yüzyılın 
fizikmatematik, 18. yüzyılın bilimci, 19. ve 20. yüzyılın mekanikteknolojik merkezli 
devletlerinin, diğer devletlere göre üstünlük durumu söz konusudur. 21. yüzyılda ise NBIC 
teknolojik merkezli uygulamalara sahip olan devletlerin diğer devletlere daha üstün olması 
durumu meydana gelecektir. Nitekim Putin, (2017-2018 tarihinde Rusya'da eğitim-öğretim 
dönemimin açılış konuşmasında) YZ'ya vurguda bulunarak bu alanda güçlü olan devletin, 
dünyada hakim devlet olacağını söylemiştir. Böylesi bir durumda 17-20. yüzyıllarda varlık 
bulan sömürgeleştirme, fakirleştirilen devletler, gelir eşitsizliği ve sınıflar arası eşitsizlik gibi 
sorunlar daha da üstel biçime gelebilir. 


Daha öncesinde meydana gelen teknik/teknolojik krize dikkat çeken Heiddeger'in yanı sıra 
Jasper, bilim ve teknolojinin birleşiminin doğurduğu gücün farkındaydılar. İnsanın varoluşuna 
dikkat çeken Heidegger, teknolojinin gelmiş olduğu evrenin insanı, yalnızca zaman ve 
mekandan değil aynı zamanda kendi manevi cihetinden koparıp onu "yersiz", "yurtsuz" bir 
varlık haline getirdiğini düşünüyordu. Yine Jasper, Heidegger'e benzer bir şekilde bilimsel ve 
teknolojik gelişmelerin, yeni inanç, düşünüş ve davranış biçimlerini meydana getirdiği, yeni 
bir çağ yaşandığını ifade etmiş ve bu çağa (1950) "Eksen Çağı" adını verdi. Jasper'ın "Eksen 
Çağı" adını verdiği çağa daha sonraları "bilgisayar çağı", "bilgi çağı", "uzay çağı" adı verildi. 
IN. Eksenel Çağ diyebileceğimiz Transhümanist süreç, II. Eksenel Çağ olan Aydınlanma'nın 
bir devamı olan Neo-Aydınlanma'dır. Bu çağa "Dijital Çağ, Sibernetik, Endüstri 4.0 veya 5.0, 


Posthuman Çağ" gibi isimler de verilmektedir. 


Her çağın bilimci-filozof guruları olduğu gibi 21. asrın da guruları vardır. 17. yüzyılın 
guruları Bacon-Descartes, 18. yüzyılın guruları Voltaire, Rousseau 19. yüzyılın guruları A. 
Comte, Marx, Freud ve Darwin, 20. yüzyılın guruları ise A. Einstein, N. Bohr, M. Planck gibi 
isimlerdir. Mevcut çağın guruları da vardır. N. Bostrom, D. Pierce, Z. Istvan gibi 
transhümanistler, R. Kurzweil, Max Tegmark, Aubrey de Gray gibi bilimciler, E. Musk, J. 
Bezos, B. Gates gibi NBIC teknolojinin bilim uygulamacıları ise insanlığa farklı bir hayat ve 
dünya sunmaya çalışan yeni çağın gurularıdır. YZ, sentetik biyoloji, genetik bilim, nörobilim, 
dijital, enformasyon ve bilişsel bilim uygulamaları yeni bir süreci doğurmaktadır. Böylesi 
süreçte her ne kadar "güçlendirilmiş insan vurgusu" içerse de hiper-zekâ veya insan-üstü zekâ 
amaçlayan YZ çalışmaları ve donanımlı varlıklar (siborg vs.) üretme, mevcut insanı geliştirme 
çabaları ve yeni türler (yapay bitki-hayvan, geni düzenlenmiş hibrit varlıklar) inşa edecek 
sentetik biyoloji, yeni bir evrimci süreci gerçekleştirecek görünüyor. 

Mitoloji, felsefe ve edebiyatta insan türlerinin gelişimi 

Biyo-teknolojinin gelişmesiyle insan türlerinin gelişim fikri kadim mitoloji, felsefe ve 
edebiyat metinlerinde işlenen bir şeydir. Mitolojideki Promete ve Hephaistos anlatımlarında, 
Gılgamış Destanı'nda, Aristoteles ve Bacon felsefe metinlerinde Mary Shelley'in Frenkstein 
romanında güçlendirilmiş insan vurgusu veya yeni varlık türlerinden bahsedilir. İnsan, başka 
türlerle dünyayı ve iktidarını paylaşmak durumunda kalacağı gibi insanın merkezi konumunu 
yitirmesine yol açacak veya bireysel özerkliğini ortadan kaldıracak bir düzleme girebilir. Her 
ne kadar insanı biyolojik ve bilişsel olarak güçlendirmek isteyen transhümanizm, insanın 
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tahtını daha çok güçlendirme isteğinde olsa da tahtını zayıflatacak bir süreçle karşı karşıya 
gelebilir. Posthümanistlerin Antropesen'in tabiatın ve diğer türlerin üzerinde kurduğu 
hegemonyasını zayıflatma isteği, transhümanistlerin yol açacağı bilimsel ve evrimsel bir 
sürece götürebilir. Fakat böylesi bir süreç, ne transhümanistlerin ne de posthümanistlerin işine 
yaramayacak gibi. Tüm bu süreçte; yeni bir insan ve yeni varlıkların var olduğu, yeni bir 
ekoloji ve yaşam düzeninde hukuki ve etik kodların ne olacağı belirsizlik içermektedir. 


Antroposen varlıktan antropoteknik varlık sürecine geçildiği süreçte tekillik ve dataizm, 
mahremiyete ait sorunlar doğuracaktır. Makine-insan (YZ-zihin) birleşimi heklenmeyi 
(hacking) veya düşündüğünü bilme hatta düşündürme sorunlarını doğurabilir. Yine dataların 
ele geçirilmesi, hem kişilerin hem de devletlerin mahremiyetinin güvenliğini ortadan kaldırıp 
hayati sorunları doğurabilir. Nitekim Harari, artık toprakların işgaline gerek kalmadığını 
dataların ele geçirilmesinin devletlerin ele geçirilmesi durumunu doğuracağını ifade eder. 


Ahlaki ve hukuki sorumluluk gereği; insanların eşitliğini, aralarındaki adaletin sağlanması, 
mahremiyetlerine saygı duyulması ve kişisel bilgilerinin ve mahremiyetinin güvenliğinin 
sağlanması için küresel bir tekno-etiğe ve hukuki normlara ihtiyaç var. Kıta Avrupa'sı veya 
Anglo-Sakson düzlemde inşa edilen hukuk, Euro-santirik veya etno-santirik düzlemde olduğu 
için tüm insanların sorunlarını çözecek bir içeriğe sahip olmamıştır. Oysa gezegendeki hem 
insanlara hem de yeni varlıkları da (yapay bitki veya hayvanlar, andorid, siborglar, YZ) hitap 
edecek üzerinde mutabık olunmuş küresel boyutlu yeni hukuki ve etik düzenlemeler olmalı. 
Fakat böylesi bir durumun gerçekleştirilmesinin en büyük sorunlarından biri; insanlığın düşün 
dünyası ve düşünürfilozoflarının yeterli olmamasıdır. 


17-20. yüzyılları arasında yaşanan bilim, teknik, sanayileşme sürecinde süreci 
anlamlaştırabilecek ve uyumlulaştırabilecek güçlü akımlar (Kartezyenizm, Aydinlanmacilik, 
Pozitivizm, Materyalizm, Marksizm, egzistansiyalizm, fenomonoloji, post-yapısalcılık, 
potsmodernlik vs.) ve güçlü filozoflar (Descartes, Leibniz, Spinoza, Kant, Hume, Rousseau, 
Hegel, Fichte, Schelling, Comte, Marx, Sartre, Heidegger, Foucault, Baudrillard) vardı. 
Böylesi güçlü bir dijital ve sibernetik süreçte bu dengeyi veya uyumlulaştırmayı sağlayacak 
olan ne ciddi bir felsefi akımlar ne de filozoflar var. Habermas yaşlandı, Zizek popüler olma 
derdinde, Bauman birkaç yıl önce, Nancy şimdilerde öldü. Agamben yetersiz kalıyor. Türk- 
İslam akademisi ve düşün dünyası başka bir çağda yaşıyor gibi yaşıyor. Teoloji veya ilahiyat 
alanının ilgi alanları çok farklı. Filozofinin ve edebiyatın zayıfladığı bu yüzyılda insan, doğa 
ve hayat ciddi bir tahribatla karşı karşıya kalacak görünüyor. Krizin derinleşmemesi ve ciddi 
sorunların yaşanması için sosyal bilimler bu yeni mevzular üzerinde ciddiyetle düşünmeli. 


*Doç. Dr. Uludağ Üniversitesi İlahiyat Fakültesi Felsefe ve Din Bilimleri Felsefe Tarihi 
Anabilim Dalı Öğretim Üyesi. 


GIDALARA MikroRNA(*) TRANSFERİ 
13 Aralık 2020 Pazar-www.5gvirusnews.com/ 


Yediğimiz Yiyecekler ile Genlerimiz Kontrol Edilebilir. Bilim adamları, insan hücrelerinin 
içinde pirinç mikroRNA'sı buldular! 
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Eski bir atasözü, "Ne yersen osun." Özlü söz olmaya devam ediyor!.. Bugünlerde dikkatli 
gıda tercihi yapan tüketiciler de tedirgin. 

Yine de ya kelimenin tam anlamıyla doğruysa? Ya yiyeceğimizden elde edilen materyal, 
hücrelerimizin en içteki kontrol merkezlerine girip, temel gen ekspresyonundan sorumluysa 
ne olur? 


Çin Nanjing Üniversitesi'nden Chen-Yu Zhang liderliğindeki bitki- 

hayvan mikroRNA transferi üzerine yakın zamanda yapılan bir araştırmaya göre, soruların 
hepsi doğru. 

MikroRNA'lar, genetik materyalin yapı taşları olan kısa nükleotid (**) dizileridir. 
MikroRNA'lar proteinleri kodlamasa da, belirli genlerin kodladıkları proteinlere yol açmasını 
engellerler. 21 gönüllüden alınan kan örnekleri, pirinç, buğday, patates ve lahana gibi ekin 
bitkilerinden mikroRNA'ların varlığı açısından test edildi. 


Cell Research dergisinde yayınlanan sonuçlar, deneklerin kan dolaşımının yaygın olarak 
yenen bitkilerden yaklaşık 30 farklı mikroRNA içerdiğini gösterdi. Hücre fonksiyonunu da 
değiştirebilecekleri görülüyor: belirli bir pirinç mikroRNA'sının kan dolaşımından LDL'nin - 
kötü" kolesterolün uzaklaştırılmasını kontrol eden reseptörlerin aktivitesine bağlandığı ve 
aktivitesini inhibe ettiği gösterildi. Vitaminler ve mineraller gibi, mikroRNA da gıdalardan 
elde edilen, daha önce tanınmayan bir fonksiyonel molekülü temsil edebilir. 


Bitki mikroRNA'larının insan fizyolojisini kontrol etmede rol oynadığının ortaya çıkması, 
vücudumuzun son derece entegre ekosistemler olduğu gerçeğini vurguluyor. Zhang, 
bulguların, bir türdeki genetik değişikliklerin diğerinde değişiklikleri tetiklediği bir süreç olan 
birlikte evrim anlayışımızı da aydınlatabileceğini söylüyor. 

Örneğin sütte bulunan laktozu bebeklikten sonra sindirme kabiliyetimiz sığırları 
evcilleştirmemizden sonra ortaya çıktı. 


-Yetiştirdiğimiz bitkiler bizi de değiştirmiş olabilir mi? Zhang'ın çalışması, doğada hiçbir 
şeyin tek başına olmadığını hatırlatıyor. 


Ama asıl soru veya kaygı, kafes kapsüllerin içine ihtiyaca, duruma ve şartlara göre kodlanmış 
mikroRNA protein yerleştirilmiş gıdaların insanlara sunulması durumunda, "Ne yersen 
osun." sözü ile başımıza neler geleceğidir. 


Örneğin; O çok sözünü ettikleri ve “Covid-19” adını verdikleri virüs olsun!.. 


(© MikroRNA; Genetikte, mikroRNA yaklaşık 21-23 nükleotit uzunluğunda tek iplikli RNA 
molekülü türüdür, gen ifadesinin düzenlenmesinde rol oynar. mikroRNA'lar kodlamayan 
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RNA'lardandır, yani DNA'dan transkripsiyonu yapılan ama proteine çevirisi yapılmayan 
genler tarafından kodlanırlar. 

(**) Nükleotit, bir fosfat, beş karbonlu bir şeker ve bir azotlu organik bazdan oluşan bir 
kimyasal bileşiktir. 


KADİR MISIROGLU’NUN NAKLETTİĞİ GİBİ STALİN, AYETEL KÜRSİ 
OKUTTU MU? 


Aralık 12, 2020- Kadir Çandarlıoğlu- belgelerlegercektarih.com/ 


KADİR MISIROĞLU'NUN NAKLETTİĞİ GİBİ 
STALİN, AYETEL KÜRSİ OKUTTU MU? 


Üstad Kadir Mısıroğlu bir sohbetinde, İkinci Dünya Harbi'nin en çetin muharebelerinin 
yaşandığı esnada Josef Stalin'in Kur'an-ı Kerim'den Yasin suresini okutturduğunu söylemiş 
ve bunu işiten kemalistlerin hedefi haline gelmişti. “Nasıl olur da ateist biri Yasin suresini 
okuturmuş?..” Halbuki bu haberin kaynağı Ali Ak hocadır. O da bunu Kazakistan'da canlı 
şahidinden dinlemiştir. Kadir Mısıroğlu bu açıklamasını tavzih ettiği gün, Ali Ak hoca canlı 
yayının yapıldığı binada idi ve bizzat bu hadiseyi orada bulunanlara anlatmıştı. Aslında 
okunduğu iddia edilen Ayetel Kürsi değil, Yasin suresinin dokuzuncu ayet-i kerimesidir. 


Peki Stalin'in bu yola başvurmuş olması mümkün müdür? 


Ordusunda yüzbinlerce Müslüman Kazak askeri bulunan Stalin'in din adamlarından 
yardım almak mecburiyetinde kalması aklen mümkün olduğu gibi tarihi kaynaklar da bu 
iddiayı teyit etmektedir. Zira Stalingrad Muharebesi II. Dünya Harbi'nin dönüm 
noktalarından biriydi. Bu muharebenin başlangıcından hemen önce, askerlerin ve sivillerin 
maneviyatı iyice bozulmuş bulunuyordu. Moskova'daki İngiliz Askeri Heyeti başkanı şöyle 
yazıyor: 


“Güneyde Rostov çevresinde, Rus askerinin ve halkının maneviyatı bozulmuşa 
benziyor; savaşmayı adeta bırakmış durumdalar. Mareşal Stalin'in cephenin bu 
kısmını bizzat gezdiğine inaniltyor.”[1] 


Sovyetler açısından vaziyet o kadar vahimdi ki, Stalin, 27 Temmuz 1942'de meşhur 227 sayılı 
emri ilan etmek mecburiyetinde kalır. Emir kesindi: 


“Bir adım geri çekilmek yok!” 


Bu talimata göre Sovyet askerleri, vatan topraklarının her bir karışını ölene kadar müdafaa 
edeceklerdi. Geri çekilmelere mani olmak gayesiyle askerlerin arkasına hususi “engelleme 
birimleri” yerleştirildi. Firar edenler ve bozguncular ya hemen vuruluyor ya da ceza 
taburlarına gönderiliyorlardı. Bu şekilde takriben 13 bin 500 Sovyet askerinin vurulduğu 
tahmin edilmektedir.[2] 


Stalin, 7 Kasım Devrim Kutlamaları'nda 1943 senesinden; “büyük dönüm noktasının 
yılı” olarak söz etmistir.[3] Yani vaziyet bu kadar kritikti. 
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“Orta Asya ve Kafkasya Enstitüsü” nden Sebastien Peyrouse, “The Rise of Political 
Islam in Soviet Central Asia” başlıklı ingilizce makalesinde, Sovyetlerin İkinci Dünya 
Harbi'ne girmesiyle birlikte Stalin'in Islamiyet ile uzlaşmak adına yaptığı icraatları şöyle 
anlatır: 


“1936-1937'de din adamlarını hapseden ve bazılarını da katleden Stalin, 1941'de 
Sovyetler Birliği'nin savaşa girmesiyle din ile tarihi bir uzlaşma sağladı. Ortodoksiyi 
rehabilite etti ve benzer şekilde İslam?ı tanımaya karar verdi. Müslümanların 
Ruhani Kurulları olarak bilinen yapıları kurdu. Sovyet yetkililer Ekim 

1949'te, “Müslümanların Dini İdaresi? için Taşkent'te “Orta Asya ve Kazakistan 
Ruhsal Kurulu”nu (SADUM) kurdular.”[4] 


SADUM'un 1943'te Taşkent'te tertip ettiği ilk Kurultay... 


SADUM Dergisi, 5. ve 6. sayılar, Taşkent, 1947... 


İslam araştırmalarında uzmanlık alanı “Orta Asya” olan Alman Prof. Dr. Tim Epkenhans’a 
göre Stalin, senelerdir harbettiği İslamiyet'e tam da 1943’te yeşil ışık yakarak 
din siyasetini değiştirdi. Sovyetlerin bu yeni siyasetinde, “İslami kurumlar 
resmileştirilecek ve rejime bağlı sadık din adamları yetistirilecekti.”[5] 


Tükistan ve Kazakistan üzerine kitap yazan Bruce Privratsky ise Stalin'in Türkistan ve 
SSCB'nin her yerinde camileri kapattığını, ancak 1943 senesinde savaşta 
müslümanlarla birlik tesis edebilmek için bir caminin açılmasına izin verdiğini 
ifade eder.[6] 


Stalin'in, Sovyet ordusunda bulunan Müslüman askerlerin moralini yükseltmek 
için böyle bir usule başvurmuş olduğu sabittir. Hatta daha da ileri giderek tam da 1943 
senesinde domuz eti ve bilhassa ABD'den gelen konserveli yemekleri 

yemeyen Müslüman askerler için bir fetva alma ihtiyacını dahi hissetmişti. İshon 
Babakhan'ın verdiği fetvaya göre “seferde ve cengi cidalde ehli kitabın yemeyi 
yenebilir” di.[7] (Safar va jang-u jadalda Ahli Kitob ta‘omin isti'moli haqinda fatvo). 
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Yukarıda da ifade ettiğimiz gibi Stalin'in bu hareketini Kadir Mısıroğlu bir görgü sahidinden 
nakletmiştir. Bunun şimdiye kadar resmi olarak açıklanmamış olması böyle bir şeyin hiçbir 
zaman vuku bulmadığı manasına gelmez. Zira Sovyet rejimi baskıcı, otoriter ve dışa kapalı bir 
rejimdi. Hakikaten sovyetlerin İkinci Dünya harbinde yaptıkları başka uygulamalar da ancak 
onlarca yıl sonra ortaya çıkmıştır. 


Mesela daha geçenlerde neşredilebilen “Leningrad Kuşatması Rus Avangard 
Şiirleri” isimli kitapta yer alan şiirler onlarca yıl boyunca gizli kalmıştı. Kitabın 
açıklamasında şu bilgilere yer veriliyor: 


“Burada toplanan şiirler Sovyet çağının (Leningrad Nazi Kuşatması) en karanlık saatlerinden 

birinde, Leningrad Nazi kuşatması sırasında yazıldı. Bu metinler onlarca yıl boyunca gizli 
kaldı. Bu yüzden oldukça sarsıcı ki, şiirlerin tür ve içerikleri, şairlerin endişe etmesi gereken 

özellikleri mi taşıyordu? Hem içerik hem de biçim olarak öylesine sarsıcıydı ki, aynı zamanda 
oldukça sert olan Sovyet sansürü yüzünden de, şairler bunları çağdaş okuyucular 

ile paylaşamıyordu.”(8| 


Bırakın böyle sıradan bir hadiseyi, Stalin'in 18 Mayıs 1944 tarihinde yani İkinci Dünya 
harbinde yüz binlerce Kırım Türk'ünü sürgün etmesi gibi büyük bir hadise dahi[9], dünya 
basını şöyle dursun, Sovyetlerde bile iki sene gizli tutulabilmiştir. Çin'de bile bu sürgün, 
gerçekleşmesinden ancak 3 sene sonra haber olabilmiştir. Central News Çin resmi ajansının 
Ankara Muhabiri K. Wang tarafından Cin’ce ve İngilizce neşredilen 1947 tarihli makalede, 
SSCB nüfusunun dörtte birini teşkil eden Türk ve Müslümanların yok edilmeye çalışıldığı ve 
bir kısmının da Sibirya'ya sürüldüğü belirtilmektedir.[10] 
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[10] no'lu dipnot ile alakalı... Nanjing Büyükelçiliği, Central News Çin resmi ajansının 
Ankara Muhabiri K. Wang'ın Cin’ce ve İngilizce neşredilen 1947 tarihli makalesini bu 
yazıyla Ankara'ya bildirmiştir... 


1920'li yılların en önemli komünistlerinden olan ve kemalist rejimde Matbuat Umum 
Müdürlüğü yapan Vedat Nedim Tör, İtalyan Türkolog Prof. Giacome E. Carretto’ya 
gönderdiği 10.6.1976 tarihli mektubunda, Stalin'in; “egoist ve dar bir çıkar 
politikasının tutsağı” olduğunu belirtir.[11] 


Yani çıkarı için her şeyi yapabilecek tıynette biriydi. Nitekim 19 Aralık 1917'de altında Lenin 
ile kendi imzasını taşıyan ve “Rusya'nın ve Doğu'nun bütün Müslüman 
Emekçilerine” hitaben kaleme alınmış olan beyannamede şöyle deniyordu: 


395 


“Rusya Müslümanları, Volga Tatarları, Kırım Tatarları, Kırgızlar, Sibirya ve Türkistan 
Sartları, Kafkasya Türkleri ve Tatarları, Çeçenler, Şimali Kafkasyalılar; Rus Çarları ve 
zalimleri tarafından bütün camileri, minberleri yıkılmış, dinleri, adetleri çiğnenmiş olanlar; 
biz sizlere hitap ediyoruz!... 

Dinleriniz, adetleriniz, milli ve harsi müesseseleriniz bundan böyle her türlü 
tecavüzden masundurlar... Milli hayatınızı bütün manasıyla hürriyetle tanzim ediniz, bu 
hakkınızdır... Biliniz ki gerek sizlerin ve gerekse bütün Rusya'da yaşayan milletlerin 
haklarını inkılap ve Sovyetler himaye ve müdafaa etmektedir. 

Bu inkılaba ve onun hükümetine yardım ediniz... 

Arkadaşlar!... Yükselttiğimiz bayrakla, her mahkum millete hürriyet götürüyoruz... 
Müslümanlar!... Biz sizden maddi ve manevi yardım bekliyoruz.[12] 


Fakat Stalin'in daha sonra camileri kapatıp Müslümanları katlettiğini biliyoruz. 


Bolşevik hükümeti bununla da kalmamış ve bu çirkin siyasetine Kur'an-ı Kerim'i de alet 
etmiştir. Üstelik tıpkı Kadir Misiroglu’nun naklettiği hadiseye benzer bir şekilde... Nasıl 
mı? 


Bunu o sıralarda Kırım Halk Cumhuriyeti'nin Harbiye ve Hariciye Bakanı olacak olan Cafer 
Seydahmed Kırımer'in kaleme aldığı “Rus Yayılmacılığının Tarihi Kökenleri” isimli 
eserinden okuyalım: 


“22 Aralık'ta (1917), Sovyet hükumeti, Petrograd’da mahfuz bulunan ve Hazreti 
Osman'ın şehit edildiği zaman elinde tuttuğu ve üzerine kanları aktığı söylenen Kur'an'ın 
müslümanlara verilmesine karar vermiş ve bu Kur'an Semerkand'a 
gönderilmişti.”(13) 


[13] no'lu dipnotta bahsi geçen eserin söz konusu sayfası... 


Gördüğünüz gibi, Kırımer'den yaptığımız bu nakil, Üstad Kadir Mısıroğlu'nun naklettiği 
hadisenin adeta bir benzeridir. O halde Stalin'in Yasin-i Şerif okutturduğu iddiası, hiç de 
yabana atılacak gibi görünmüyor. 


Bununla da kalınsa iyi... Din düşmanı Sovyet rejimi, Rus Ortodoks Patrikhanesi 
aracılığı ile Yakın ve Orta Doğu'ya dahi yayılmak istemistir.[14] 


Buradan da anlaşıldığına göre Stalin, oldukça esnek bir siyaset tarzına sahipti ve dinsiz 
olduğu halde icabında dini değerleri kullanabiliyordu. 


Stalin yalnızca dini değil, tarih ilmini de kullanmıştır. Prof. Dr. Akdes Nimet Kurat, “Türk 
Kavimleri ve Devletleri” isimli eserinde, “Sovyet arkeolog ve tarihçilerinin metod ve 
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tutumları icabı belli bir ideolojiye ve bilhassa Stalin devrinde muayyen siyasi 
amaçlara göre hareket ettikleri”ni| 15) belirtir ve bu hususta bir de misal verir: 


“1940 tarihlerinden itibaren Stalin'in emri ile Sovyet-Rus tarihçileri (ve onları takiben 
mecburiyet altında Tatar ve Başkurt tarihçileri de) bu Rus fütuhatının “Tatar halkı için çok 
hayırlı olduğu” tezini savunmuşlar ve bazı iddialar ileri sürmüşlerdir. Bu görüş 

tamamiyle siyasidir ve ilimle, hakikatlerle hiçbir ilgisi yoktur.” [16] 


Stalin, sosyalizmi kurma hedefine varmak için “milliyetçi” bir dil kullanmaktan da geri 
kalmamıştı: 


“...tek ülkede sosyalizmi inşa etme’ döneminde, milliyetçi dil ve sembolizm Lenin ve 
Stalin tarafından yeni bir sosyalist ve millet-üstü toplum yaratmak için zorunlu 
fedakârlıklarda bulunmak üzere “kitleleri” seferber etmek amacıyla kullanıldı.”(17) 


Sovyet idareciler, ülkenin içinde bulunduğu maddi ve manevi çöküşün önüne geçebilmek 
için rejimin ideolojisine aykırı çarelere başvurmaktan dahi çekinmemişlerdir. Rejimin 
adeta kendi ideolojisini inkar edercesine yaptığı hamleleri, Stalin'in siyasi 
biyografisini kaleme alan tarihçi İsaac Deutscher'in kitabından okuyalım: 


“Rusya'nın İmparatorluk mazisini aşırı ve kaba bir şekilde överek Stalin’i taklid etmişlerdi. 
Stalin, yeni manevi havayı teşvik etmek amacını güden kararnameler, reformlar ve karşı 
reformlar yağdırmıştı memlekete. Millet, hayalgücünü hareket ettirecek ve cesaretini 
pekiştirecek bir şeye; bir slogana ya da bir fikre muhtaçtı. Yeni anlayış ve hava içinde 
tasarlanan en şaşırtıcı değişiklikler, askeri kuvvetlerde uygulanmıştı. İhtilalin ve iç savaşın 
mirası olarak Kızıl Orduda geçerli bulunan adetlerin, alışkanlıkların ve 
kuruluşların çoğu bir yana atılmıştı. 1942 yılı Ekim ayında, Stalingrad savaşının 
ortasında, bir kararname çıkarılarak, siyasi komiserlikler kaldırılmıştı. O zamana kadar, 
siyasi komiserler, subayları, Parti adına kontrol ediyorlardı. Aslında, siyasi komiserler yine 
yerlerinde kalmışlardı ama, komutanlara tabiydiler artık. Bu tedbir askeri bakımdan ele 
alınarak haklı gösterilmişti; çünkü, komuta etmede birliği sağlıyor ve disiplini 
kuvvetlendiriyordu. Ama aynı tedbirin siyasi sonuçları, daha az önemli değildi. İhtilal 
öncesi askeri geleneklere dönüldüğünü gösteriyordu bu. 1942 Kasım ayında, ordu 
içi “sosyalist yarışmayı” kaldıran bir kararname üzerinde açıklamalar yapan Pravda; 
askerin, hiçbir sosyalist mükellefiyeti olmadığını ve yapması gereken işin, tıpkı 
atalarının yaptığı gibi, yurdunu savunmaktan ibaret olduğunu kaba bir şekilde 

yazdı. Büyük Petro'nun ordu kuralları, taklid edilecek bir örnek olarak hatırlatıldı. 
Muhafız alayları ve tümenleri kuruldu, bunların adları, eski Çarlık günlerini 
hatırlatıyordu insana. Çarlık baskısının sembolü olarak görüldükleri için bir 

zamanlar küçümsenen Kazak birlikleri yeniden kuruldu ve nihayet, İhtilalin yirmi 
beşinçi yıldönümünün arefesinde, subayların üniformlarına apoletler takıldı. Oysa, 
gerici kast sisteminin sembolleri oldukları için, Bolşevikler ilk 
kararnamelerinden birinde apoletleri kaldırmışlardı. Gelenekçi ve milliyetçi 
eğilimler sadece orduda hissettirmedi kendini; bütün ülkenin siyasi hayatını da 
kapsadı. Bu yeni havaya kendini şahsen bağlı kılmaktan dikkatle kaçınıyordu Stalin.[18] 


Tarihte dinin kullanıldığına dair başka misaller... 


1 — Napolyon... 
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1798'de Mısır'ı işgal etmek isteyen Napolyon, bir Beyanname neşrederek Müslüman 
olduğunu ilan eder.[19] Napolyon'un, “menfaat” için Müslüman olduğunu ilan edebildiği 
bir dünyada, Stalin'in “yok olmamak” için Kur'an-ı Kerim okutması pek “hafif” kalır. 


[19] no'lu dipnotta bahsi edilen beyanname... 
2 — M. Kemal... 


Benzer bir beyannameyi M. Kemal de Milli Mücadele döneminde nesretmistir.[20] Türk 
Tarih Kurumu eski Başkanı Prof. Dr. Metin Hülagü sözü edilen beyanname hakkında şunları 
yazar: 


“Milli Mücadele sırasında İslami unsurların kullanıldığını ve bu suretle Pan-İslam 
yahut İslamcılık politikası güdülerek halkın heyecan ve galeyana getirilmesine çalışıldığını 
göstermesi bakımından Büyük Millet Meclisi adına M. Kemal Paşa tarafından 1 Mayıs 1920 
tarihinde yayımlanan beyanname önem arz eder. Bu beyannamede İngilizlere satılmış bazı 
hainlerin Saltanat ve Hilafetin kadırılacağı yolunda dedikodular yaydıkları 
belirtilmiş; bu tür dedikoduların sebebinin Hilafet ve Saltanat'ın itibarını yeniden tesis etmek 
isteyen ve bu uğurda kanını feda etmekten kaçınmayan halk arasında fitne çıkarmak olduğu 
ifade edilmiş; Hilafet ve Saltanat’a karşı herhangi bir kötü emellerinin 
olmadığına dair Allah'a ve O'nun peygamberine yeminde bulunulmuş; İngiliz 
casusu bu tür insanların sözünün dinlenmemesi; dini kurtarmak için çalışanlara yardım 
olunması; Saltanat ve Hilafetin itibarının yeniden sağlanması için cihada 
devam olunması belirtilmiştir. Beyanname, Allah'ın yardımının ve Peygamber'in 
ruhaniyetinin bu uğurda savaşanlarla beraber olması duası ile son bulmuştur.”(21) 


Prof. Dr. Metin Hülagü, M. Kemal'in dini kullanma gerekçesini şu şekilde izah eder : 
“...Halkın Milli Mücadele'ye katılımlarını daha da artırmak maksadıyla son derece dindar 


görünmek, Hilafet ve Saltanat’a karşı sadakat ve bağlılık duyulduğunu açıkça dile getirmek 
gerekmistir.”[22] 
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[20] no'lu dipnotta bahsi geçen ve Meclis namına M. Kemal imzasıyla Hakimiyet-i Milliye 
gazetesinde neşredilen “Memlekete Beyanname”... 


Ancak 1927 senesinde CHP ’nin İkinci Kurultayı'nda okuduğu ve sonra da kitaplaştırdığı 
“Nutuk”da, Halife ve Padişah'a isyan ettiğini, milleti ve orduyu da isyan ettirdiğini şöyle itiraf 
etmiştir: 


“Osmanlı Hükümetine, Osmanlı padişahına ve müslümanların halifesine isyan etmek ve bütün 
milleti ve orduyu isyan ettirmek lâzım geliyordu.”[23] 


[23] no'lu dipnot ile alakalı... Nutuk'ta bahsi geçen sözler... 


Ayrıca Ankara'daki Meclisi 23 Nisan 1920 tarihinde Cuma günü ve dualarla agmis[24] fakat 
Yunan ordusunun vatanımızdan çıkmasıyla birlikte gerçek yüzünü göstermiştir. Nitekim 
yukarıdaki beyannamede M. Kemal, gerçek niyetini gizleyerek Hilafet, Saltanat ve dini 
kurtaracağını vaat ettiği halde, hedefine ulaşınca hepsini kaldırmış ve hatta din derslerini dahi 
yasaklamıştır.(25) 


stabi a 
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[25] no’lu dipnot ile alakali... 13 Subat 1948 tarihli “Ulus” gazetesinin manseti: [ B. Hilmi 
Uran (CHP) İstanbul'da. Genel Başkan Vekili dün önemli beyanatta bulundu Parti Grupunda, 
“laiklik prensibi zedelenmeden” Türk çocuklarına din dersleri verilebilmesi imkanları 
araştırılmıştır. Yeni Kanun, “laiklik prensibine ve zamanın icaplarına uygun” olacaktır. | 
1948... Yani M. Kemal'in ölümünden 10 sene sonra... 


Velhasıl, Stalin'in yaptıklarını Napolyon ve M. Kemal de yapmıştır ve bu mümkündür. Aklen 
ve mantıken mümkün olan ve misalleri de bulunan bir vakadan bahseden bir kimseyle alay 
etmek, tahkir ve tezyif etmek ancak “basit” insanlara yakışır. 


Son olarak Stalin’e ait bir hususa dikkat çekip bu yazıyı noktalayalım... 
Stalin ve Parapsikoloji... 


Stalin'in paranormal (normal ötesi) yani bilinen fizikokimyasal kanunlarla izah edilemeyen 
olaylara inandığını gösteren bir delil var elimizde. Parapsikoloji araştırmacıları, Polonya asıllı 
bir Rus olan ve Musevi bir ailenin evladı olarak dünyaya gelen Wolf Messing'in, gelmiş 
geçmiş en yetenekli ve en çok deneye tabi tutulan telepat olduğu hususunda ittifak 
halindedirler. İkinci Dünya Harbi'nden evvel; “çok büyük bir savaş çıkacak, Naziler 
Avrupa'yı ele geçirecek, ama Hitler Doğu'ya saldırırsa bu, onun sonu olacak, 1945 
Mayısı'nda savaş sona erecek ve Sovyet tankları Berlin'i çiğneyecek...” dediği için Adolf 
Hitler tarafından ölüm emri çıkarılan ve başına 200 bin Alman Markı ödül konulan Wolf 
Messing, Polonya-Sovyetler hududundaki bütün Nazi kontrol noktalarını, telepati yeteneğini 
kullanarak birer birer aşıp Sovyetler Birliği'ne sığınır. Yine aynı yolla bütün nöbetçileri 
atlatarak Stalin'in odasına girmeyi başaran Wolf Messing, bir rivayete göre 
Stalin’in Başdanışmanı oldu ve onun bütün imtihanlarindan başarıyla 

geçti.126) Stalin'in rakibi Hitler ise yine bir Musevi olan Erik Jan Hanussen’i hususi kahini 
olarak yanında bulunduruyordu.[27] 
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“TANRI VARSA ÖZGÜRLÜK YOKTUR” -POPÜLER POLİTİK TUTUMLAR 
ÜZERİNE BİR DENEME- 


Yasin Durak-11 Temmuz 2014 Cuma- birikimdergisi 


Şu sıralar pek muteber bulunmasa da muhtelif sol meclislerde eskiden sık fisildanan bir fıkra 
vardır. Fıkraya göre Lenin öldüğünde cehenneme gider. Kısa bir süre içinde somut durumun 
somut tahlilini yaparak başlar cehennem ahalisini örgütlemeye: “Biz burada eziyet çekerken 
cennettekiler sefa sürüyor. Tanrı varsa özgürlük yoktur!” Ve elbette ki cehennemde bir 
ayaklanma başlar. İsyanı kontrol altına alamayan melekler hemen gidip durumu Tanrıya 
bildirirler. “Tanrım Lenin cehennemi karıştırdı, insanlar ayaklandı” derler. Bunun üzerine 
Tanrı “o zaman Lenin'i oradan alıp cennete koyun, ayaklanma sona erecektir” der. Melekler 
de Lenin'i cehennemden alarak cennete yerleştirirler. Fakat Lenin bu, durur mu hiç, bu sefer 
başlar cennettekileri örgütlemeye: “Biz burada lüks içindeyken cehennemdeki yoldaşlarımız 
acılar içinde kıvranıyor. Tanrı varsa özgürlük yoktur!” Haliyle cennette de bir ayaklanma 
başlar. Melekler yine gidip durumu Tanrıya bildirirler. “Tanrım” derler, “Lenin bu sefer de 
cennette ayaklanma çıkardı”. Tanrı önce şaşırır, sonra da “gidin getirin şu Lenin'i hemen 
karşıma” diye emir verir. Melekler de Lenin'i Tanrının makamına getirirler. Lenin ile Tanrı 
baş başa kalıp konuşmaya başlarlar. Saatler geçer, melekler neler olduğunu merak ederler. 
Uzun bir bekleyişin sonunda Lenin çıkar dışarı. Melekler de Tanrıya gidip “Tanrım bu kadar 
zaman boyunca neyi konuştunuz” diye sorarlar. Tanrı yanıt verir: “Şşşt! Tanrı yok, yoldaş 
var!”. 


Marx&Engels’in Doğu Sorunu'nda toplanan gazete yazılarından birinde[1] Osmanlı'nın 
Bosna Beylerbeyliği hakkında “egemen din ile egemen sınıfın özdeşleştiğine” yönelik bir 
tespit vardır. Bunun göstergesi Bosna'da dönemin Slav uyruklu soylularının Müslümanlığa 
geçişi olarak tarif edilir. Yani Müslüman olmak, o konjonktiirde[2] ekonomi-politik kudretin 
garanti altına alınması anlamına gelebilmektedir. Aynı yazıda, Anadolu'da avamın büyük bir 
kesimini oluşturan Türkler için ise “başlıca geçimini Hıristiyan sermayedarlara çalışarak 
sağlar, ama gene de, Hıristiyanlara bakarak, İslami ayrıcalıkların ihsanı olan sözde 
üstünlüğünü ve aşırılıklarına karşın cezalandırılmaktan uzak oluşunu kıskançlıkla korur” 
ifadesi yer alır. Buna göre de Müslüman nüfus iktisadi gücü olmadığında bile gündelik 
hayatta geçerli olduğu düşünülen imtiyazlara sahiptir. 


Egemen din ile egemen sınıfın özdeşleşmesi demek, dinin otoritesi ile otoritenin dininin 
birlikte ve aynı anda hâkimiyet kazanması demektir. Bu halde egemen din ziyadesiyle egemen 


sınıfın ideolojisi olmasının yanı sıra, gündelik hayatta otonomlaşan tecrübe ve ilişkilerin 
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teşviklerini de bünyesinde barındırabilir. Misal Kapıkulu sisteminin 19. yüzyıldaki formu 
gereği elitlerin nihai imtiyazının ancak ve ancak Müslüman olmaları ile garanti altına alınması 
demek, aynı zamanda Müslümanların yasa koyuculuğunun sürdürülebilirliği anlamına da 
gelirken; Müslüman ahalinin gayri Müslimlere nispeten sahte ayrıcalıklara sahip olması da 
imtiyazlılık hallerinin müşterek paydası olarak egemen dinin öne çıktığını gösterir. 


AKP'li yıllarda Türkiye'de egemen din ile egemen sınıfın bu şekilde özdeşleştiğine yönelik 
bir tespit ister istemez anakronik bir yanılgının ötesine varamayacaktır. Ancak kürtajın 
“cinayet”, cinayetin “kader” olarak anıldığı bir dönemin politik dokusuna hâkim olan dinci 
retorik, egemen din ile egemen sınıf arasındaki bağa ilişkin mülahazaları ister istemez 
mecburi kılmaktadır. Misal MÜSİAD'ın Ramazan ayının ilk günü şerefine düzenlediği iftar 
yemeğine katılan R. Tayyip Erdoğan'ın kendisinden beklenmedik ölçüde dürüst bir laf ederek 
“Yeni Türkiye sadece AKP'nin eseri değil, MÜSİAD gibi vakıfların, örgütlerin de eseri 
olacaktır” diye konuşması, ekonomi-politik hiyerarşinin zirvesine uzanan müşterek paydanın 
anahtarı olarak bu bağı işaret etmekteydi. Yine AKP-cemaat çatışmasının pek fark edilmeyen 
boyutlarından birisi de, bu çatışmanın “dinin otoritesi-otoritenin dini” vahdetinde pürüzler 
yaratması ve hükümetin çatlakları sıvamak için göstermiş olduğu itinalı meşgaleydi. Misal 
Kutlu Doğum Haftası konuşmasında cemaate şöyle çıkışmıştı Erdoğan: “Müslümanların 
idarecilerinden hatta bütün Müslümanlardan samimiyetini esirgeyen, bunun yanında başka 
idarecilere başka otoritelere boyun eğen, saygı gösteren, Müslümanlardan yüz çeviren hem 
aldatan olmuş hem de aldanan olmuştur”. 


Görünen odur ki AKP'li zümreler egemen din üzerindeki tasarruflarını terk etmeye pek niyetli 
değildir. Çünkü bu tasarruf Müslümanlık ile AKP tarzı İslamcılık arasında gerçekleşen ve bu 
sayede gündelik hayatın istilasını mümkün kılan retoriğin tapusunu AKP'nin kasasında 
tutmasını sağlayan şeydir. Hükümetin gözcülük ettiği ihaleleri almayı, oğlunun/kızının 
atanmasını, iş bulmayı, işten atılmamayı v.s mümkün kılan her türlü imtiyazlılık bu retoriğin 
kabulü ve telaffuzuyla onanmaktadır. İnsanlar inançlı olmasalar dahi en basit gündelik 
girişimlerinde bile bu retoriğe minimal bir itibar göstermek zorunda kalırlar. Sinizmin 
hikmetiyle “çalıyorlar ama çalışıyorlar” biçiminde ortaya çıkan “ahlaksızlığın üst 
ahlakı”|3) işlerliğini sürdürürken, insanlar arası ilişkilerde ideoloji tam da gündelik 
“oluşlarda” mayalanır. Bu sayede AKP'li zümreler, rant silsilesinin payandalarını elitlerden 
tabana doğru dizerken, kendilerinden beklentisi olan her bir vatandaşı bir tür aparata 
dönüştürmeyi başarmıştır. AKP'li Yasin Aktay'ın geçtiğimiz yıl yaptığı bir konuşmasında 
naklettiği vecize tam da bu mantığı işaret eder: “İslamcılık, Müslümanlığı hayatına nakşetmiş 
olanların adıdır. Her Müslüman, İslamcı olmak zorundadır”, 


İşte Türkiye'de dinin evrim yasası ya da “teolojik seçilim” böylelikle ortaya çıkar: İçerisinde 
yaşadığı Sünni-İslami koşullara uyum sağlayabilenler hayatta kalırlar. Yani Türkiye'de 
insanlar Alevi olabilirler fakat bunun gereklerini aşikâr bir halde icra ettiklerinde linç edilirler. 
Sözde dinde zorlama yoktur, fakat insanlar toplumu baştan aşağı saran AKP'li aparatların 
teşvikte ısrar ettiği Sünni-muhafazakâr kodlara bağlılık göstermek zorunda bırakılırlar. 
İnsanlar ateist olabilirler, agnostik, Budist, Musevi, Hıristiyan olabilirler yahut Gökyüzünde 
Uçan Spagetti Canavarı'na inanabilirler, fakat gündelik hayatı saran Sünni-muhafazakâr 
jargonu her daim kullanmak zorunda kalırlar. İçtenlikle söylenen “merhaba” sözünün bile 
hırçın bir “aleykümselâm” homurtusuyla karşılandığı bir ülkede, iş yerinde oruç tutmadığı 
belli olan kişinin vay haline! 


403 


Öncelikli iddiam şudur: Böylesi bir konjonktür içerisinde iken topyekun memleket ahalisi 
olarak din konusunda bir tür müstehcenlik yahut bir mahremiyet algısına acilen ihtiyaç 
duymaktayız. 


Ancak nafiledir ki dini jargon son yıllarda gündelik hayatın yanı sıra popüler politikanın da 
dokusuna işlemiştir. CHP'nin çarşaf açılımından Öcalan'ın Newroz mesajına kadar geçen 
süreçte, Sünni-İslami retoriğe pervasızca sarılmak artık sadece AKP tarafından değil, diğer 
politik unsurlar tarafından da sık başvurulan bir kolaycılığa dönüşmüştür. Türkiye'de yaşayan 
insanların kendinden menkul bir dindarlığa sahip oldugu[4] yanılgısı, AKP karşıtı politik 
aktörlerin dahi dinci retoriğin yeniden üretimi süreçlerine dâhil olmasını sağlamıştır. 
Böylelikle Sünni-İslami retoriğin maharetlerinden nasiplenen her bir pop-politik girişim, 
istemeden de olsa eninde sonunda egemen sınıfın egemen din üzerindeki tasarruflarının 
sembolü olan AKP'ye atıf yapmakta, otoritenin dinini pekiştirmektedir. 


Ne büyük talihsizliktir ki son dönemlerdeki bu konjonktürün sosyalist mücadele üzerinde de 
tesirleri görülmüş, genellikle jakobenlikten kaçınarak “halk diline” yakınlaşma gayesiyle 
kullanılan “yerli” retorik, politika üretiminin kolaycı popüler mantığının hâkimiyetini aşmayı 
başaramamıştır. Yolsuzluk operasyonlarının ardından rastladığımız “gaz yedik haram 
yemedik” dövizlerinden “yetim hakkı” edebiyatına kadar uzanan yelpaze göstermektedir ki; 
uzun bir müddet Türkiye'de sosyalist solun yumuşak karnı olarak görülen “yerlilik sorunu”, 
artık solun memlekete “yabancı” olmamak yahut “Fransız kalmamak” namına parodileşmiş 
pratiklere ve kolaycı retoriğe yönelmesi nedeniyle bir tür “yerlileşme sorununa” doğru 
evirilmiştir. 


Tüm bunlarla beraber kapitalizme karşı açtıkları savaşta solun müdafaa hatlarına iştirak eden 
bazı İslami oluşumlar -özellikle de Antikapitalist Müslümanlar-, alternatif bir dini söylem ve 
pratik geliştirmeye yönelik çabaları sonucunda Sünni-İslami retoriğin popüler politik 
tahayyüllere sirayetini hızlandırmıştır. Kendilerine münhasır din anlayışlarıyla giriştikleri 
karşı-hegemonik faaliyetler, böylesi bir konjonktür içerisinde ikilemlere ve “kafa 
karışıklıkları” yaratmaya fazlasıyla yatkın ve yakındır. Nitekim yeryüzü sofraları, gıyabi 
cenaze namazları gibi tartışmaya açık etkinlikleri bir yana bıraksak dahi, geçenlerde İhsan 
Eliaçık tarafından fevri bir şekilde öne sürülen “plaj tebliği” tahayyülü bile tek başına Sünni- 
İslami retoriğin pervasız kullanımının politik girişimleri nerelere sürükleyebileceğinin kanıtı 
gibidir. 


Nihayet iddiam şudur: AKP iktidarı söz konusu iken Sünni İslam'ın alternatif bir yorumunu 
inşaya yeltenmek, Nazi Almanya’sinda ari ırkın alternatif bir yorumunu inşaya girişmeye 
benzer. Nazireyle denilebilir ki bu konjonktürde dinin egemenlerce yorumlanması filan değil, 
artık sağladığı tüm imtiyazlarla dinin kendisi sorun haline dönüşmeye başlamıştır. Buna 
karşın devrimci sol muhalefet bile Sünni-İslami retoriğe yönelmeye ve bu retoriğin 
hâkimiyetine bu denli mahal vermeye başlamışsa, teo-burjuvazinin Soma cinayetlerini 
“kader” diyerek geçiştirebilmesinde hepimizin payı olduğunu kabul etmemiz gerekir. Çünkü 
politik oluşlar politik konumlanmaları tayin eder, politik konumlanmalar politik oluşları değil. 
Böyle zamanlarda edilmesi gereken asıl kelam bellidir: “Tanrı varsa özgürlük yoktur”. 


[1] Bkz. Marx, Karl & Engels, Friedrich (1977) “Türkiye”, Doğu Sorunu içinde (s: 15-24), çev: Yurdakul 
Fincancı, Ankara: Sol Yayınları. 


[2] Söz konusu makale 1853 tarihinde Kırım Savaşı patlak verdiğinde kaleme alınmış. Bilindiği üzere daha sonra 
ilan edilen Islahat Fermanı ile gayrimüslimler ile Müslümanlar arasındaki sosyal eşitsizlikleri giderecek yeni 
düzenlemeler yapılmıştı. 
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[3] Žižek, Slavoj (2004) ideolojinin Yüce Nesnesi, (s: 45), çev: Tuncay Birkan, istanbul: Metis Yayınları. 


[4] Dindarlık yurdum insanının genetiğinde olmadığı gibi, bizatihi maddi üretim araçlarıyla ve hatta yeni 
teknolojilerin gelişimiyle arttırılabilen bir manipülasyona tabidir. 


TEKEL İŞÇİLERİ, İSLAM VE LENİN 
17 Şubat 2010 Çarşamba -Roni Margulies- haksozhaber 


Bu hafta bir misafirim var. Rus. Tekel işçilerinin direnişi hakkındaki düşüncelerini sordum, 
anlattı. Geleneksel konukseverligimize uyalım, sözü önce ona verelim: 


“Hiçbir koşulda din sorununu.. soyut, sınıf mücadelesinden kopuk “entelektüel?” bir sorun 
olarak ortaya koymak yanlisina düşmememiz gerekir.. Dinsel önyargıların sadece propaganda 
yöntemleriyle yok edilebileceğini sanmak budalalık olur.. Proletarya kapitalizmin karanlık 
güçlerine karşı kendi mücadelesiyle aydınlanmadıkça, ne kadar bildiri dağıtılırsa dağıtılsın, ne 
kadar söz söylenirse söylensin, proletaryayı aydınlatmak olanaksızdır.. Ezilen sınıfın bu 
dünyada bir cennet yaratmak adına gerçek devrimci mücadelede birleşmesi, öteki dünya 
cenneti konusunda görüş birliğine varmasından daha önemlidir” (Sosyalizm ve Din, 1905). 


“Diyelim ki, belirli bir bölgede ve belirli bir sanayi kesiminde bulunan proletarya, biri sınıf 
bilinçli ve kuşkusuz ateist olan [komünistler], diğeri köyle ve köylülükle ilişkilerini henüz 
koparmamış olan, Tanrı'ya inanan, kiliseye giden, hatta bir Hıristiyan sendikası örgütlemekte 
olan yerel papazın etkisindeki geri kalmış işçiler olmak üzere ikiye bölünmüş olsun. Yine 
diyelim ki, bu bölgedeki ekonomik mücadele bir grev sonucunu doğurmuş olsun. Bu durumda 
bir Marksist’e düşen görev, grevin başarıya ulaşmasını her şeyin üzerinde tutmak, bu 
mücadelede işçilerin ateistler ve Hıristiyanlar olarak ikiye bölünmesine kesinlikle karşı 
çıkmaktır.. Böyle bir anda ve böyle bir ortamda ateist propaganda yapmak, işçilerin grevdeki 
tavırlarına göre değil de, dinsel inançlarına göre bölünmelerini isteyen papazların ekmeğine 
yağ sürmek demektir” (Proletarya Partisinin Din Konusundaki Tutumu, 1909). 


Bu sözlerin yazarının Lenin olması, çocukken anneleri tarafından “Uslu dur, komünistlere 
veririm yoksa seni” diye korkutulan Müslümanlar kadar, kendilerini komünist zanneden 
solcular için de şaşırtıcı olsa gerek. 


Müslümanların bu şaşkınlık için kabul edilebilir bir özrü var. Lenin'i tanıyor, görüşlerini 
biliyor olmak gibi bir iddiaları yok zaten. 


Kendilerini komünist zanneden solcuların ise, kemalizmden başka özrü var mı acaba? 


Tekel işçilerini desteklemek için Bursa'da 4 şubat günü yapılan eylemin, katılanlardan biri 
tarafından yazılmış bir raporunu okudum. İlgimi çeken bölüm şöyle: 


“Eyleme damgasını vuran kişi bir kadın oldu. Eylemciler arasından mı, yoldan geçen vatandaş 
mı olduğunu anlayamadığım kadın, eline mikrofonu alıp şunları söyledi ‘600 lira maaşla nasıl 
geçineceğiz? 350 lira ev kirası veriyorum, iki çocuk var, ne yiyeceğiz?” Daha sonra kadının 
“SECCADEYİ SERDİLER, MEMLEKETİ SATTILAR” şeklinde attığı slogana eylemcilerin 
de hep bir ağızdan katılmalarıyla büyük bir coşku yaşandı.” 


Helal olsun kadına! Dört kelimelik tek bir slogana hem İslam düşmanlığını hem milliyetçiliği 
sığdırmayı başarmış! 
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Diyelim ki kadın Atatürkçü Düşünce Derneği, Çağdaş Darbeciler Derneği veya Istanbul 
Barosu yönetiminin üyesi. Olabilir, doğaldır. Ama hemen hemen hepsi “solcu” olan 
eylemcilerin “hep bir ağızdan bu slogana katılmalarıyla büyük bir coşku” yaşanmasına ne 
demeli? 


Bu eylemciler, Tekel işçisi kadınların önemli bir kısmının başörtülü olduğunu fark etmemiş 
mi acaba? 


Bu sloganı işçileri bölmek amacıyla bilerek mi atmışlar, Lenin'in ifadesiyle “budala” 
oldukları için mi? Müslüman işçilerin ayrı, kemalistlerin ayrı grev çadırları kurmasını 
direnişin kazanması açısından yararlı mı buluyorlar? 


İslam, kemalist devletin “düşman” olarak gösterdiği, işçi sınıfını ve her tür muhalefeti bölmek 
için kullandığı en temel unsur. Bugün, işçi sınıfı da dahil olmak üzere nüfusun büyük bir 
kesimi kendini “şeriatçı” değil ama “Müslüman” olarak tanımlarken, tanrıtanımazlığı önkoşul 
olarak dayatan bir solun küçük kalmaya mahküm olduğu açık değil mi? 


Türkiye'de sol, din körü olmak zorunda. “Laik-şeriatçı” bölünmesini elinin tersiyle itip 
geçmek zorunda. Aksi takdirde, Müslümanlar için sorun olduğunu sanmıyorum, ama işçi 
sınıfının da, solun da işi çok zor. 


TARAF 


DİN SORUNU, LAİKLİK VE MARKSİZM 
Oktay Baran-Şubat 2008- Kaynak: Marksist Tutum dergisi, no: 35, Şubat 2008 


11 Eylül saldırısından sonra dünyanın en büyük emperyalist gücü durumundaki ABD'nin 
çeşitli İslami hareketleri hedef tahtasına oturttuğu ve yürüttüğü emperyalist savaşı haklı 
gösterebilmek için kapitalist Batı dünyasında bir İslam öcüsü yaratmaya çalıştığı biliniyor. 
Batı'da işçi sınıfına benimsetilmeye çalışılan ve belli ölçülerde etkili olan İslamofobi, 
yalnızca Avrupa'daki göçmen Müslüman işçilerin sorunlarına karşı duyarsızlığı, ayrımcılığı 
ve hatta inkârı getirerek sınıf hareketinin zayıflayıp güçten düşmesi sonucunu doğurmakla 
kalmıyor; aynı zamanda her türlü anti-demokratik uygulamanın meşrulaştırılmasını da 
kolaylaştırıyor. İslamofobi Batı'da sendikal bürokrasiyi ve sosyalist sıfatlı burjuva “işçi” 
partilerini de etkisine almış durumda. Bu durum dini özgürlüklere ilişkin nasıl bir tutum 
takınılması gerektiği sorununun Batı işçi sınıfı açısından ne kadar yakıcı olduğunu 
göstermektedir. 


Müslüman ülkelerde ise sorun daha da yakıcıdır. Kapitalizmden kaynaklanan kaçınılmaz 
yoksulluk, tüm dünyada süren neo-liberal saldırının katkısıyla hepten katlanılmaz hale 
geldikçe, sömürülen kitlelerin tepkileri geniş emekçi kesimler arasında giderek etkin bir 
örgütlülüğe sahip olan İslami hareketlere akıyor. Bu hareketler yoksulluğun gerçek sebebini 
oluşturan kapitalist sistemi gözlerden gizleyerek, kötülüğün kaynağını soyut bir biçimde Batı 
olarak gösteriyorlar. İslami hareketler aynı zamanda gerek geleneksel toplumsal dayanışma 
mekanizmalarını harekete geçirerek gerekse de son derece planlı ve örgütlü yardımlaşma 
ağları oluşturarak, en yoksul kesimler için bir acil yardım ve umut kapısı haline geliyorlar. 
İslami hareketler bu iktisadi temelden beslendikleri gibi, siyasi konjonktür de onların anti- 
emperyalizm soslu demagojilerine zemin hazırlıyor. ABD emperyalizminin ve İsrail 
siyonizminin Ortadoğu halklarına kan kusturması kaçınılmaz olarak bölgenin emekçi 
halklarında yoğun bir tepkiyi doğuruyor. Ve bu tepki, örgütlü ve güçlü bir devrimci işçi 
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hareketinin olmadığı koşullarda, radikal ve düzen dışı bir görüntü sergileyen kimi İslamcı 
hareketlerin kitle tabanını genişletiyor. İslami hareketler, yaygınlaşan yabancı düşmanlığından 
beslendikleri gibi onu daha da körüklüyor ve bu düşmanlığa dini bir kılıf bulmak konusunda 
da hiçbir güçlük çekmiyorlar. Bir şeyler yapmak isteyen dürüst ve fedakâr unsurların devrimci 
enerjisini de çıkmaz sokaklarda heba ediyorlar. 


Türkiye'de bu sorun kendine has bir boyut da taşıyor. Burjuvazinin iki kesimi arasındaki güç 
ve iktidar kavgasının en popüler başlıklarından birini “laiklik” sorunu oluşturuyor. 
Burjuvazinin statükocu kanadı, geleneksel hegemon pozisyonunu korumak uğruna, tüm 
toplumu hastalıklı bir ruh haline sürüklemekten geri durmuyor. Tüm toplum şeriat geldi 
gelecek paranoyasına sevk edilmeye, laikçilik-şeriatçılık ekseninde bölünmeye çalışılıyor. 
İslami hareketlerin 90'lı yıllardan bu yana Türkiye'de de güç kazandığı bir gerçek olsa da, 
şeriatın güncel ya da acil bir tehdit olduğu düşüncesi tümüyle uydurmacadır. Ama dini 
inançlarına göre yaşamak isteyenlere, farklı mezheplerden olanlara, gayrimüslimlere, 
misyonerlere ve kuşkusuz ateistlere uygulanan baskılar, sınırlamalar ve yasaklar hiç de 
uydurmaca değildir. Bu ucube laik düzen Kemalizmi din haline getirdiği gibi Sünni İslamı da 
resmileştirerek, bu resmi anlayışa sahip olmayan herkesi bir tehdit olarak algılamakta ve 
sürekli bir baskıya maruz bırakmaktadır. 


Gerek ulusal gerek bölgesel gerekse de uluslararası gelişmeler, komünist hareketin dine, 
laiklik ve inanç özgürlüğü sorununa bağımsız sınıf çıkarları penceresinden yaklaşmasını ve 
gerçekten devrimci Marksist bir perspektif sunmasını gerekli ve acil kılıyor. Bu noktada 
atılması gereken ilk adım, sosyalist hareketin kendisini burjuva laisizminin dar bakış 
açısından ve tepeden inmeci geleneklerden tümüyle kurtarmasıdır. 


Din olgusunun farklı boyutları 


Marksistlerin din olgusuna felsefi düzeyde yaklaşımı gayet açıktır. Aralarındaki bütün 
farklılıklara rağmen, tüm dinler, gerçekliği tepetaklak eden idealist felsefenin bir 
yansımasıdır. Doğaüstü bir yaratıcı fikrini içsel olarak barındıran idealist felsefe, her geçen 
gün daha da genişleyen bilimsel bilgi dünyamızın bütünüyle ve onun en temel ilkeleriyle 
çelişir. Kendilerine bilimi ve nesnel doğayı temel alan Marksistlerin idealist felsefeye 
verecekleri en küçük bir tavizleri bile yoktur. Sosyalist hareketin tarihi içerisinde ortaya 
çıktığı gibi, Marksizmi kitlelere yeni bir din olarak sunma çabalarının Marksizmin önderleri 
tarafından her seferinde en acımasızca mahküm edilmesinin nedeni budur. Marksizm bir din 
değil, işçi sınıfının bilimidir. 


Marksizm din konusunda felsefi-bilimsel bir eleştiriyle yetinmez. Çünkü dünyayı çeşitli 
şekillerde yorumlamakla yetinilemeyeceği, önemli olanın dünyayı değiştirmek olduğu 
Marksizmin temel bir ilkesidir. Marksistler dinin yasaklamalarla ya da salt ateizm 
propagandasıyla ortadan kaldırılamayacağının bilincindedir. Milyonlarca emekçinin dini boş 
inançlardan ve dini duygulardan kurtulması asla kitabi bir eğitim sorunu değildir. Modem 
kapitalist toplum da dahil dinin kökleri esas olarak toplumsaldır. Lenin'in de dediği gibi, 
emekçiler, onlara doğa olaylarından çok daha korkunç acılar yaşatan kapitalizmin kör 
güçleri karşısında çaresizliğe kapılmakta ve dini bir sığınak olarak görmektedirler. 


Marksistlerin din konusundaki tutumu, onu yaratan ve her gün yeniden üreten toplumsal 
koşullara karşı girişilecek devrimci sınıf mücadelesinin çıkarlarına ve gereklerine tâbidir. Bu 
nedenle de tutumumuzu belirleyen ve güdüleyen şey entelektüel-bilimsel kaygı ve saplantılar 
değil, sınıf mücadelesini zayıflatan toplumsal engellerin (ulusal, dinsel, ırksal, cinsel 
ayrımcılık ve önyargıların) ortadan kaldırılması gereğidir. Tam da bu nedenle, Marx'tan 
önceki materyalistler dine karşı savaşa saplanıp kalırlarken, “aslolan dünyayı değiştirmektir” 
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diyen Marx, dini besleyen koşullara, yani kapitalizme karşı mücadeleyi öne çıkarmış ve bu 
savaşta işçi sınıfını bilinçlendirmeye ve örgütlemeye girişmişti. 


Din, bir kez egemen sınıfların devletinin resmi dini haline getirildiği ve kurumsallaştırıldığı 
andan itibaren, hiç kuşkuya yer bırakmayacak şekilde, mülk sahibi sınıfların egemenlik ve 
düzeni koruma aracı olarak iş görmeye başlamıştır. Kapitalist düzenin ideolojik aygıtlarından 
yayılan din propagandasının anlamı da gayet açıktır: düzene karşı çıkma, boyun eğ! Son 
tahlilde egemen sınıfın denetiminde olan, şu ya da bu ölçüde onun tarafından finanse edilen 
dini kurumlar, emekçilerin eşitsizliğe, sömürüye ve baskıya kölece boyun eğmelerini 
sağlamak için kullanılır. Egemen sınıflar, dini kullanarak, emekçileri, verili durumu 
kabullenmeye, onun değişmez ve ebedi olduğuna inanmaya ve daha güzel bir dünya 
umutlarını bir kenara bırakarak hayali cennetlerle avunmaya zorlarlar. 


Din, yalnızca egemen sınıfın, onun siyasetçilerinin ve din adamlarının vaazlarıyla sınırlı bir 
şey değildir. Din aynı zamanda, birey olarak insanın doğa karşısında olduğu kadar sömürücü 
toplum düzeni karşısındaki çaresizliğinin, doğa güçleri hakkındaki bilgisizliğinin ve 
korkusunun da dışavurumudur. Yani din, dehşete kapılan insanın günlük yaşantısı içerisinde 
kendiliğinden yeniden ürettiği bir çaresiz yakarış, beyhude bir umut arayışı ve başkaldırıdır 
aynı zamanda. Marx bunu şöyle anlatıyor: “Dini sıkıntı, hem gerçek sıkıntının dile getirilişi, 
hem de gerçek sıkıntıya karşı bir başkaldırıdır. Ezilen kulun iç geçirmesidir din, taş kalpli bir 
dünyanın kalbi, ruhsuz bir toplumsal durumun ruhudur.” 


Gerek Marx ve Engels gerekse de Lenin baskıcı, yasakçı ve dayatmacı politikalara her zaman 
karşı çıkmışlardı. Lenin dönemi Bolşevik tarzda, kitlelerin dini duygularına ve inançlarına 
karşı, duyarlı, hassas ve özenli bir yaklaşımı görürüz. Bolşeviklerin 1918'de kabul ettikleri 
parti programında, emekçilerin dinsel önyargılardan kurtarılması için mücadele ederken, 
“müminlerin duygularını incitmekten özenle kaçınmalıyız, çünkü böyle bir yöntem ancak 
dinsel fanatizmin güçlenmesine yol açabilir” deniliyordu. Aynı yıllarda kaleme alınan ve parti 
okullarında temel eğitim kitabı olarak kullanılan Komünizmin ABC'si adlı kitapta ise, bu 
mücadele “enerji ve kararlılığın yanı sıra, sabır ve anlayışla yürütülmelidir” denilmekteydi. 
“Saf kalabalıklar duygularını incitecek şeylere çok hassas” olduklarından, “kitlelere ateizmi 
zorla kabul ettirmeye çalışmak, dinsel uygulamalara zor kullanarak müdahale etmek, halkın 
saygı duyduğu şeyler ile alay etmek” bu mücadeleye “yardımcı olmayacak, aksine onu 
engelleyecek”ti. Ama Sovyet devleti içinde gitgide ilerleyerek Lenin'in ölümünden sonra hız 
kazanan bürokratik karşı-devrim, tüm diğer alanlarda olduğu gibi din alanında da Marksist 
politikaları terk etti. 1927'den itibaren özellikle kırsal kesimde camiler ve kiliseler kapatıldı, 
birçok geleneksel ve dinsel ibadetlerle birlikte dinsel basın yayın ve eğitim faaliyetleri de 
yasaklandı. Güya kadınların kurtuluşunu sağlamak adına, özellikle Müslüman halkların 
yaşadığı bölgelerde yoğunlaşacak şekilde, tesettür başta olmak üzere geleneksel ve dinsel 
değerlere karşı dayatmalarla, zorlamalarla, sürgünlerle Hücum adlı bürokratik ve despotik bir 
kampanya yürütüldü. Gerek Sovyet bürokrasisinin gerekse de emperyalist ideologların 
çabalarıyla bu politikalar Marksizme ve genel olarak sosyalist dünya görüşüne mal edildi. 
Sonuç, İslam dünyasında Marksizme ve komünizme karşı bir antipatinin gelişmesi oldu. Bu 
durum, komünist hareketlerin Müslüman ülkelerde zayıf kalmasının tarihsel nedenlerinden 
biri olarak rol oynamıştır. 


Laiklikten ne anlaşılmalıdır? 


Marksistler, devletin, dini insanların kişisel bir sorunu olarak görmesini talep ederler. Bunun 
anlamı, herkesin istediği dine inanmakta ya da hiçbir dine inanmamakta serbest olmasıdır. 
Dinsel inancı ya da inançsızlığı nedeniyle hiç kimse ayrımcılığa, baskıya, aşağılanmaya vb. 
tâbi tutulmamalıdır. Marksizm devletin din üzerindeki her türlü yasaklamasına karşıdır: 
Başkasının haklarını gasp etmek anlamına gelmediği sürece hiç kimse dini inançlarının ya da 
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inançsızlığının gereğini yerine getirmekten alıkonamaz. Herkes inançları gereği şu ya da bu 
şekilde giyinme hakkına sahip olmalı ve bu tercihinden ötürü kamusal haklarından hiçbir 
şekilde yoksun bırakılmamalıdır (Türban yasağı gibi yasaklamaların egemen sınıfın hem laik 
geçinen hem de dindar kesimlerince, gündem saptırmak ve emekçilerin dikkatini kendi acil 
sınıfsal çıkarlarından uzaklaştırmak için nasıl ikiyüzlüce kullanıldığı apaçık ortadadır). Aynı 
şekilde hiç kimse bir dine ya da onun bir mezhebine vs. inanmaya ve o inançların gereklerini 
yerine getirmeye de zorlanamaz. 


Bizler tutarlı ve gerçek laikliği savunuruz. Bunun anlamı devletin din işleri ile hiçbir ilişkisi 
olmaması ve aynı şekilde dini öğelerin de (dini eğitim, dini kurallar, törenler, ritüeller vb.) 
devletin işlerinde yeri olmaması demektir. Devlet tüm dinlere ve onların tüm mezheplerine 
eşit mesafede durmalıdır. Hiç kimse dini inanışını açıklamak zorunda değildir, bu nedenle 
resmi belgelerden kişinin dini inancını belirten tüm ibareler çıkarılmalıdır. TC gibi lafta laik 
bir devletten değil gerçekten laik bir devletten ve toplum düzeninden bahsediyorsak, en temel 
ilke, devletin hiçbir resmi ya da yarı-resmi dinsel kurumunun olamayacağıdır. Oysa bugün 
Türkiye'de Diyanet İşleri Başkanlığı, il müftülükleri vb. gibi devlet kurumları aracılığıyla 
resmi bir din yaratılmakta ve din devletin denetimi altına sokulmaktadır. 


Devlet dinden ve dinsel hayattan tümüyle elini çekmeli, resmi, yarı-resmi ya da gayri resmi 
dinsel kurumlara bütçeden pay ayırma ve vergi indirimi uygulamalarına son verilmeli, dinsel 
kurumlara aktarılan bütün ödenekler kesilmeli ve din işlerinin örgütlenmesi ve finansmanı 
bütünüyle cemaate terk edilmelidir. Belli bir dine inananlar ibadethanelerini yapmakta da, 
dinsel işlerini yürütecek din adamlarını seçip görevlendirmekte de bütünüyle serbest olmalı ve 
bu tür işlerin giderlerini kendi gelirlerinden yapacakları bağışlarla sağlamalıdırlar. Devletin, 
herkese kendi anadilinde, bilimsel, demokratik ve laik içerikli parasız eğitim sağlama görevi 
vardır. Laik bir eğitim sisteminde devlet okullarında ister seçmeli ister zorunlu olsun din 
dersine yer verilemez; devlet imam-hatip liseleri gibi dini eğitim veren okullar açamaz. 
Çocuklarına dini eğitim aldırmak isteyen ebeveynler bunu kendi gelirlerinden yaptıkları 
bağışlarla organize ve finanse edecekleri özel eğitim kurumlarında diledikleri gibi yerine 
getirme hakkına sahip olmalıdırlar. 


Din sorununda özenli tutum 


Komünistlerin devletin dini kişisel bir sorun olarak görmesini talep etmeleri, kuşkusuz 
bizlerin dini boş inançlara, dini önyargılara ve dini ayrımcılığa karşı mücadele etmeyeceğimiz 
anlamına gelmez. Ancak bu mücadele yasaklamalarla yürütülemez, çünkü dini inanışlar 
yasaklarla yok edilemedikleri gibi onları güçlendirmenin en kolay yolu dini devlet baskısı 
altına almaktır. Bu gerçek Engels tarafından çok açık bir şekilde dile getirilmişti. Paris 
Komünü sırasında kimi anarşistler dini resmi olarak yasaklayan kararnameler önermeye 
kalkışmışlardı. Engels, küçük-burjuva devrimciliğine has bu “en radikal olduğunu gösterme” 
hastalığıyla alay ederek bu önergelerden biri hakkında şunları söylüyordu: “İnsanların bir 
fetvayla tanrısız olmalarını isteyen bu kâğıdı imzalayan iki Komün üyesi, ilkin, bir sürü şeyin 
kâğıt üzerinde emredilmesine rağmen hayata geçirilemediğini, ikinci olarak da, istenmeyen 
inançları sağlamlaştıracak en iyi aracın kovuşturma olduğunu öğrenebilmek için yeterince 
fırsat bulmuşlardır. Kesinlikle söylenebilir ki, bugün Tanrıya yapılacak en büyük yardım, 
tanrısızlığı bir inanç maddesi haline sokmak ve dini genel olarak yasaklamak ”tır. 


İşçi sınıfının devrimci mücadelesi açısından dine ilişkin iki temel somut sorun vardır: 1) resmi 
dinin emekçilere vaaz ettiği itaat, şükür ve mücadeleden uzak durma yaklaşımı, 2) emekçi 
kitlelerin dinsel ve mezhepsel temelde bölünmesi. Marksizmin pratik mücadele içinde din 
sorununa yaklaşımı, bu engellerin doğru taktikler, yöntemler ve uygun bir üslupla bertaraf 
edilmesine dönüktür. Bu alanda, çok hassas, dikkatli ve özenli olmak zorundayız. Dinin, 
kendisini var eden ve her gün yeniden üreten toplumsal nesnel koşullar ortadan kalkmadıkça 
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varlığını ve etkisini sürdüreceği bilinciyle hareket etmeliyiz. Emekçi kitlelerin dinin 
etkisinden tamamen kurtuluşları ancak onu var eden toplumsal koşulların tümüyle ortadan 
kaldırılacağı, böylece sığınacak bir liman arayışlarının da gereksizleşeceği ve nesnel 
koşullarının oluşmasına bağlı olarak nihayet hayatın her alanında gerçek bir aydınlanmanın 
sağlanabileceği bir toplumda mümkündür. Bir analoji yapacak olursak, böyle bir toplumda, 
din ve dini duygular “ilga edilmez, sönümlenip gider”. 


Bu yüzden komünistlerin asli görevi dine karşı savaş ilan etmek ya da abartılı ve ölçüsüz bir 
ateizm propagandasına girişmek değil, Lenin'in ifadesiyle, emekçi yığınların, “birleşmiş, 
örgütlü, planlı ve bilinçli bir yoldan dinin bu [toplumsal] köküne karşı savaşmayı, her türlü 
biçimleri içerisinde sermaye düzenine karşı savaşmayı öğrenmesi”ni sağlamaktır. Kitle 
çalışmasında dini inançları küçümseme, alay ya da espri konusu yapma, hor görme, dayatma 
ve dışlama gibi tutumlar asla Bolşevik bir yaklaşımla bağdaşmaz. Lenin bu konuya özellikle 
vurgu yapıyor ve dini inançlara sahip işçileri devrimci programın esaslarına göre eğitmek 
üzere mücadele saflarına kazanmanın öneminden söz ediyordu. 


Bolşevikler bu anlayışla hareket ederek, ilk muzaffer proleter devrime önderlik ettiler. 
Kurulan işçi devletinde de bu anlayışla hareket ederek bakış açılarına sadık kaldılar. 
Böylelikle Avrupa'dan Çin'e kadar tüm emekçilerin olduğu gibi Anadolu köylüsünden Orta 
Asyalı göçebelere kadar yoksul Müslümanların büyük bir kesiminin de sempatisini 
kazandılar. 


1918'de Sovyet anayasası, kilise ile devleti birbirinden, okulu da kiliseden kesin olarak 
ayırmıştı. Sovyet hükümetinin 1918'de yayınladığı bir kararname ile, Rus Ortodoks kilisesine 
Çarlık devleti tarafından ödenen 35 milyon rublelik bütçeye ve kilisenin mal varlıklarına el 
konuldu. Kilise binaları devletleştirildi ve dini toplanma mekânları olmanın yanı sıra halkın 
ücretsiz toplantı yerleri olarak da kullanıma açıldı. Çarlık döneminde din adamlarına tanınan 
zorunlu askerlik hizmetinden muafiyet hakkı kaldırıldı. 


Kilise ile devleti birbirinden kesin olarak ayıran Bolşevik hükümet, bu kararnameyle dinsel 
özgürlüklerin de güvence altına alındığını açıklıyordu: “Her yurttaş istediği dine bağlı olabilir 
ya da dinsiz olabilir. Şu ya da bu dini inanca bağlı olmak ya da hiçbirine bağlı olmamakla 
ilişkili olan tüm kanuni sınırlamalar kaldırılmıştır. ... Toplumsal barışı bozmadığı ve Sovyet 
Cumhuriyeti yurttaşlarının haklarına tecavüz etmediği sürece dinsel geleneklerin yerine 
getirilmesi özgürlüğü güvence altına alınmıştır.” 


Lenin, devrim öncesinde savunduğu dine ilişkin tutumunu, proleter devrimden sonra da aynı 
şekilde sürdürdü. Sovyet devleti din karşıtı ya da ateist olarak ilan edilmedi; devlet dine 
karışmayacaktı ve laik idi. Dini önyargılara karşı mücadele etmek partinin göreviydi. Ama 
Lenin, ateist propagandanın da hassas olması gerektiğine dikkat çekiyordu. Kasım 1918'de 
şunları söylüyordu: “Dini önyargılarla mücadele ederken aşırı derecede dikkatli olmalıyız; 
bazıları dini hislere saldırarak bu mücadeleye büyük zarar veriyor. Propaganda ve eğitime 
başvurmalıyız. Bu mücadeleye çok keskin bir biçim vermekle yalnızca halkın huzursuzluğunu 
arttırırız.” 


Söz konusu olan ezilen Müslüman halklar olduğunda ise Bolşevikler din konusunda çok daha 
dikkatli davrandılar. Müslüman halklar, ki çoğunluğu Türk dilli halklardı, Sovyet hükümeti 
tarafından, Çarlık döneminde hem dinsel olarak hem de etnik olarak ezilen bir kategori olarak 
ele alındı. Bu sorun hem dini boyutu hem de ulusal boyutu olan bir sorundu. Daha Şubat 
devriminin ardından Bolşevikler ulusların kendi kaderlerini tayin hakkını öne çıkarmışlardı. 
Ekim Devrimiyle kurulan Sovyet hükümetinin ilk kararnamesinde de tüm uluslara 
özgürlükleri verildi, bağımsızlık hakkı tanındı. Bu durum Müslüman halklar arasında 
Bolşeviklere yönelik bir sempatinin oluşmasına da yol açmıştı. Müslüman halklar içerisinde 
öne çıkan reformcu hareketler (Cedidçiler) bu doğrultuda ayrışmaya başlamıştı ve bu 
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hareketlerin en ileri unsurları Bolşeviklerin saflarına kaymaktaydı. Bunun sonucunda 
Müslüman halkların yoğun olarak yaşadıkları bölgelerde Komünist Partiler kurulmaya ve var 
olan komünist örgütler büyümeye başlamıştı. 


Ekim Devriminden bir ay sonra 7 Aralık 1917'de “Rusya'nın ve Doğu'nun Bütün Müslüman 
Emekçilerine” başlıklı bir bildiri yayınlandı. Bu bildiride, Rusya Müslümanlarına, inanç ve 
örflerinin, ulusal ve kültürel kurumlarının artık özgür kılınacağının ve Sovyet devletinin 
koruması altında olacağının teminatı veriliyordu: “Çarlar tarafından, Rusya'nın müstebitleri 
tarafından camileri, ibadethaneleri yerle bir edilmiş, inançları, töreleri ayaklar altına alınmış 
olan herkes! İnanç, örf ve adetleriniz, milli ve kültürel kurumlarınız şu andan itibaren serbest 
ve dokunulmazdır. Kendi milli hayatınızı tam bir özgürlük içinde düzenleyin. Bu sizin 
hakkınızdır. Biliniz ki sizin haklarınız, tıpkı tüm Rusya halklarınınki gibi, devrimin ve onun 
organları olan İşçi, Köylü ve Asker Sovyetlerinin güçlü koruması altındadır. Bu devrimi ve 
onun hükümetini destekleyin.” (ak: E. H. Carr, Bolşevik Devrimi, c.1, Metis Yay., s.292) 


Müslüman halklar yıllar boyunca hem Rus olmamalarından kaynaklı olarak hem de 
dinlerinden ötürü baskı altında tutulmuşlardı ve çoğunluğu son derece geri bir iktisadi gelişme 
düzeyinde bulunuyordu. Bu halklar gerek kökenleri, dinleri, dilleri ve kültürleriyle gerekse de 
içinde bulundukları gelişmişlik düzeyiyle Rusya'nın kapitalistleşmiş diğer halklarıyla köklü 
bir farklılık gösteriyorlardı. 140 milyonluk Çarlık Rusya’sinin 30 milyonunu oluşturan bu 
halklar içerisinde yaklaşık 10 milyon insan, bıraktık kapitalist uygarlığın bir parçasını 
oluşturmayı, halen göçebe durumunda ve aşiretler temelinde örgütlenmiş bir toplumsal 
yapıdaydılar. Bu bölgelerde yerleşmiş olan Rus nüfus ise, Çarlığın memurlarından, 
tüccarlardan ve demiryolu işçilerinden oluşuyordu. Bu Rus nüfus, yerli halkın gözünde 
olduğu kadar kendilerine biçtikleri rol açısından da ezen ulusu temsil ediyordu. Netice olarak, 
Lenin döneminde Bolşevikler ezen ulus milliyetçiliğine karşı amansızca mücadele ederken 
nasıl ezilen ulus milliyetçiliğine toleransla yaklaşmışlarsa, ezilen ulusların dini inançlarına da 
diğerlerine gösterdiklerinden çok daha fazla tolerans göstermişler, onlara geniş bir dini 
özgürlükler alanı yaratmışlardır. 


Gerek ezilen uluslara gerekse de ezilen Müslüman halkların dini inançlarına, geleneklerine ve 
yaşam tarzlarına gösterilen bu tolerans ve aksi yöndeki şovenist tutumlara karşı Bolşeviklerin 
gösterdikleri acımasızlık bugün de izlenmesi gereken yönteme ışık tutuyor. Dünya devriminin 
gerilemesiyle tek başına kalan Rus devrimi, Lenin'in ölümünün ardından hızlanan bir süreçte 
yükselen Stalinist bürokrasinin ellerinde boğuldu. 1928'e gelindiğinde artık karşı-devrim 
süreci sonuca ulaşmış ve Stalinist bürokrasi iktidarı tümüyle ele geçirmişti. O andan itibaren 
diğer tüm alanlarda olduğu gibi din konusunda da Marksist çizgi bir tarafa bırakılmış, 
şovenist, baskıcı, yasakçı bir despotik bürokratik diktatörlük işçi sınıfının ve emekçi halkların 
tepesine çöreklenmiştir. Lenin, iç savaşın sonlarına doğru 1921'de şu uyarıda bulunuyordu: 
“Herhangi bir milliyetin bizim halka dini inançlarından dolayı baskı yaptığımızı düşünmesine 
ve düşmanlarımızın böyle söylemesine zemin hazırlayacak her türlü davranıştan kesinlikle 
kaçının.” Stalin döneminde tam tersi yapıldı. Ve bugün dünya burjuvazisi hâlâ kafamıza 
Sovyetler Birliği döneminde dine uygulanan baskıları kakıyorsa, bunun tek sorumlusu 
Stalinist bürokrasidir, asla ve asla Leninist-Bolşevikler değil! 
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PUTİN'İ ANLAMAK İÇİN TARİHİ BİLMEK... 
Arslan Tekin- 26 Şubat 2022 Cumartesi- yenicaggazetesi 


Yeni Rus Çarı Putin Ukrayna'ya saldırdı. Kendisini haklı çıkarmak için Lenin'e 
yüklendi:"Ukrayna diye bir ülke yoktu. Ukrayna, Lenin'in eseridir ve varlığını komünizme 
borçludur. Sovyetler dağılırken komünizm bitti denildi, ama asıl şimdi bitiyor." 


Bizim komünistlerimiz ne diyecekler bilemiyorum. 


('Komünist"' derken, sakın yanlış anlamasınlar. Anadolu'da "komünist" küfür yerine 
kullanılırdı. O dönem komünistlerimiz de halktan çekindikleri için bu sıfatla anılmak 
istemezlerdi. Kendilerini "devrimci", daha ötesi "Marxist" tesmiye ederlerdi. 
Komünistlerimiz, ismini salavatla andıkları Nâzım Hikmet'in başına gelenler meselâ... 
Adam "Ben komünistim!" diye bas bas bağırırdı. Zaten Moskova güdümlü Türkiye Komünist 
Partisi'nin yöneticisiydi ve ömrünün sonuna kadar bu yöneticilikten da vazgeçmiş değildi. 
Ama adamın gurur duyduğu bu sıfat örtülmek istendi. Hatta kitapları basılırken sansür edildi. 
Marxistlerimiz şimdi açıktan "Biz komünistiz." diyorlar. Gerçekçi olmak lâzım. Kendini, ne 
isen öyle adlandırmalısın. "Ben komünistim!" diyebilenlere selâm olsun.) 


Putin'in emelleri ve komünistlerimizin tavrı üzerine yazacağız. Bugün kitap günümüz. 


Kıymetli fıkıh hocalarımızdan Prof. Dr. Abdulkadir Şener arada notlar gönderir, sorularımı 
cevaplandırır. Sağ olsunlar, bizi aydınlatır. 


Hocamız Osmanlı yazısıyla çıkmış bir kitabı hatırlattı. Notu şöyle: 


"Cumartesi günleri çok ilginç kitaplar tanıtıyorsunuz. Sizden bir kitabı daha tanıtmanızı rica 
ediyorum. Belki bu kitap elinizin altında var: Hukuk-ı İslâmiyye âlimlerinden Hindli Abdul 
Majid (Abdulmecid), İngiltere ve Âlem- İslâm, İstanbul Matbaa-i Amire, 1328 (1910 Hicri./ 
1912-13 Rumi). Yazar İngilizce olarak kaleme aldığı bu eseri bizim Londra Elçiliğimize 
teslim etmiş. İstanbul'da Hariciye Kalemi'nde Türkçeye çevrilip bastırılmış. Gelirinin de 
Hilâl-Ahmer'e (Kızılay'a) verileceği belirtiliyor. / Kitabın baş tarafındaki on bölümünde İslâm 
dünyasının İngiltere ile sıkı dost olmasının gerekli olduğu belirtiliyor. Kalan bölümlerde 
Hindistan'daki Müslümanların hukuki ve toplumsal hayatları anlatılıyor." 


Abdulkadir Şener Hocamıza çok teşekkür ediyorum. 


Dikkat ederseniz kitap İttihat ve Terakki'nin yönetime ağırlığını koymaya başladığı bir 
zamanda yayınlandı. 


(İttihat ve Terakki'nin tam hâkimiyeti Enver Bey'in 23 Ocak 1913'te Bâbıâli baskınında, 
Sadrazam Kıbrıslı Kâmil Paşa'yı istifa ettirmesinden sonra başlar.) 


Hocamız kitap metnini de yolladı. Kapağında şöyle yazıyor: 


Hâsılât-ı sâfiyesi Hilâl-i Ahmer Cemiyeti'ne mahsustur / İngiltere ve Âlem-i İslâm / Eser: 
Hukuk-ı İslâmiyye muallimlerinden Hindli Seyyid Abdulmecid / Akabe-i ulyâ-yı hazret-i 
hilafet-penahiye arz ve takdim edilmek üzere Hindli Seyyid Abdulmecid Efendi tarafından 
Londra Sefaret-i Seniyyesi vasıtasıyla irsâl olunup Hâriciye Nezareti Umür-ı Siyasiyye 
Müdiriyet-i Umümiyesi Tercüme Şubesi'nce tercüme edilmiştir." 
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Yazar İngiltere'de yaşıyor ve İngilizlerin desteğini alıyor. Belli ki, İngilizlerle Osmanlı 
yakınlaştırılmak isteniyor. 


Kitabın mukaddimesinin sonunda teşekkür ettiği isimler arasında Enver Bey de var. 


İngiltere ve Enver Bey... 1915'te "düşman" İngilizlerin liderliğinde Çanakkale'yi geçmek 
istediğinde Başkomutan Vekili Enver Paşa idi. "Düşman"'a direnen Enver Paşa'nın 
komutasındaki orduydu. Bu ordunun subayları arasında Mustafa Kemal de vardır. Üstün 
başarılar göstermiş, Enver Paşa'nın imzasıyla değişik makamlara getirilmiştir. (Enver Paşa ve 
Dönemi kitabımızda bu belgeleri verdik.) 


Seyyid Abdulmecid'in "İngiltere ve Âlem-i İslâm"ı, akademik çalışmalar yapanlar için bir 
kaynak. 


SOVYET İKTİDARI VE MÜSLÜMANLAR 
15.01.2015- http://www. politikagazetesi.org/ 


1917 Ekim Devrimi sonrasında Bolşevikler, Carin işbirlikçisi olan Ortodoks kilisesine karşı 
sert bir tavır takınmakla birlikte, Çarın ezdiği bir kesim olan Müslümanlara karşı büyük bir 
dostluk ve hoşgörüyle yaklaştılar. Camilere, dinsel yaşama hiçbir müdahalede bulunmadılar. 
Lenin “Doğu'nun Müslüman Emekçilerine” başlıklı tarihsel bildirisinde onları Müslüman 
halkları ezen emperyalizme ve kapitalizme karşı mücadeleye çağırdı. Büyük devrimci Lenin, 
bununla da yetinmeyerek, Çarlığın Orta Asya Müslümanlarından gasp ettiği ve 
“Hristiyanlığın İslam üzerindeki zaferinin bir ganimeti” gibi Petrograd’da muhafaza ettiği 
dünyanın ilk tam nüsha halindeki Kuran-ı Kerim'ini devrimden sonra gerçek sahiplerine, yani 
Orta Asya Müslümanlarına iade etti. Bugün bu Kuran Özbekistan'da bulunmaktadır. 


Devrime kadar sefalet ve gerilik içinde yaşayan SSCB’nin Müslüman halkları, kendilerine 
binlerce okul, üniversite, fabrika ve sanat evi kazandıran sosyalizme dört elle sarıldılar ve ona 
kanlarıyla sahip çıktılar. 1941'de Moskova önlerinde Nazileri püskürten Kızıl Ordu 
birliklerinin önemli bir kısmı Kazakistan tümenleri oldu. Milyonlarca Kazak, Azeri, Özbek, 
Türkmen ve Kırgız, SSCB'nin ve Doğu Avrupa'nın faşizmden kurtuluş seferinde ve Berlin'in 
alınmasında yiğitçe savaştı. 


Bolşevikler yalnızca iki noktada ısrarcı oldular: Kadının eğitimi ve gene kadının başta üretim 
olmak üzere toplumsal yaşama aktif katılması. Kemalistlerin aksine Bolşevikler, Müslüman 
kadınların çarşafı, türbanı, başörtüsüyle asla uğraşmadılar. İnsanların yaşam tarzına, hele 
giyimlerine, onların gururunu kıracak hiçbir müdahalede bulunmadılar. Bu konuları, onların 
özgür iradeleriyle, süreç içinde ve kendiliğinden hallolacak konular olarak gördüler. 


Sonuç ortadadır: Rusya Federasyonu dahil eski Sovyet cumhuriyetlerinin hepsinde İslamiyet 
toplumsal kültürün ve tarihsel mirasın bir parçası olarak yaşamakta, inananlar (Sovyet 
döneminde olduğu gibi) ibadetlerini serbestçe yapabilmekte, ancak din bir siyaset malzemesi 
olarak asla kullanılmamaktadır. ABD, bütün dünyaya saldığı bir bela olan “Siyasal İslam” 
mikrobunu bu ülkelere bulaştırmak için ciddi çaba sarf etmesine rağmen, kurduğu tezgah, (bir 
Suudi-ABD provokasyonu olan kısa ömürlü Çeçen terörü dışında), bu ülkelerin hiçbirinde 
tutmamıştır, tutmayacaktır. Bu ülkelerin İslami gericiliğe karşı sahip oldukları yapısal 
“bağışıklığın” oluşmasında, Sovyet yönetimlerinin 70 yıl boyunca uyguladığı doğru ve 
isabetli politikaların belirleyici rolü asla unutulmamalıdır. 
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"BAHARIN ONYEDİ ANI': SSCB'NİN PARLAK AMA SORUNLU TV DESTANI 


Mustafa Tamer, 26.02.2022, Sonsuz Ark, Çeviri, Çeviri- Analiz, Onlar Ne Diyor? 


Sonsuz Ark'ın Notu: Çevirisini yayınladığımız dizi eleştirisi, Agence France-Presse (AFP)'ta Paris merkezli 
çalışan uluslararası muhabir Stuart Williams'a aittir ve 1960'ların sonlarında, Yuri Andropov'un Sovyetler 
Birliği Devlet Güvenlik Komitesi'nin başkanı olduktan sonra, SSCB'nin imajını iyileştirmek amacıyla başlattığı 
KGB ajanlarını yücelten bir dizi roman, şarkı, film kampanyasının bir parçası olarak özellikle genç ve eğitimli 
acemileri örgüte çekme ve yurtdışında görevlendirme umuduyla çekilen ve ilk kez 1973'te yayınlanan 12 
bölümlük 'Seventeen Moments of Spring (Baharın Onyedi Anı)' adlı casus dizisine odaklanarak dizi ile Rus 
halkının psikolojisi arasında, eski bir KGB ajanı olan ve Almanya'da görev yapan Putin ile dizinin baş karakteri 
olan ve yine Almanya'da görev yapan Sovyet istihbarat ajanı Albay Maksim Maksimovich Isayev (takma 

adı Standartenführer Max Otto von Stierlitz) arasında bağ kurmaktadır. Eleştirmenin yorumuyla bu 

dizi "modern Rusya'nın ruhu hakkında herhangi bir klasik roman kadar öğretici olabilir." 


Batı, arkasından anlaşma imzalayarak ve gizli müzakereler yürüterek Rusya'yı elde etmeye 
çalışmaktadır. Acımasız bir istihbarat servisi, bu hareketi bozmak için yola çıkar. Kahraman, 
duygularını nadiren belli eden, kısa ve öz tonlarda konuşan, ancak gerektiğinde anında 
kararlılık ve hatta gaddarlıkla hareket edebilen bir adamdır. 


"Baharın Onyedi Anı": SSCB'nin Parlak Ama Sorunlu TV Destanı, Seventeen Moments of 
Spring / IMDB'den bir kare 


Batı ile Soğuk Savaş'tan bu yana görülmeyen seviyelere yükselen son gerilimler bağlamında, 
bu, Kremlin'in Cumhurbaşkanı Vladimir Putin yönetimindeki modern propaganda makinesi 
tarafından beslenen bir anlatıya benziyor. Ama aslında bu, kahramanı Putin'e geçici bir 
benzerlikten daha fazlasını taşıyan son derece başarılı bir Sovyet televizyon dizisinin özeti. 
Rusya'da bugüne kadar çılgınlık düzeyin popüler ve etkili olmaya devam ediyor ve onu 
izlemek, tartışmasız bize Rusya'nın modern ruhu hakkında herhangi bir sayıda klasik roman 
okumaktan daha fazlasını öğretebilir. 


İlk kez 1973'te yayınlanan 12 bölümlük “Baharın Onyedi Anı” (“Semnadtsat Mgnoveniy 
Vesny”), Nazi Almanyası'nın I. Dünya Savaşı'ndaki yenilgisinden önceki son aylarda 
geçiyor. Sovyet istihbarat ajanı Albay Maksim Maksimovich Isayev, yıllarca süren başarılı 
gizli çalışmanın ardından, Standartenführer Max Otto von Stierlitz takma adı altında Nazi 
gizli servisi SD'nin üst kademelerine başarıyla sızıyor. Nazi hiyerarşisinden hiçkimse, en 
azından o ana kadar, Stierlitz'in bir Sovyet casusu olduğundan şüphelenmiyor. 


Bir gece evde, Moskova'daki patronlarından gelen, Sovyetler Birliği'ni dışlayan ayrı bir savaş 
sonrası barış elde etme konusunda Batılı müttefikler ve Nazi yetkilileri arasında yeni başlayan 
görüşmeleri bozmasını söyleyen radyo aracılığıyla aldığı kodlu bir mesajın şifresini çözer. 
Meslektaşları arasında onun gerçekte kim olduğu konusunda şüphelerin arttığı ve bir Sovyet 
ajanının tutuklanmasının onu ölümcül tehlikeye attığı bir zamanda, bize Avrupa'nın 
gelecekteki barışı için gerekli olduğu söylenen bu görevde başarılı olması gerekmektedir. 
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“Baharın Onyedi Anı”, Sovyet ekranının en büyük başarılarından biri ve hala yoğun bir 
şekilde izlenen ve konuşulan bir dizi. Bugün bile Ruslar, diziden ünlü tek satırlık cümleleri 
alaycı bir sırıtışla aktarıyorlar. Yönetmen Tatiana Lioznova'nın gözlemlediği sanatsal başarı 
muazzam ve uzun duraklamalarla ve bazen diyalogsuz dakikalarca süren bölümlerle dolu 
cüretkar uzun soluklu sahneler, bugün birkaç Netflix dizisinin cüret edebileceği bir yoğunluğa 
sahip. Pek çok kurgusal casus arasında Stierlitz (Rusların ona genel olarak atıfta bulunduğu 
gibi) öne çıkıyor; James Bond'dan daha içe dönük, George Smiley'den duygusal olarak daha 
acımasız ve Fransa'nın Le Bureau'su Malotru'dan daha az iç sorunlu. 


Kommersant'ta 1999'da yapılan bir anket, tüm Rus film karakterlerinden Rusların, 
dürüstlüğünü öne sürerek, Stierlitz'i bir liderde en çok arzu ettikleri niteliklere sahip olarak 
gördüğünü gösterdi. Ve Vyacheslav Tikhonov'un ikonik performansında canlandırdığı Putin 
ve Stierlitz'in açıkça birbirine benzediği izleniminden kaçmak zor. Bu, bazen bir mırıltıdan 
daha yüksek olmayan bir konuşma tonu ve tınlayan analiz akışları ve ara sıra, ancak tamamen 
belirleyici acımasızlık ile birlikte onay "ah-has"idir. 


SSCB'nin son yıllarında Almanya'da görev yapan ünlü eski bir KGB casusu olan Putin, 
kendisine ünlü kurgusal selefini mi model aldı? “Almanya'da çalışmak, Anavatan'a bağlılık, 
Sovyet tatillerinde gözyaşı dökmek. Bu Maksim Maksimovich Isayev," Kommersant Vlast 
dergisi 2000 yılında Putin'in iktidar üzerindeki hakimiyetini pekiştirdiği sırada “Stierlitz- 
Bizim Başkanımız” başlıklı bir makale yazmıştı. 


Yakın zamanda 12 bölümün tamamını tekrar izledikten sonra, ara sıra keskin nefes alışlarına 
kadar Putin'in kulağa esrarengiz bir şekilde Stierlitz gibi geldiğini gördüm. Ancak Rus 
diktatör, bu etki hakkında hiçbir zaman kamuoyuna açıklama yapmadı. 


Şüphesiz, Stierlitz bir Rus casusu için öngörülen nitelikleri özetliyor: cesaret, sakinlik ve 
kendini daha iyi bir şey için feda etmeye tamamen hazır olma. Belki de bütün dizinin en ünlü 
sahnesi, ana aksiyondan 10 yıl önce, karısının KGB tarafından düzenlenen sözsüz bir 
toplantıda bir Berlin kafesine girmesini izlerken, onu geri dönüşte gösterir. Birkaç dakika 
boyunca gözleri masalarda buluşur, bakıcısı barda bir içki yudumlar ve zaman dolduğunda 
onu dışarı çıkarır. Stierlitz'in gözleri yaşlarla dolar ama gözünü kırpmaz. Sahne, bir Rus 
ajanının kendini kontrol etmesinin ve fedakarlığının sembolü haline gelmiştir. 


“İspanya (iç savas] onun önünde duruyordu. O bilmiyordu. Ama Moskova biliyordu. Böylece 
karısıyla bir görüşme ayarlamışlar” diyor anlatıcı. 


“Onyedi An”daki ana karakterlerin neredeyse tamamı erkektir. Bu sessiz toplantı, sonundaki 
kısa bir düşünme anı dışında, Stierlitz'in karısından söz edilen tek andır. Bunun istisnası, 
Stierlitz'in Berlin'deki gizli ajan arkadaşı Kat'ın, merkeze radyo yayınlarında ona yardım 
etmesidir. Ekaterina Gradova'nın nefes kesici performansında Kat, duyguların sıklıkla 
bastırıldığı bir dramanın duygusal kalbidir. Aynı zamanda Sovyetler için çalışan Alman ortağı 
Ervin, Batı Berlin'e yapılan bir bombalı saldırıda öldürülür ve doğmamış çocuğunu sırtında 
taşır. Doğum yaparken anadili olan Rusça bağırarak şüphe uyandırır ve ardından Naziler 
tarafından yakından takibe alınır. Hemsirelerden biri doğumdan sonra bir meslektaşına sorar: 
"Gestapo'yu arayacak mısın yoksa ben mi arayayım?" 


Serinin dramatik geriliminin çoğu, Stierlitz'in açığa çıkacağı ve kaçınılmaz olarak acımasız 


bir intikamla karşı karşıya kalacağı korkusundan geliyor. İlk şüpheler, Gestapo şefi Heinrich 
Müller'i davaya sokan SS'nin vahşi Ernst Kaltenbrunner'ından geliyor, ancak Müller, 
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Stierlitz'e güvenmemek için hiçbir neden görmüyor. Ancak Stierlitz bu tehditler karşısında - 
ve maskesini çıkarmanın ölümcül olacağını bilerek - soğukkanlılığını koruyor; baskı altında 
casus koruma siperinin mükemmel bir örneği. 


Stierlitz, Sovyetler Birliği'nin en üst nişanı olan Sovyetler Birliği Kahramanı'na layık 
görüldüğünü öğrendiğinde, haberi kaşlarını kaldırmadan, bir onay mırıltısından biraz daha 
fazlasını yayarak alır. İsviçre'deyken görevini güvenli bir şekilde bitirme şansı verildiğinde 
(ve sonunda karısıyla tekrar bir araya gelmiştir), Almanya'ya geri dönmeyi ve giderek daha 
tehlikeli hale gelen kimliğini koruma oyununa devam etmeyi seçer. “Barış henüz 
kazanılmamıştı. Yani Albay Maksim Maksimovich Isayev Berlin'e gidiyor. Çalışacak," diyor 
anlatıcı. 


Dizi, II. Dünya Savaşı'ndan sonra örgütün imajını iyileştirmek amacıyla o zamanki KGB şefi 
ve daha sonra SSCB Devlet Başkanı olan Yuri Andropov tarafından verilen talimatla çekildi. 
Üst düzey bir yardımcısı vardı; krediler "baş danışmanına", aslında o zamanlar KGB'nin 
Başkan Yardımcısı Semyon Tsvigun'dan başkası olmayan bir "SK Mishin" olarak veriyor. 
Gestapo'nun tutuklular üzerinde acımasız sorgulama teknikleri kullandığı gösterilse de, 
Sovyet istihbarat servislerinin aynı işkence yöntemlerini kullanmış ve hatta kullanmaya 
devam ediyor olması gerçeğinde hiçbir ironi yoktur. Organizasyonun hem ahlaki olarak üstün 
hem de son derece yetenekli olduğu gösterilmiştir. Bugün Rusya'nın milliyetçi toplumundaki 
çekiciliğinin bir nedeni de budur. Stierlitz gibi Rus ajanları “dürüst ve kibar insanlar” 
(“chestnie i skromnie ludi”) olarak tanımlanıyor. 


Stierlitz'in misyonu ahlaki bir haçlı seferidir; Batı ile Nazi Almanyası arasında Moskova'nın 
“za spinoi” (arkadan gelen) anlaşmasını durdurmak. Bu fikir, Putin'in defalarca Rusya'nın 
Batı tarafından, özellikle NATO'nun doğuya doğru genişlemesi nedeniyle, istişare yapılmadan 
sırtından bıçaklandığını iddia ettiği modern Rusya'da muazzam bir yankı uyandırıyor. Batılı 
gözlemciler genellikle Rus toplumundaki mağduriyet duygularını hafife alıyor. Rusya, kara 
kütlesi bakımından dünyanın en büyük ülkesidir, ancak nispeten zayıf bir nüfusa sahip 
olduğundan, genellikle yabancılar tarafından gözden kaçırılan bir kırılganlık duygusu yaratan 
bir çıkık vardır. Dizi, Moskova'nın bu SSCB karşıtı Batı planına casusluktaki parlaklığıyla 
asimetrik olarak karşı koymasını tasvir ediyor. 


Rus casusluğunun Batı'nın hayal gücüne Soğuk Savaş'tan bu yana hiç olmadığı kadar 
yerleştiği bir çağda yaşıyoruz. Putin, Eski ajanlar Alexander Litvinenko ve Sergei Skripal ve 
en son muhalif Alexei Navalny gibi muhalifleri ortadan kaldırmak için en ürpertici yöntemleri 
kullanmakla suçlanıyor. Ajanlar, Rusya'nın Suriye ihtilafına müdahil olması sayesinde 
Ortadoğu'da dolaşıyor. Rusya, yaygın siber casusluk ve Donald Trump'ı iktidara getiren 2016 
ABD başkanlık seçimleri de dahil olmak üzere seçimlere müdahale etmekle suçlanıyor. Rusya 
Batı ile asimetrik bir mücadele içindeyse, o zaman casusluk çok önemli bir rol oynuyor 
demektir. 


Ancak gaddarlığın yanı sıra modern Rus istihbarat servisi sakarlığıyla da ün kazandı. Ajanları, 
Bellingcat gibi açık kaynak araştırmacıları tarafından izlenebilecek kadar kamusal alanda 
dolaşan yeterli bilgiyi bırakıyor. Skripal saldırıdan sağ kurtuldu, ancak masum bir kadın, 
suikastçılar tarafından atılan zehirle temas ettikten sonra hayatını kaybetti. Ajan oldukları 
iddia edilen iki kişi Rus televizyonuna, Salisbury Katedrali'ni görmek için ta İngiltere'ye 
kadar seyahat eden turistler olduklarını iddia ettikleri geniş çapta alay konusu olan bir röportaj 
verdiler. Navalny, kendisini öldürme planıyla bağlantılı ajanlardan birine telefon etmeyi ve 
ardından görüşmenin bir kaydını sosyal medyada yayınlamayı bile başardı. 
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"Baharın Onyedi Anı"nın günümüz Rusya'sindaki çekici özelliklerinden biri, Sovyet Cheka, 
NKVD ve KGB'den Rus FSB, SVR ve GRU'ya kadar tüm enkarnasyonlarinda istihbarat 
servislerinin bir görüntüsünü sunmasıdır; bu günümüz gerçekliğinin rahatlatıcı bir antitezidir. 
Hedefleri ahlaki açıdan saf ve her zaman başarılı oluyor, Stierlitz'in Kat'in tutuklanması gibi 
sürekli aksiliklerin üstesinden gelmesi gerektiğinden daha da anlamlı bir özellik. 
“Başarısızlığın eşiğinde olduğunu çok iyi anladı. Ancak bunu hayatının en başarılı 
günlerinden biri olarak kabul etti” diyor anlatıcı. Stierlitz, analitik becerileriyle her durumdan 
kendini kurtarabilir, Moskova'nın belirlediği hedeflere ulaşabilir ve şüpheler artsa bile 
gizliliğini koruyabilir. O mükemmel bir gizli ajandır, 


Tabii ki, KGB'nin selefi olan NKVD'nin Nazi aygıtında şimdiye kadar çift taraflı bir ajana 
sahip olabileceği fikri tamamen hayal ürünü. Bu tür insanüstü zeka yetenekleri fikri, Sovyet 
izleyicilerine ne yapabileceğine dair romantikleştirilmiş bir fikir verdi. Dünya Savaşı'nın ilk 
yıllarında, NKVD, Willy Lehmann adında bir Alman komünisti Gestapo içinde bir ajan olarak 
çalıştırdı. Moskova'ya, Stalin'in meydan okuyarak hiç aldırmadığı 1941'de SSCB'yi Nazi 
işgalinin kesin tarihi konusunda uyarılarda bulundu. Sovyet liderliğinin değerli istihbaratını 
böylesine bariz bir şekilde göz ardı etmesinden, Stalin'in iki sahnede en üst düzeyde kontrol 
sahibi bir güler yüzlü lider olarak kısaca göründüğü “Baharın Onyedi Anı”nda hiç söz 
edilmediğini söylemeye bile gerek yok. Lehmann sonunda deşifre edildi ve 1942'de vurularak 
öldürüldü. 


Dizi ilerledikçe, rahatsız edici sorular artıyor. Sadık bir parti kadrosu olarak üstlerinin 
sarsılmaz güvenini kazanmak ve SD'nin en üst sıralarına yükselmek için Stierlitz'in ne tür 
gaddarlıkları görmezden gelmesi, hatta suç ortağı olması gerekiyordu? Bu asla ima edildiği 
kadar fazla değildir. Ve dizinin en büyük kör noktası, dizinin iki tam görüntüsünde belirttiğim 
kadarıyla, hiç bahsedilmeyen Holokost ile ilgilidir. Stierlitz yüksek rütbesini ve nüfuzunu 
Yahudileri ve diğer azınlıkları kurtarmak için kullanamaz mıydı? Ancak tek bir endişesi 
olduğu açık: Moskova'nın emirlerini sadık bir NKVD askeri olarak yerine getirmek. 1945'te 
geçen Nazi Almanyası ile ilgili bir dizide Holokost'a herhangi bir atıfta bulunulmaması, 
1970'lerde SSCB'de hüküm süren antisemitik tutumlar göz önüne alındığında, daha da 
rahatsız edici - ve hatta daha az şaşırtıcı -. Sovyet Yahudilerinin Batı'ya göç etmeleri, ayrılma 
zorunluluğuna rağmen yasaklandı, ancak SSCB'de kaldıkları sürece zulüm gördüler. Bu güne 
kadar Ruslar tarafından hala mırıldanan unutulmaz film müziği, Yahudi şarkıcı Iosif Kobzon 
tarafından söylenmektedir. Ancak kaynaklarda adı geçmiyor. 


Aslında, mahkumların rutin olarak işkence gördüğü geniş bir yeraltı hapishane sisteminden 
haberdar olmamıza rağmen, dizinin Nazi öfkesine odaklanması nadiren zaman alıyor. Bir 
istisna - ve dizideki Rusların zihninde hâlâ damgalanmış en unutulmaz anlardan biri - Gestapo 
subayı Jürgen Rolfun Kat'i şüpheli bir Sovyet casusu olarak tutuklanmasının ardından 
duygusal işkenceye maruz bırakmasıdır. 


Gestapo subayı Jürgen Rolf, dondurucu havada, Kat'in bebeğini pencereye götürür, soyar ve 
ağındaki isimleri açıklamadığı sürece hipotermiden ölmesine izin vermekle tehdit eder. 
Kızgın, onu korumaya yardım eden Alman askeri Helmut, görev tabancasını çıkarır ve Rolf'u 
vurur ve kadın muhafız Barbara'yı öldürür. Kat daha sonra kaçmak için planını uygulamaya 
başlar. Ama bu sahne bile dönemin ideolojisinin kokusunu taşıyor. Almanların, özellikle 
Doğu Almanya'dakilerin, daha sonra çekimlerin çoğunun yapıldığı bir Sovyet uydusunun iyi 
bir görüntüsünü vermeye özen gösteriliyor. Helmut, sözde iyi Nazi'nin klasik arketipine 
giriyor ve onun rolünün bir Alman aktörün (Otto Mellies) oynadığı çok az sayıdaki kişiden 
biri olması tesadüf değil. 
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İlk yayınlandıktan neredeyse yarım asır sonra “Baharın Onyedi Anı'nı izlemek, birkaçı son 
aylarda olmak üzere tüm büyük oyuncu kadrosunun öldüğü göz önüne alındığında ek bir 
dokunaklılığa sahip. Gradova bu yıl Şubat ayında öldü. Nazi müzakerecisi Karl Wolff'u 
oynayan aktör, Rus sahnesinin devi Vassily Lanovoi, aynı zamanda Sovyet uyarlaması “Anna 
Karenina”da Vronsky'nin en büyük ekran tasvirlerinden birini veren Vassily Lanovoi, Ocak 
ayında öldü. Tikhonov 2009'da, Lioznova 2011'de öldü. Elli yıl sonra dizinin ne kadar 
sürükleyici olduğu ve acelesiz ilerlemenin ne kadar ödüllendirici olduğu şaşırtıcı. 2009'da, 
modern bir izleyici kitlesine hitap etmek amacıyla, büyük bir masrafla, siyah-beyaz orijinalin 
renkli bir versiyonu, önemli kesintilerle piyasaya sürüldü. Ancak net, siyah-beyaz 
görüntülerin kaybı ve orijinalin ritmi, güncellenmiş sürümü karşılaştırıldığında 
solgunlaştırıyor. 


Yine de rahatsızlık devam ediyor. Bu Nazi katillerini oynayan büyük Sovyet aktörleri, 
canlandırdıkları adamlar için fazla iyi ve onlara hak etmedikleri bir duygusal derinlik ve 
insanlık sağlıyor. Oleg Tabakov (burada, ancak 2018'de ölümüyle sona eren ışıltılı bir 
kariyerin ilk rollerinden birinde) SD şefi Walter Schellenberg'in akrabalarından, onu bazen 
sevgiyle sınırlanan bir tasvirle hayata döndürdüğü için şükran mektupları aldı. 


Benim için serideki en iyi performans, Gestapo şefi Müller olarak Kiev doğumlu aktör Leonid 
Bronevoi'ye ait. Bir an için asla tahmin edilemez olan Bronevoi, Müller'i hırslı, savunmasız ve 
kendinden şüphe eden ama aynı zamanda kısır, acımasız ve kararlı olarak tasvir ediyor. 
Neredeyse bir bölümün tamamını kaplayan dizinin en ünlü sahnesi, Stierlitz'i Gestapo işkence 
hücrelerinde sorgulaması ve burada onu doğrudan bir Sovyet "ikametisi", yabancı bir casus 
olmakla suçluyor. Müller'in saflığı ve kendini beğenmişliğiyle oynayan Stierlitz hayatta 
kalmayı başarıyor. Muhtemelen tam olarak ikna olmayan ama devam edemeyecek kadar 
yorgun olan Müller, gitmesine izin veriyor. Ancak Holokost'un planlanması ve 
yürütülmesinde merkezi bir figür olan Müller, bu kadar incelikli bir ekran tasvirini nasıl hak 
edebilir? 


Başarılı bir şekilde sızdırılan Kat, arabanın arkasında kontrol edilemeyen gözyaşlarına 
boğulur. Stierlitz hiçbir duygu sergilemeden bebeğini başıyla selamlar ve "Geleceği 
düşünmelisin" der. Kat cevap verir: "Geçmiş olmadan gelecek olmaz." Bu, Kremlin'in 
SSCB'nin faşizme karşı kazandığı zaferin ulusun en büyük tarihi başarısı olarak kutlanmasını 
sağladığı bugün Rusya'da büyük önemi olan bir çizgidir. Ama aynı zamanda Putin döneminde 
Rusya'nın Sovyet geçmişinin en karanlık yönlerine bilinçli olarak nasıl göz yumduğunu da 
hatırlatıyor. Putin, son aylarda, bireyleri ve STK'ları “yabancı ajan” olarak etiketlemek veya 
Sovyet tarihinin en karanlık dönemlerini anımsatan Memorial haklar grubunu yasaklamaya 
çalışmak gibi hamleler yaptı. Geçmişin gerçeğiyle yüzleşmeden, gelecek olamaz. 


Stuart Williams, 3 Ocak 2022, The New Lines Magazine 
(Stuart Williams, Agence France-Presse (AFP) ile Paris merkezli uluslararası bir muhabirdir.) 
S&P, HEM RUSYA'NIN HEM DE UKRAYNA'NIN KREDİ NOTUNU DÜŞÜRDÜ 


26 Şubat 2022 Cumartesi-haksozhaber 


Uluslararası kredi derecelendirme kuruluşu Standard & Poor's (S&P) hem Rusya'nın hem de 
Ukrayna'nın kredi notunu düşürdü. 
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Uluslararası kredi derecelendirme kuruluşu Standard & Poor's (S&P), Rusya'nın döviz 
cinsinden kredi notunu "BBB-"den "BB+"ya düşürdü. Ukrayna'nın ise uzun vadeli döviz ve 
yerel para cinsinden kredi notunun "B"den "B-"ye düşürüldü. Öte yandan Rusya'nın yerel 
para cinsinden kredi notunu da "BBB"den "BBB-"ye düşürdü. 


Kredi derecelendirme kuruluşundan yapılan açıklamada, Rusya'nın kredi notunun 
düşürüldüğü bildirildi. 


Rusya'nın Döviz Cinsinden Kredi Notu Düşürüldü 


Ülkenin uzun vadeli döviz cinsinden kredi notunun "BBB-"den "BB+"ya düşürüldüğü 
belirtilen açıklamada, uzun vadeli yerel para cinsinden kredi notunu da "BBB"den "BBB-"ye 
çekildiği aktarıldı. 


Açıklamada, Rusya'nın Ukrayna'ya askeri müdahalesinin ülkenin bankacılık sisteminin büyük 
bir kısmı da dahil olmak üzere güçlü uluslararası yaptırımlara yol açtığı kaydedildi. 


Yaptırımların ekonomik ve dış ticaret faaliyetleri ile yurt içi yerleşiklerin güveni ve finansal 
istikrar üzerinde önemli doğrudan ve ikincil etkileri olabileceğine dikkat çekilen açıklamada, 
jeopolitik gerilimlerin özel sektör güvenini aşağı çekerek büyüme üzerinde baskı yaratmasının 
beklendiği ifade edildi. 


Açıklamada, jeopolitik çatışmanın evrimi ile mevcut kısıtlamaların nihai ekonomik ve 
finansal yansımalarının yanı sıra ek yaptırımlara ilişkin belirsizliğin yüksek olduğu belirtildi. 


Ukrayna'nın Kredi Notu Da Düşürüldü 


Öte yandan S&P, Ukrayna'nın da uzun vadeli döviz ve yerel para cinsinden kredi notunun 
"B"den "B-"ye düşürüldüğünü açıkladı. 


Açıklamada, Rusya'nın Ukrayna'ya askeri saldırısının Ukrayna'nın ekonomik büyümesi, 
finansal istikrarı, dış konumu ve kamu maliyesi için risk oluşturduğu kaydedildi. 


Ayrıca bir diğer kredi derecelendirme kuruluşu Fitch Ratings de Ukrayna'nın uzun vadeli 
yabancı para ihraççı temerrüt notunu "B"den "CCC"ye düşürdüğünü duyurdu. 


YÜZLERCE İNSANIN İSLAM'A GİRMESİNE VESİLE OLAN HOLLANDALI 
YAKUP 


25 Şubat 2022 Cuma - Adem Özköse-haksozhaber 


İnanın şu hayatta en mutlu olduğum şeylerden biri de akıllı, gayretli, İslam'ın ve insanlığın 
hayrına güzel işler yapan, hayatıyla çevresindekileri kendine hayran bırakan bir Müslüman'la 
karşılaşmak. Geçtiğimiz günlerde Hollanda'ya yaptığım yolculuk esnasında yine böyle bir 
Müslümanla tanışma imkânı buldum. Müslüman olmadan önce Jack Van Blom ismini 
kullanan, İslam'a girdikten sonra ismini Yakup olarak değiştiren Hollandalı mühtedi 
kardeşimiz insanın içine ferahlık veren örnek bir Müslüman... Eşi Stefania Danopoulos 
Hanımefendi? yle yüzlerce insanın İslam'a girdiği İtidal Mescidi'nin kurucusu olan Yakup’la 
İslam'a giriş hikâyesi veltidal Mescidi üzerine beğenerek okuyacağınızı düşündüğüm bir 
röportaj gerçekleştirdik. İlginine sunuyorum. 
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Bize öncelikle kendinizi tanıtabilir misiniz? Nerede doğdunuz, Müslüman olmadan önce 
neye inanıyordunuz, nasıl bir hayatınız vardı? 


Rotterdam şehrinin güney kesiminde doğdum. Burası daha çok işçi ailelerin yaşadıkları bir 
bölgeydi. Dedem ve babaannem dindar insanlardı. Protestan Kilise’ye bağlı bir yardım 
kuruluşu aracılığıyla yoksullara, zor durumda olanlara yönelik yardım çalışmaları 
yapıyorlardı. Onların etkisiyle ben de pazar ayinlerini kaçırmazdım. Kendimi bir Hristiyan 
olarakgörür ve çocukken Protestan Kilise'nin fakir ve yoksullara yönelik yardım 
çalışmalarına katılırdım. 15 yaşıma kadar dindar bir Hristiyan olarak yaşadım. Güçlü bir 
inanca sahiptim. Fakat 15 yaşımdan sonra Hristiyanlığa karşı içimde şüpheler oluşmaya 
başladı. 


Niçin? 


Hristiyan toplumlarda genelde çocuklara 15 yaşına kadar hep hikâye ve masallarla dolu güzel 
bir Hristiyanlık anlatılır. Hepsi birbirinden ilgi çekici olan İsa, Musa ve diğer peygamberlerin 
kıssalarını hayranlıkla dinlersiniz. Fakat 15 yaşınıza ulaştıktan sonra bambaşka bir 
Hristiyanlıkla karşılaşırsınız. Bu yeni Hristiyanlıkta insanoğlu işlemediği bir günah nedeniyle 
suçlu ve günahkâr ilan edilir. Hz. İsa ise insanların işledikleri günahlar nedeniyle can veren 
Tanrı'nın oğluna dönüşür. İyi bir Hristiyan olmak için kendinizi bu akıl dışı teolojiye 
inandırmak zorunda hissedersiniz. Ben de böyle bir süreç yaşadım. 15 yaşımdan sonra 
Hristiyanlıkla ilgili kiliseden öğrendiklerimi ve inanmak zorunda kaldığım bilgileri aklım bir 
türlü kabul etmiyordu. Tanrı'ya olan inancım devam ediyordu ve Hz. İsa'yı seviyordum. 
Fakat kilisenin anlattığı Tanrı inancı ile problem yaşıyordum. Her şey çok karmaşıktı ve ben 
Protestan Kilise'nin aksine Tanrı'nın tek olması gerektiğine inanıyordum. Bu tür nedenlerden 
dolayı yavaş yavaş Hristiyanlıktan uzaklaştım. 


Hristiyanlıktan uzaklaştıktan sonra yeni bir din arayışına girdiniz mi? İslam'la tanışma 
süreciniz nasıl başladı? 


Zihnimde cevaplanmayı bekleyen sorular vardı.Bu soruların cevaplarını bulabilmek için kendi 
kendime düşünüyordum. Bu sırada babamla birlikte Rotterdam'ın güneyinde bir kafe 
işletmeye başladık. Kafeye gelen gençlerden bir Cezayirli dikkatimi çekmeye başladı. İlginç 
bir insandı. Kafeye gelen gençlerin birçoğu gibi o da uyuşturucu kullanıyor ve dönem dönem 
bazı kriminal suçlara karışıyordu. Fakat her konuşmamızın sonunda, “Ben suç işliyorum, 
günahlar içinde üzüyorum. Belki iyi biri değilim; fakat benim dinim İslam çok iyi bir dindir” 
diyordu. İsmi Nasreddin olan Cezayirli’nin bu tavrı gün geçtikçe bana daha da ilginç geldi ve 
İslam'a karşı içimde büyük bir merak oluştu. Böylece İslam'ı araştırmaya başladım. 


Daha önce İslam'la ilgili neler biliyordunuz? 


Bazı Müslüman arkadaşlarım vardı; ama İslam”la ilgili pek fazla bilgim yoktu. Sadece 
İslam'ın Türklerin, Faslıların ve Cezayirlilerin dini olduğunu biliyordum. Fakat İslam 
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Cezayirli arkadaşım Nasreddin’in sürekli tekrarladığı cümlelere, “Ben kötü ve suçluyum 
biriyim ama benim dinim İslam güzeldir” demesine kadar hiç dikkatimi çekmemişti. 


İslam'ı araştırmaya başladıktan sonra nasıl bir dinle karşılaştınız? 


Hristiyanlıktan uzaklaşmamın sebeplerinden biri de yaratıcının tek olduğuna, Hristiyanlıktaki 
gibi üçlü olmadığına yönelik şahsi inancımdı. İslam'daki yaratıcı inancının tek olması beni 
mutlu etse de buna pek fazla şaşırmadım. Daha sonra Kur'an okumaya başladım. Kuran'daki 
peygamber kıssalarının bir benzerleri, Hz. Musa veya Hz. İsa'nın hayatları İncil'de de vardı 
ve bu kıssaları biliyordum. Bunlar da beni şaşırtmadı. Beni asıl şaşırtan ise Kuran'ın yeni bir 
peygamberin gelişini haber vermesiydi. Bu bana oldukça ilginç geldi ve araştırdıkça Hz. 
Muhammed'in hayatından etkilenmeye başladım. 


İslamı araştırma sürecinizde Peygamberimizin hayatından sizi en çok neler etkiledi? 


Hz. Muhammed'in hayatı tüm yönleriyle etkileyici bir hayattı. O insanlara nasıl bir kul, nasıl 
bir baba, nasıl bir devlet başkanı, nasıl bir insan olunacağını gösteriyordu. Fakat beni asıl 
etkileyen Kuran'daki Hz. Muhammed’le ilgili bir ayet oldu. Bir gün Tevbe Suresi'nin 
Flemenkçe tercümesini okurken surenin sonlarına doğru şöyle bir ayetle karşılaştım: 
“Andolsun ki içinizden size öyle bir Peygamber gelmiştir ki, sizin sıkıntıya uğramanız ona 
ağır gelir. O size çok düşkündür, müminlere karşı şefkat ve merhamet doludur.” Bu ayeti 
okuyunca kendi kendime “İşte benim inanacağım peygamber budur.” dedim. Çünkü Hz. 
Muhammed ilahi bir varlık değil; benim gibi bir insandı. İncil Hz. İsa'yı ilahi bir varlıkla 
özleştirip onun insani yönlerini yok ederken, Kur'an Hz. Muhammed'in insanların içinden 
çıkan insan bir peygamber olduğunu haber veriyordu. Bu beni çok etkiledi. Çünkü insan ilahi 
bir varlığı kendine örnek alıp ona benzeyemez. Fakat kendisi gibi bir insan olan bir 
peygamberi örnek alıp ona benzemeye çalışabilir. Kuran'daki bu ayeti okuduktan sonra 
İslam'la ilgili araştırmalarımı daha arttırdım. 


Daha sonra neler oldu? 


Bu sırada bizim kafeye gelmeye devam eden Cezayirli Nasreddin’le bayağı samimi olmuştuk. 
Ona artık İslam'la ilgili sık sık sorular soruyordum. Nasreddin de sorduğum sorulara cevap 
bulabilmem için benisadece İslam”ı değil; Hristiyanlığı da iyi bilen Suayp Bosnana isimli 
Faslı bir hoca ile tanıştırdı. Faslı Hoca”ya önce İslam'la ilgili kafama takılan soruları sordum. 
Daha sonra da ona kendi yaratıcı anlayışımı anlatmaya başladım. 


Nasıl bir yaratıcı? 


Faslı Hoca'ya yaratıcının tek olduğuna, O'nun hiçbir ortağının bulunmadığına, yaratıcı 
tarafından gönderilen peygamberlerin ilahi sıfatlar taşıyan peygamberler değil; insani sıfatlar 
taşıyan peygamberler olduğuna inandığımı söyledim. Şuayb Bosnana da bana, sahip olduğum 
yaratıcı ve peygamber inancının tam olarak İslam'ın inancı olduğunu, benim bir Müslüman 
gibi inandığımı, geriye sadece Kelime-i Şehadet getirmek kaldığını söyledi. O günden sonra 
sık sık Şuayp Bosnana ile bir araya gelip İslam üzerine konuşmalar yaptık. Ayrıca uzun 
zamandır birlikte yaşadığım kız arkadaşım Stefanie de bir arayış içine girmişti ve o da dinleri 
araştırıyordu. Onunla da İslam üzerine konuşuyorduk. Bir süre daha İslam üzerine 
araştırmalar yaptım. Bu araştırmalarımın sonunda artık Allah'ın yeni bir peygamberle yeni bir 
din gönderdiğine dair zihnimde hiçbir şüphe kalmadı. Artık Müslüman olmaya karar 
vermiştim. Allah'ın gönderdiği son peygambere tabi olmadan ölmek istemiyordum. 1999 
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yılında Suayp Bosnana’nin evinin kapısını çaldım ve ona Müslüman olmak istediğimi 
söyledim. Şuayp Bosnana verdiğim bu haber karşısında çok sevindi ve onun evinde Kelime-i 
Şehadet getirip Müslüman oldum. 


Müslüman olduktan sonra hayatınızda ilk olarak neler değişti? 


Müslüman olduktan sonra ilk olarak kız arkadaşım Stefanie’ye evlilik teklif ettim. Çünkü 
yıllardır birlikte yaşıyorduk ve İslam bir Müslüman'a nikahsız yaşama izni 

vermiyordu. Stefanie’ye kendisinin Müslüman olmak zorunda olmadığını, İslam'ın gayri 
müslim kadınlarla evliliğe izin verdiğini, eğer kabul ederse kendisiyle evlenmek istediğimi 
söyledim. Stefani evlilik teklifimi kabul etti. Nikâh günü geldi ve nikâhımızı kıyacak olan 
Somalili Adem Yusuf Hoca'nın evine gittik. Adem Yusuf hem benim hem de eşimin tanıdığı 
bir Müslüman'dı. Adem Yusufoldukça neşeli bir şekilde “Sana güzel bir sürprizimiz var” 
dedi. Ben ilk başlarda ne olduğunu anlayamadım. Daha sonra Stefanie çantasından çıkardığı 
örtüyle başını örttü. Somalili Hoca bana yine neşeyle gayrimüslim bir kadınla değil; 
Müslüman bir kadınla evleneceksin dedi ve Stefanie Kelime-i Şehadet getirmeye başladı. Ben 
hem çok sevindim hem de duygulandım. Stefanie de Müslüman olmaya karar vermiş ve 
Somalili Hoca ile nikâh öncesi konuşup bana sürpriz yapmak için anlaşmışlar. Benim için 
gerçekten unutulmaz bir gündü. Evde başta Somalililer olmak üzere birçok ülkeden 
Müslüman aileler vardı. Hep birlikte yemekler yedik, eğlendik. O gün hem Stefanie 
Müslüman oldu hem de nikâhımız kıyıldı. 


İslam'a girmek size ve eşinize en çok ne kazandırdı? 


İslam insana bir çerçeve çizer ve ona hayatı yaşarken nelere dikkat etmesi gerektiğini öğretir. 
İslam hem bana hem de eşime bu çerçeveyi sundu. Hayatımızda bu çerçeve olmadan önce 
kuralsız, sadece nefsimizin istediklerini yerine getiren bir hayat sürüyorduk. Müslüman 
olmadan önce nasıl olmamız gerektiğini, içinde bulunduğumuz hayatı neye göre 
yaşayacağımızı bilmiyorduk. Fakat artık ben de eşim de bunu biliyoruz. Müslümanlık bize her 
şeyden önce bir sorumluluk duygusu kazandırdı. Kendimizi artık Allah'a, peygamberimiz Hz. 
Muhammed'e, Müslümanlara ve tüm insanlara karşı sorumlu hissediyoruz. 


Batı'da genel olarak toplumsal hayatta bir düzen var. Ayrıca adalet, insan hakları, 
kadın erkek eşitliği gibi kavramlar da önemseniyor. Bütün bunlara rağmen Batı insanı 
genel olarak mutlu değil. Batı'da mutluluk daha çok hafta sonları yapılan sınırsız 
eğlencelere sıkıştırılmış durumda. Böyle bir Batı'ya sizce İslam ne verebilir? 


Batı'da insanlar paranın ve sınırsız özgürlüğün huzur getirmediğini artık fark 

ediyorlar. Ayrıca Batılı insanların hayatlarında tahmin edemeyeceğiniz büyüklükte bir boşluk 
var. İnsanlar ellerindeki tüm dünyevi imkânlara rağmen hayatı anlamlandıramıyorlar. Bu da 
her geçen gün daha da büyüyen bir anlam açlığına neden oluyor. Hristiyanlık bu inanç 
boşluğuna ve anlam açlığına cevap veremiyor.Bana göre Batı'daki insanlar aslında İslam”ı ve 
İslam'ın yaratıcısını arıyorlar. Çünkü İslam'da insanla Allah arasında hiçbir aracı 
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bulunmuyor. Fakat Hristiyanlikta insanla Allah arasında birçok aracı var. Ayrıca 
Hristiyanlıktaki yaratıcı inancı son derece karmaşık, İslam'daki gibi berrak değil. Yahudi 
olmak için ise mutlaka Yahudi doğmak gerekiyor. Tüm bunları göz önünde 
bulundurduğumuzda Batılıların hayatlarına anlam katacak tek yol olarak İslam kalıyor. Fakat 
Batılıların İslam'la buluşmasının önünde ciddi sorunlarımız var. 


Nedir bu sorunlar? 


Batı'da insanların İslam olarak gördükleri şeylerin çoğu aslında kültür. İnsanlar Türklerin 
veya Faslıların kültürlerini İslam sanıyorlar ve İslam'a girdiklerinde Türkler veya Faslılar gibi 
yaşamak zorunda kalacaklarını zannediyorlar. Bir Hollandalı kendi kültüründeki güzel şeyleri 
muhafaza ederek de İslam'ı yaşayabilir. Biz sadece Kuran ve Siinnet’de ittifak edip kendi 
kültürlerimizi din olarak birbirimize dayatmamalıyız. Bence yeryüzünde yaşayan toplumlar 
arasında İslam'a en çok Batılılar ihtiyaç duyuyor. Çünkü Batı insanı sürekli farklı alanlara 
savruluyor. Hristiyanlığın dünyayı dışlayan aşırı ruhbanlığından kaçarken bugün modern 
dünyanın maddeyi, parayı, teknolojiyi Tanrılaştıran anlayışına sığınıyor. Batı'da insanlar 
modern dönem öncesi Hristiyanlığın ruhbanlığında nasıl aradıklarını bulamadılarsa içinde 
yaşadığımız dönemde de maddeyi Tanrılaştırarak yine aradıklarını bulamadılar. İslam Batı'ya 
bir balans ayarı çekebilir. Yani dünyayı dışlamayan bir manevi hayat ve huzur sunabilir. 
Çünkü İslam madde ile maneviyatı dengeleyen bir orta yoldur ve Batı işte bu yola ihtiyaç 
duyuyor. Batı eğer bu orta yola yönelmezse farklı alanlarda savrulmaya dün olduğu gibi 
bugün de devam edecek. 


Biraz da kurucusu olduğunuz İtidal Mescidi’ni konuşmak istiyorum. Mühtediler olarak 
niçin özel bir mescid kurma ihtiyacı duydunuz? Bize Itidal Mescidi'nin kuruluş 
hikâyesini anlatır mısınız? 


İtidal Mescidi’nin bulunduğu yerde daha önceleri Protestanlara ait bir kilise vardı. Buradaki 
kilisenin satışa çıkarıldığını öğrenince onlarla görüşüp anlaştık ve İtidal Mescidi'ni ilk olarak 
2013 yılında açtık. Bu mescidi kurmamızın aslında üç sebebi var. Birincisi biz Hollanda'da 
herhangi bir ülkeden Müslüman kardeşlerimizin mescidlerine gittiğimizde bize hep mühtedi 
gözüyle bakıyorlar. Hepsinden Allah razı olsun. Gittiğimiz her yerde bize en güzel şekilde 
muamele ediyorlar. Hatta en güzel yemekleri yedirip bizi başköşeye oturtuyorlar. Fakat biz 
normal Müslümanlar gibi olmak istiyoruz. İyi niyetten kaynaklanan bu aşırı ilgi inanın 
mühtedilerin çoğunu sıkıyor. Özellikle de Batılı mühtedileri. Çünkü abartıya kaçan bu 
davranışlar bizim kültürümüzdeki insanlara garip ve sıkıcı geliyor. İtidal Mescidi’nde son 
derece rahatız. Buraya gelenler genelde mühtedi oldukları için kimseye ayrıcalıklı 
davranılmıyor. 


İtidal Mescidi’ni kurmanızın diğer sebepleri nelerdir? 


İtidal Mescidi’ni kurmamızın ikinci nedeni de burada asla bir ırk veya millet üstün 
tutulmuyor. Türklerin camilerine gittiğimizde sık sık Türklerin İslam milletleri arasında 
ayrıcalıklı bir millet olduklarına dair vaazlar dinliyoruz. Faslıların camilerinde ise Arapların 
diğer milletlere göre ayrıcalıklı oldukları dillendiriliyor. Biz de kendi aramızda karar verip 
sadece inanıp Müslüman olanların kendilerini üstün hissettikleri bir yer açmak istedik. 


İtidal Mescidi’ni açmamızın bir başka sebebi ise kadınların ne yazık ki Hollanda'daki 


Müslüman toplumlar tarafından çok fazla geride tutulmasıdır. Biz kadınların da İslami 
çalışmaların içinde olması gerektiğine inanıyoruz. Çünkü erkeklerle kadınlar hayatın içinde 
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birbirlerini tamamlıyorlar. İslam kadınların Allah yolunda aktif olmalarına asla engel 
olmuyor. Fakat Müslümanların yerel kültürleri bu konuda kadınların önüne engeller koyuyor. 
İtidal Mescidi’nde her hafta 6 ile 15 arasında kişi Müslüman oluyor ve buranın açılmasına en 
büyük katkıyı başta eşim Stefenia olmak üzere kadınlar vermiştir. Muhtediler rahat bir şekilde 
aileleriyle birlikte İtidal Mescidi’ne gelebiliyorlar. Bir Batılı burada kendi kültüründen de bir 
şeyler bulduğunda İslam'a daha fazla ilgi duyuyor. 


Buranın ismine İtidal Mescidi demenizin özel bir sebebi var mı? 


Bir mühtedi İslam'a girerken tek bir İslam olduğunu düşünür. Fakat zamanla İslam'ın çok 
farklı yorumları olduğunu fark eder. Bu yorumlar arasında çok aşırı, İslam'ın itikat ve ruhuna 
uymayanlar yorumlar da var. Fakat bir insan Kuran ve Sünnet üzerine iyi bir araştırma 
yaptığında İslam'ın yeryüzündeki tüm insanların rahatça yaşayabilecekleri bir din olduğunu 
fark eder. Kuran ve Sünnet bizi her alanda orta yola çağırır. İslam insanlardan hem inanç hem 
de yaşamda orta yolu takip etmelerini ister. Bizim mescidimize ister selefi, ister sufi, ister 
dindar ister daha az dindar herkes gelebilir. Hatta buraya Müslüman olmadıkları halde İslam'ı 
ve Müslümanları tanımak isteyen birçok Hristiyan veya ateist Hollandalı da geliyor. İtidal 
Mescidi herkese, tüm insanlara açıktır. Fakat biz burada Kuran ve Sünnet'in işaret ettiği orta 
yolu bulmaya, akide ve yaşantımızı buna göre şekillendirmeye çalışıyoruz. 


Son olarak şunu sormak istiyorum. İtidal Mescidi’ne gelip Müslüman olanlar özellikle 
İslam'ın neyinden etkileniyorlar? 


Daha çok İslam'ın tevhid ve adalet anlayışından etkileniyorlar. Müslüman olanların 
çoğunluğu da hayatları sıkıntıyla geçmiş insanlardan oluşuyor. İslam Batı'daki insanlara 
geçmişte yaşadıkları kötü hayattan kurtulup yepyeni bir hayata başlama imkânı da sunuyor. 
Bu da Batı'daki birçok insana cazip geliyor. 


HRİSTİYAN MİSYONER NASIL MÜSLÜMAN OLDU? 


29 Ocak 2022 Cumartesi - Adem Özköse-haksozhaber 


Emanuel Kabu bir zamanlar Hristiyan bir misyonerken Kitab-ı Mukaddes’e dair sorduğu 
soruların peşine düşüp enteresan bir hikâyenin ardından Müslüman olmuş bir Sierra Leoneli. 
Müslüman olduktan sonra Ebu Kerim Kabu ismini kullanmaya başlayan Afrikalı genç, ailesi 
tarafından evinden kovulmasina ve çektiği tüm çilelere rağmen Müslüman kimliğini 
muhafaza etmek için mücadele etmiş. Uskiidar’da bir kahvehanede saatler süren bir sohbetin 
ardından ortaya çıkan röportajda benim dikkatimi çeken birçok nokta oldu. Sizleri bu sefer de 
bir Batı Afrika ülkesi olan Sierra Leone’den bir mühtedinin hikâyesiyle baş başa bırakırken 
İslam'ın şartlar nasıl olursa olsun insanlık için bir cazibe merkezi olmayı sürdürdüğüne şahit 
olmanın mutluluğunu yaşadığımı da ifade etmek istiyorum. 
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Jofiçede ma nast bu mu? 


Sierra Leone Türkiye’de çok fazla bilinen bir ülke değil. Bu nedenle röportajımıza 
öncelikle Sierra Leone’yi tanıyarak başlayabilir miyiz? 


Sierra Leone ilk olarak Batılı sömürgeciler tarafından ağır şartlar altında çalıştırılıp daha 
sonra özgür bırakılan Afrikalı Müslüman köleler tarafından kurulmuştur. Sierra Leone 
“arslanlı dağlar” anlamına gelmektedir ve bir Batı Afrika ülkesidir. Özellikle Portekizliler 
bizim ülkemize bu ismi vermişler. Sierra Leone elmas madenleri bakımından oldukça zengin 
bir ülke olsa da halkımız son derece fakir. Çünkü Batılı devletlerin kışkırtmalarıyla yaşanan iç 
savaşlar Sierra Leone’nin kalkınmasına, halkımızın fakirlikten kurtulmasına izin vermiyor. 
Free Town şehrinin başkentlik yaptığı Sierra Leone’nin nüfusu ise 7 milyon civarındadır. 


Sierra Leone’de halk din olarak genelde neye inanıyor? 


Sierra Leone halkının bugün yüzde 70'i Müslümanken geri kalan kesim ise daha çok 
Hristiyan ve yerel dinlere mensup insanlardan oluşuyor. Fakat Hristiyanlar Müslümanlara 
göre başta ekonomi ve siyaset olmak üzere farklı alanlarda oldukça güçlüler. 


Ebu Kerim, seni daha yakından tanıyabilir miyiz? Sierra Leone’de nasıl bir hayatın 
vardı? 


Ben Sierra Leone'nin Waterloo şehrinde doğdum. Bizim şehrimiz ülkenin Batı bölgesindeydi. 
Aile olarak Hristiyanlığın içindeki Pentakostal Hareketi'ne mensuptuk. 


Pentakostal Hareketi nedir? 


Pentokastal Hareketi aslıda Protestanlık içinde doğmuş bir akımdır. Pentokastaller yaratıcıyla 
doğrudan ilişki kurmaya ve Kitabı Mukaddes’i okuyup anlamaya önem verirler. Pentokastal 
Hareket'de teslis inancindaki baba ve oğuldan sonra üçüncü bileşen olan Kutsal Ruh çok 
özeldir. Tanrı'nın İsa'nın şekline bürünerek yeryüzüne indiğine inanılır. Benim babam 
kendini Hristiyanlığın yayılmasına adamış bir misyonerdi ve bulunduğumuz şehirdeki 
Hristiyanlar arasında saygı duyulan biriydi. Sierra Leone halkı genelde fakirdir; fakat bizim 
durumumuz normal halka göre daha iyiydi. 


Niçin, bunun özel bir sebebi var mıydı? 

Çünkü hem babam hem de ben misyonerlik çalışmalarının içinde bulunduğumuz için aile 
olarak kilise tarafından destekleniyorduk. Fakat ileriki yaşlarımda üç veya dört nesil 
öncemizin aslında Müslüman olduğunu, Sierra Leoneli birçok Hristiyan gibi bizim 


büyüklerimizin de misyonerlerin çalışmalarıyla Hristiyanlığa geçtiklerini öğrendim. 


Sierra Leone’deki misyonerlik çalışmalarını daha çok kimler destekliyor? 
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Farklı Batılı ülkelerden yardım geliyordu. Fakat bizim içinde bulunduğumuz misyonerlik 
faaliyetlerine daha çok Amerika'daki kiliseler destek veriyordu. 


Bize nasıl misyoner olunduğunu anlatır mısın? Örneğin misyoner olmak için özel bir 
eğitimden geçiriliyor muydunuz? 


Babam Hristiyanlığın hizmetinde bir misyoner olduğu için ben de çocukluğumdan itibaren 
kilisenin desteğiyle özel okullarda eğitim gördüm. Misyoner olmak için öncelikle Kitab-ı 
Mukaddes”i, özellikle de İncil'i çok iyi bilmelisiniz. Misyonerlik çalışmalarında 
Müslümanları veya başka bir dini topluluğu Hristiyan yapmayı hedefliyorsanız onların 
dinlerini de ayrıntılarıyla öğrenmeniz gerekiyor. Müslümanlara yönelik misyonerlik 
çalışmalarında Kuran'da geçen Hz. İsa ile ilgili övücü ayetler de kullanılıyordu. Bu ayetler 
üzerinden Müslümanlara gerçek kurtuluş kapısının Hz. İsa olduğu anlatılır, Müslümanlar bu 
şekilde Hristiyan yapılmaya çalışılırdı. Misyoner olarak yetiştirilirken ayrıca Sierra Leone 
dışındaki bir ülkeye götürülüp burada da kilisenin gözetiminde bir süre eğitim alırsınız. Bu 
ülkeler genelde Amerika, İngiltere veya da Kilise'nin etkili ve güçlü olduğu Liberya olur. 


Misyonerlik çalışması yapılırken muhatap kitlede özellikle neye dikkat edilir? 


Misyonerlik faaliyetlerinde özellikle dinlerini pek fazla bilmeyen veya yaşamayan 
Müslümanlar üzerinde çalışılır. Çünkü onları Hristiyan yapmak daha kolaydır. Incil’de 
insanların aklına ve ruhuna hitap eden bazı etkili ayetler var. Hristiyan yapmak istediğimiz 
kişilere bu ayetleri okuyup onların Hz. İsa'nın tek kurtarıcı olduğuna inanmalarını 
sağlıyorduk. İnsanlara özellikle Hz. İsa'nın bizim kurtuluşumuz için ne tür fedakârlıklar 
yaptığını, canını nasıl feda ettiğini anlatıyorduk. Eğer davet yapılacak kişi Müslümansa o kişi 
öncelikle dünyadaki Müslümanların terörist olduklarına ikna edilmeye çalışılır ve İslam'ın 
terör eylemlerine izin verdiği vurgusu yapılır. Biz misyonerlik çalışması yaparken Sierra 
Leone’de ev ev dolaşıyorduk. Hristiyan yapmak istediğimizi insanların durumları kötüyse 
onlara maddi yardımda da bulunuyorduk. Misyonerlik çalışmaları sadece Müslümanlar 
üzerinde değil; Hristiyan oldukları halde kiliseye gelmeyen Hristiyanlar üzerinde de yapılır. 
Onların kilise ile irtibat kurup iyi bir Hristiyan olmaları için çaba gösterilir. 


RA Şa SAZIN içrat ma NASI DU Mu” 


ES 


Mehmed ARIP ERS 


İslam’a olan ilgin nasıl başladı? Müslüman olma serüvenini anlatır mısın? 


Benim Müslüman olma serüvenim aslında Tevrat, Zebur ve İncil’ den oluşan Kitab-ı 
Mukaddes üzerine yaptığım derin okumalarla başladı. Kitab-ı Mukaddes’deki bazı ayetlerde 
yeni bir peygamberin geleceğinden bahsediliyordu. Mesela Tesniye 18’de şöyle deniliyor: 
“Onlar için kardeşleri arasında senin gibi bir Peygamber çıkaracağım ve sözlerimi onun 
ağzına koyacağım. Ona emredeceğim ve her şeyi onlara söyleyecek.” Kitab-ı Mukaddes’de 
geçen bu ve benzeri ayetler yeni bir peygamberin gelişini müjdeliyordu. Kitab-ı Mukaddes’i 
okudukça kafam iyice karışmaya başladı ve sorularım da arttı. 
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Bunu biraz daha açar mısın? Kitab-ı Mukaddes’i okudukça niçin soruların arttı? 


Mesela Kitab-ı Mukaddes’de abdestten, secdeden hatta ibadet için bir mabede girildiğinde 
ayakkabıların çıkarılmasından bahsediliyordu. Fakat biz Hristiyanlar olarak bunların hiç birini 
yapmıyorduk. Bu ayetler üzerine düşünmeye başladıktan sonra Kitab-ı Mukaddes’deki bu 
emirleri sadece Müslümanların yerine getirdiklerini fark ettim. Misyonerlik faaliyetleri 
esnasında gittiğimiz köylerde Müslümanların abdest aldıklarını, Allah'a secde ettiklerini ve 
mescitlere ayakkabılarını çıkararak girdiklerini görmüştüm. Fakat biz kiliselere 
ayakkabılarımızla giriyorduk. Hristiyanlığı hepimizden daha iyi bilen bir papazla görüşmeye 
gittim ve ona Kitab-ı Mukaddes’deki yeni bir peygamberin gelişiyle ilgili ayetleri bana 
açıklamasını istedim. Ona ayrıca Kitab-ı Mukaddes’de açıkça emredilmesine rağmen bizim 
niçin Allah'a secde etmediğimizi, kiliselere niçin ayakkabılarımızla girdiğimizi sordum. 


Papazın cevabı ne oldu? 


Hiçbir açıklama getirmedi ve bana,“ Senin içine şeytan girmiş” dedi. Ayrıca bu tür ayetler 
üzerine fazla düşünmememi tavsiye etti. Papazın bu tavrı kafamın daha da karışmasına sebep 
oldu. Çünkü sorularıma cevap veremiyordu ve bu durumu “İçine şeytan girmiş” diyerek 
açıklamaya çalışıyordu. Daha sonraki günler Kitab-ı Mukaddes'i okudukça Allah'ın yeni bir 
din ve peygamber gönderdiğine dair şüphelerim daha da artmaya başladı. Kitabı Mukaddes’de 
“Doğruyu aramalısın. Çünkü doğru seni özgür kılacaktır” şeklinde bir ayete rastladım. Bunun 
üzerine kendi kendime doğruyu bulana kadar aramaya karar verdim. 


İslam'la nasıl tanıştın? 


Doğruyu aramaya karar verdiğim sıralarda bir radyo istasyonundan Musa Bangura isimli 
Sierra Leoneli birinin ismini duydum. Musa Bangura Kitab-ı Mukaddes'i çok iyi bilen 
Hristiyan bir din adamı olmasına rağmen Müslüman olmuştu. Musa Bangura ayrıca eğer 
Hristiyan din adamları kendisiyle tartışmayı kabul ederlerse onlara Kitab-ı Mukaddes'in İslam 
peygamberinin gelişini haber verdiğini ispatlamaya hazır olduğunu söylüyordu. Kitab-ı 
Mukaddes’i bu denli iyi bilen bir papazın Müslüman olması beni meraklandırmıştı. Musa 
Bangura'nın papazlarla tartışmak için benim yaşadığım şehir olan Waterloo'ya geleceğini 
duydum. Tartışma büyük bir meydanda ve halkın önünde yapılacaktı. Ben de bu tartışmayı 
seyretmeye karar verdim. Musa Bangura Kitab-ı Mukaddes’deki benim içinden çıkamadığım 
ayetleri çok güzel açıklıyordu. Kendisiyle tartışmaya çıkan papazları zor durumda bırakıyor, 
bunu yaparken de Kitab-ı Mukaddes’deki ayetleri kullanıyordu. 


Daha sonra neler oldu? 


Doğruyu arıyordum ve Kitab-ı Mukaddes’de ifade edildiği gibi eğer bulabilirsem doğru beni 
özgürleştirecekti. Bir süre sonra yine Musa Bangura'nın bulunduğu papazlarla yapılan ikinci 
bir tartışmaya daha katıldım. Musa Bangura bu tartışmada da papazlara üstünlük sağlamıştı. 
Bunun üzerine tartışmanın sonunda Musa Bangura'nın yanına gidip onunla baş başa 
görüşmek istediğimi söyledim. O da bana telefon numarasını verdi. Hiç vakit kaybetmeden 
Musa Bangura'yı arayıp onu Jui kasabasındaki evinde ziyaret ettim. Burası başkent 
FreeTown'a yakın bir kasabaydı. Evinde Musa Bangura ile uzun uzun konuştuk. Kitab-ı 
Mukaddes’de yeni bir din ve yeni bir peygamberin gelişini müjdeleyen ayetlerle ilgili merak 
ettiklerimi beni ikna edecek bir şekilde açıkladı. Musa Bangura ile baş başa yaptığım bu 
görüşmenin sonunda aradığım doğrunun İslam olduğuna karar verdim. Fakat Müslüman 
olmak için önümde çok büyük engeller vardı. 
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Neydi bu engeller? 


Eger Hristiyanligi terk edip Miisliiman olursam ailem bunu asla kabul etmez, beni kesinlikle 
dışlardı. Müslüman olursam kiliseden aldığım bursumu, ücretsiz okuduğum özel okulu, 
elimdeki bütün imkânlarımı ve tüm çevremi kaybedecektim. Bunları düşününce korktum ve 
cesaretim kırıldı. Musa Bangura'nın yanından ayrıldıktan sonra eve dönüp birkaç gün daha 
düşündüm. 


Bu düşüncelerin sonunda neye karar verdin? 


Artık sorularım cevaplanmış, şüphelerimden kurtulmuştum. İslam bir hakikat olarak önümde 
duruyordu ve bir tercih yapmam gerekiyordu. Kendi kendime, “Eğer doğruya ulaşıp 
özgürleşeceksen seni bekleyen zorluklara karşı daha cesur olmalısın” dedim ve Müslüman 
olmaya karar verdim. Tekrar Musa Bangura'nın evine gittim ve ona Müslüman olmak 
istediğimi söyledim. Daha sonra da Kelime-i Şehadet getirerek İslam'a girdim. 


Müslüman olman çevrende nasıl karşılandı? Çünkü bu konuda çekince ve tereddütlerin 
vardı. 


Müslüman olup Waterloo’daki evimize döndükten sonra aileme Hristiyanlığı terk edip 
İslam'a girdiğimi söyledim. Babam önce şaka yaptığımı zannetti. Fakat sabah erkenden kalkıp 
mescide namaza gittiğimi görünce ciddi olduğumu anladı. Babam, annem ve bütün ailem 
bana karşı öfkelendiler. Babam Hristiyanlığı terk edersem elimdeki tüm imkânları, burslarımı, 
okulumu kaybedeceğimi ve aileden dışlanacağımı söyledi. Benim ise artık hiçbir şey 
umurumda değildi. Her ne olursa olsun imanın ve özgürlüğün peşinden gitmeye karar 
vermiştim. 


Daha sonraki günler nelerle karşılaştın? 


Her şey daha da zorlaşmaya başladı. Beş vakit mescide gittiğimi gören babam camiye 
gitmeye devam edersem beni evden kovacağını söyledi. Kısa bir zaman sonra da dediğini 
yaptı ve beni evden kovdu. Annem, kardeşlerim, akrabalarım, eski arkadaşlarım herkes beni 
dışladı. Burslarım kesildi, bir anda elimdeki her şeyimi kaybettim. 


İnsanın bir anda ailesini, çevresini kaybetmesi hiç de kolay değil. Yaşadığın zorluklar 
karşısında hiç Müslüman olduğun için pişmanlık duyduğun anlar oldu mu? 


Hayır, hiç olmadı. Çünkü yanlış bir yolda olmaktansa hakikate iman edip sabretmek daha 
doğru bir tercihtir. Mescide gittiğimde Müslüman kardeşlerim bana peygamberimizin ve 
sahabe efendilerimizin imanlarını korumak için katlandıkları zorluk ve çileleri anlatıyorlardı. 
Bu zorluk ve çileleri dinledikçe benim yaşadıklarım gözümde hafifliyordu. Kalacak yerim 
olmadığı için mesciddeki Müslümanlardan biri bana evini açtı. Bu arada geçimimi sağlamak 
için de çalışmaya başladım. 


Ne iş yapıyordun? 
Genellikle hamallık yapıyordum. Bazen de bir marketin önünde bekleyip alacağım bahşişler 
karşılığında zenginlerin çantalarını taşıyordum. Hristiyan arkadaşlarım hamallık yaptığımı 


gördüklerinde benimle dalga geçiyorlardı. Müslüman olmadan önceki hayatıma göre 
Müslüman olduktan sonraki hayatım oldukça zordu. Fakat aradığım hakikati, gerçek iman ve 
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özgürlüğü bulmanın huzuru içindeydim. Ayrıca Allah'ın bana bir yol açacağını da umut 
ediyordum. 


we 


aşık, eke a 


Bu sıkıntılı süreç ne kadar sürdü? 


2019 yılının başlarında Müslüman olmuştum ve Müslüman olduğumda 21 yaşındaydım. Bu 
sıkıntılı sürecim ise yaklaşık 7 ay sürdü. Daha sonra Musa Bangura Türkiye'den İHH isimli 
bir kuruluşun Rokel şehrinde yeni Müslümanlar için bir eğitim programı başlatacağını, buraya 
kayıt yaptırırsam Islam’1 daha iyi öğrenebileceğimi söyledi. Ben de İHH'nın programına 
başvurup kayıt yaptırdım. Bir grup Sierra Leoneli yeni Müslümanla eğitim almaya başladık. 
Burada 3 ay kaldım ve İslam'la ilgili temel bilgileri öğrendim. Ayrıca tüm ihtiyaçlarımızı 
programı düzenleyenler karşılıyordu ve bu durum beni bayağı rahatlattı. 3 aylık eğitim 
bittikten sonra tekrar çalışmaya başladım. Biraz para biriktirip bu sefer de bir grup 
Müslümanla birlikte davet çalışmalarına başladık. Köyleri, evleri gezip insanlara İslam'ı 
anlatıyorduk. 


Bir zamanlar Hristiyan bir misyonerken şimdi ise Müslüman bir davetçi oldun. 
Evet, geçmişte insanları batıla çağırırken şimdi ise hakikate çağırıyordum. 
Türkiye'ye gelme serüvenin nasıl başladı? 


Aziz Mahmud Hüdayi Vakfı isimli bir kuruluşun Afrikalı yeni Müslüman olmuş öğrencileri 
eğitim almaları için Türkiye'ye gönderdiğini duydum. Başvurumu yaptım ve kabul alınca 
2021 yılında Türkiye'ye geldim. İnşallah burada İslam'ı daha iyi öğrenip üniversite eğitimi 
aldıktan sonra bir davetçi olarak Sierra Leone’ye geri döneceğim. 


Merak ettiğim bir şeyi sormak istiyorum. Anne ve baban zamanla sana karşı 
yumuşadılar mı? Ailen veya akrabalarından seninle irtibat halinde olan kimseler var 
mı? 


Annem Müslüman olduktan sonra sadece bir kez benimle görüşmeyi kabul etti. Babam ise 
benimle görüşmeyi kabul etmiyordu. Fakat ben yine de onunla görüşmek için yanına gittim. 
Ama bana çok iyi davrandığını söyleyemem. Akrabalarım da İslam'ı kabul ettiğimden beri 
benden uzak duruyorlar. Fakat Müslüman olduktan sonra Allah bana oldukça geniş bir aile 
bahşetti ve bu yeni ailemle oldukça mutluyum. Hepimiz aynı Allah'a inanıyor, aynı kitabı 
okuyor ve aynı peygamberin peşinden gidiyoruz. 


İslam'ın seni en çok etkileyen yönü nedir? 
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Aslında İslam'ın her yönü beni çok etkiliyor. Müslüman olduktan sonra sonsuz bir huzura 
kavuştum ve İslam beni hakikatin özgürlüğüyle tanıştırdı. 


Sonradan İslam'a giren biri olarak Müslüman olduktan sonra büyük sıkıntılar 
çekmişsin ve her şeye rağmen dinini yaşama konusunda ısrarcı olmuşsun. Fakat 
Müslüman bir ailede doğmalarına rağmen İslami yaşantıya oldukça mesafeli 
Müslümanlar da var. Onlara neler söylemek istersin? 


Müslüman bir ailede doğmak Allah'ın bir insana bahşedebileceği en büyük nimetlerden 
biridir. İslam ışığın yoludur ve insanları cennete ulaştıracak gerçek yol da bu yoldur. Bir insan 
Müslüman bir ailede doğduğu için kendini şanslı hissetmeli ve bu büyük nimetin hakkını 
vermenin peşinde olmalı. Ben Müslüman bir ailede doğmadım. Fakat Müslüman olduktan 
sonra Müslüman bir ailede doğmanın ne kadar önemli olduğunu fark ettim. Müslüman 

olmak aynı zamanda hidayeti bulmak, diğer insanlara hidayeti göstermek ve İslam'a sahip 
çıkmaktır. 


Ebu Kerim son olarak neler söylemek istersin? 


Sierra Leone’de Hristiyan misyonerler Müslümanları Hristiyanlaştırmak için yoğun şekilde 
faaliyet gösteriyor. Eğitime yatırım yapıyorlar, Müslümanların çocuklarını eğitim yoluyla 
Hristiyanlaştırıyorlar. Başta Türkiye olmak üzere dünyadaki tüm Müslümanlardan Sierra 
Leone’deki kardeşlerine sahip çıkmalarını ve Afrikalı Müslümanları unutmamalarını 
istiyorum. 


RAP MÜZİKTEN İSLAM'A UZANAN SERÜVEN 


25 Aralık 2021 Cumartesi -Adem Özköse-haksozhaber 


Kolombiya'nın ünlü ailelerinden Marulanda ailesine mensup olan Ebu Eyüp'ün hikâyesi de 
karşılaştığım diğer mühtedi hikâyeleri gibi oldukça ilginçti. Müslüman olduktan sonra Ebu 
Eyüp ismini kullanan Kolombiyalı gençle Uskiidar’daki Abbare Kahve'de saatler süren 
sohbetimiz esnasında kendimi uzun ve zevkli bir yolculuğa çıkmış gibi hissettim. Ebu 
Eyüp'ün bir şehirden diğer şehre uzanan maceralı hayatı adeta zevkle izlenecek bir film 
gibiydi. İnsana umut veren mühtedi hikâyelerinin bu bölümünde sizleri Kolombiyalı 
Müslüman kardeşimiz Ebu Eyüp'ün rap müzikten İslam'a uzanan serüveniyle baş başa 
bırakıyorum. İyi okumalar... 


Eyüp öncelikle seni tanıyabilir miyiz? 


Anne ve babam Kolombiya asıllı. Fakat ben Kanada'nın Ottawa şehrinde doğdum. Babam 
hem siyasi hem de iktisadi nedenlerden dolayı Kolombiya'dan Amerika'ya oradan da 
Kanada'ya göç etmiş. 


Ne tür siyasi nedenler? 


Ailem kısa adı (FARC) olan Kolombiya Devrimci Silahlı Güçleri'yle ilişkisi olan bir aileydi. 
Hatta Kolombiya Komünist Partisi'nin silahlı kanadı olan FARC'ın kurucusu Manuel 
Marulanda bizim ailemizin büyüklerindendir. Babam da hem ekonomik hem de çatışmalar 
nedeniyle 15 yaşında Kolombiya'dan Amerika'ya göç etmiş. ABD vatandaşı olduktan sonra 
Vietnam'a gidip savaşması istenince bunu reddedip Kanada'ya göç etmiş ve annemle de 
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Kanada'da tanışmışlar. Babamdan dolayı benim de ABD vatandaşlığım vardı. Annem ve 
babam ben 11 yaşındayken boşandıktan sonra hayatım Kanada ile Amerika arasında geçti. 


Müslüman olmadan önce neye inanıyordun? 


Hristiyan bir ailede doğduğum için ben de Hristiyan’dim. Bazen ailecek kiliseye giderdik ve 
orta derecede dindar bir aileydik. Fakat lise yıllarımda hayatım tamamen değişti. Günlerim 
New York'taki sokak çeteleri ve mafya gruplarının arasında geçiyordu. Fakat yaşadığım bazı 
olaylardan sonra hayat ve ölüm hakkında düşünmeye, kendimi sorgulamaya başladım. 


Sorgulama sürecine neden olan olaylardan bahseder misin? 


Dedemin yani annemin babasının ölümü beni çok etkiledi. Dedemin ölümünden sonra kendi 
kendime bir insan olarak dünyada niçin yaşadığımı sorgulamaya başladım. Bu süreç beni 
Hristiyanlığa daha da yaklaştırdı ve kiliseye daha sık gitme kararı aldım. Çünkü insanın niçin 
yaratıldığı, hayatının gayesinin ne olduğu ile ilgili cevapları ancak dinlerin verebileceğini 
düşünüyordum. Kiliseye gidip papazlarla konuştukça Hristiyanlığın benim peşinde olduğum 
sorulara cevap vermede yetersiz olduğunu fark ettim. Ayrıca düşünen her Hristiyan gibi 
benim de aklım teslis inancını almıyordu. Kısa zamanda Hristiyanlığın gözümdeki büyüsü 
bozuldu. 


İslam'la ilk defa nasıl tanıştın? 


Çocukluğumdan beri rap müzik dinliyordum ve rap müzik dinlerken bazı zamanlar Arapça 
kelimelere, Allah ve İslam'la ilgili bilgilere rastlıyordum. Ayrıca bazı rapçilerin Müslüman 
olduklarını biliyordum. Bazı rapçilerin de sonradan İslam'a girdiklerini duyuyordum. İslam”la 
ilgili ilk bilgilerim rap müzik üzerinden oldu. Fakat Hristiyanlıktan uzaklaştıktan sonraki ilk 
dönemlerimde İslam'a ilgi duymadım ve Müslüman olmayı da düşünmedim. Lise son sınıfta 
tüm dinlere mesafeli bir ateisttim. Batı toplumunda ve kültüründe büyüdüğüm için 
Müslümanlar benim için ötekiydi. Özellikle okuduğum tarih kitaplarında Müslümanlarla ilgili 
hiç de iyi bilgilere rastlamıyordum. 


Liseyi bitirdikten sonra hayatın nasıl şekillendi? 


Liseyi bitirince annem bir değişim programı aracılığıyla Japonya'ya gitmemi istedi. Eğer 
Japonya'ya gidersem hem eski ortamımdan, sokak çetelerinden uzak kalmış olacak hem de bu 
sayede yeni, farklı bir kültürü tanıma fırsatı bulacaktım. Annem bunları düşündüğü için 
Japonya'ya gitmem konusunda bir hayli ısrarcı davrandı. Ben de ikna oldum ve 1 yıllığına 
eğitim görmek için Japonya'ya gittim. Japonya'ya gittiğimde 18 yaşındaydım ve ilk başlarda 
oraya alışmakta bir hayli zorluk çektim. Çünkü Japon toplumu Batı toplumundan bir hayli 
farklıydı. 


İki toplum arasında en temelde ne tür farklılıklar vardı? 
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New York sokaklarında yürürken güven içinde yürüyemezdim. İçimde her an saldırıya 
uğrayabilirim duygusu vardı. Fakat Japonya'nın sokaklarında güven içinde yürüyordum. Bu 
benim için güzel bir duyguydu. Dâhil olduğum değişim programı çerçevesinde Japon bir 
ailenin evinde kalıyordum ve Japonca öğreniyordum. Bu arada yaşam ve ölümle ilgili sorular 
sormaya devam ettim. Hristiyanlığın bu sorularıma cevap veremeyeceğimden emindim. 
Öyleyse gerçek din hangisiydi, hakikat neydi? Bir gün düşünürken kendime dinlediğim rap 
müziklerde ve okuduğum kitaplarda sık sık karşıma çıkan İslam'ı niçin araştırmadığımı 
sordum. Bu birden aklıma gelen bir soruydu ve o günden sonra yoğun şekilde Islam’1 
araştırmaya başladım. Öncelikle Japonya'da eğitim gördüğüm okulun kütüphanesindeki 
İslam'la ilgili kitapları inceledim. 1996 yılıydı ve o günlerde internet bugünkü kadar yaygın 
değildi. Bu nedenle araştırma yapmak isteyenler daha çok kitaplara başvuruyordu. İlk üç ay 
yoğun şekilde İslam üzerine okumalar yaptım. 


Bu üç ay içinde yaptığın araştırmalar sonucu İslam'la ilgili nasıl bir intibaya sahip 
oldun? 


İslam'ın emirlerinin tamamının aklıma uyduğunu fark ettim. Bana garip ve aykırı gelen hiçbir 
bilgiye rastlamamıştım. Çünkü İslam insanları iyi olmayan davranışlardan uzak tutmaya 
çalışıyordu. Ayrıca İslam sadece Hz. Muhammed”in getirdiği bir din değildi. Hz. Âdem'den 
Hz. İsa'ya, Hz. İbrahim'den Hz. Muhammed'e kadar uzanan bir zincirin son halkasıydı. Allah 
Hz. Muhammed’le dinini tamamlamıştı. Bu bütüncül yapı beni çok etkiledi ve İslam'ın genel 
mantığının incelediğim diğer dinlerden çok daha güçlü olduğunu anladım. İslam'ı araştırdıkça 
kendimi İslam'a ve Müslümanların dünyasına ait hissediyordum. Sonunda hakikat karşısında 
teslim oldum ve Müslüman olmaya karar verdim. Önce domuz eti yemeyi terk ettim. Daha 
sonra da kitaplardan öğrendiğim kadarıyla namaz kılmaya başladım. 


Hiç Müslüman arkadaşın yok muydu? 


Çevremde İslam'ı öğrenmek için kendisinden yardım alacağım hiçbir Müslüman yoktu. En 
büyük yardımcılarım gittiğim lisenin kütüphanesindeki İslam”la ilgili kitaplardı. Bu kitapları 
okudukça hayat ve ölümle ilgili sorularıma gerçekçi cevaplar buluyor ve İslam'ın Allah 
tarafından gönderilen son din olduğuna kesin olarak inanıyordum. Ben hayatım boyunca 
hakikatin peşinde oldum. İslam'ın dışında hakikat olduğuna inanacağım bir inançla da 
karşılaşmadım. İslam sadece yaratılıştan bahsedip insanı terk eden bir din değildir. Bilakis 
sabah kalkıp gece başınızı yastığa koyana kadar hayatınızı düzenleyen bir dindir. Islam’da 
ayrıca ibadetlerle hayat arasında son derece etkili bir bağ vardır. İnsan bu bağı keşfettikçe ne 
denli azametli bir dinle karşı karşıya olduğunu da fark eder. İslam'la ilgili benim için önemli 
olan bir noktayı daha ifade etmek istiyorum. 


Nedir bu önemli nokta? 


New York sokaklarında geçen lise yıllarımda İslam'ın yasakladığı, haram ilan ettiği birçok 
şeyi ben bizzat yaşadım. Uyuşturucunun, kokainin, alkolün, kumarın, hırsızlığın ve her türlü 
pisliğin insan için nasıl bir çıkmaz olduğunu dâhil olduğum sokak çetelerinde öğrenmiştim. 
Böyle olunca İslam'ın sadece izin verdiği helallerle değil; aynı zamanda yasakladığı 
haramlarla da insanlık için büyük bir rahmet olduğunu anladım. Hz. Muhammed'in son 
temsilcisi olduğu Tevhid dininin eski hayatımdan kurtulup yeni bir hayat kurmam için bana 
uzanan bir el olduğunu fark edince tereddüt etmeden iman etmeye karar verdim. 


Daha sonra neler oldu? 
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Japonya'daki 1 yılımı doldurduktan sonra Kanada'ya geri döndüm. Hayatım yine Kanada ile 
Amerika arasında geçiyordu. Anne ve babama İslam'a girdiğimi söylemedim, Müslüman 
olduğumu onlardan sakladım. Fakat Japonya'dan döndükten sonraki davranışlarım onların 
garibine gidiyordu. Çünkü artık birçok eski alışkanlığımı terk etmiştim. Anne ve babama da 
son derece saygılı davranıyordum. Hem annem hem de babam “bambaşka birisi olmuşsun, 
sana ne oldu?” diye sormaya başladılar. Japonya'dan döndükten yaklaşık iki ay sonra onları 
daha fazla meraklandırmamaya karar verdim ve Müslüman olduğumu açıkladım. 


Tepkileri ne oldu? 


Babam aldığım kararı destekledi, çünkü yeni halimden çok memnundu. Fakat annem İslam'a 
girmeme tepki gösterdi. Başka dinler varken niçin İslam'a girdiğimi soruyordu. Ben de ona 
tüm dinleri araştırdığımı ve İslam'ın tek hakikat olduğuna karar verdiğimi söyledim. Annem 
belli bir zaman sonra İslam'ı terk edeceğimi düşünüyordu; fakat bu düşüncesinde yanıldı. 
Çünkü İslam'ı öğrendikçe dinime olan bağlılığım daha da arttı. Japonya'dan döndükten sonra 
özellikle Kanada'dan New York'a gittiğimde İslam'ın benim için ne büyük bir nimet 
olduğunu bir kez daha fark ettim. Sokak çetelerinde birlikte olduğum üç arkadaşım öldürüldü. 
Bunlar benim en yakın arkadaşlarımdı. Japonya'dan döndükten sonra eğer Müslüman olmayıp 
arkadaşlarımla birlikte eski hayatıma devam etseydim ben de muhtemelen onlarla birlikte 
öldürülecektim. Fakat İslam beni sokaklardan ve böyle bir ölümden korumuştu. Gördüğüm 
kötü olaylar İslam'ın kıymetini daha iyi anlamama vesile oluyordu. Japonya'dan döndükten 
sonra Kanada'daki Victoria Üniversitesi'nde eğitim görmeye başladım. Siyaset Bilimi 
okuyordum ve Müslümanlarla hayatımda ilk defa üniversitede tanıştım. Okulda daha çok 
Müslüman öğrenci gruplarının programlarına katılıyor, onlarla kurduğum arkadaşlıklar 
üzerinden İslam'ı daha iyi öğrenmeye çalışıyordum. Fakat 11 Eylül saldırılarından sonra 
Batı'da yaşayan diğer Müslümanlar gibi benim de hayatım zorlaştı. Babam Müslümanlardan 
nefret etmeye başladı ve bana verdiği desteği sonlandırdı. Annem ise benim için daha fazla 
kaygı duymaya başladı. Sokaklarda başörtülü Müslüman kadınlara yönelik saldırılar arttı. 
Birçok Müslüman erkek de sakallarını kesmek zorunda kaldı. 


11 Eylül saldırılarından sonra İslam'ı hiç sorguladin mı? Yanlış bir yola girdiğine dair 
içinde hiç şüphe oluştu mu? 


Asla. Çünkü ben İslam'a Müslümanların davranışlarına bakıp iman etmedim. Hatta İslam'a 
girdikten sonra uzun bir süre hiçbir Miisliiman’la tanışmadım. Ben İslam'ın kendisine, onun 
inanç ve hayat sistemine iman ettim. Bu nedenle 11 Eylül saldırıları imanımı hiçbir şekilde 
etkilemedi. Fakat çevremizdeki insanlara bu saldırıları yapan insanların bütün Müslümanları 
temsil etmediklerini anlatmaya çalıştık. Ben de bu arada hayatımda önemli bir değişiklik 
yaptım. 


Nasıl bir değişiklik? 

Üniversiteler arası düzenlenen bir programda daha sonra eşim olacak bayanla tanıştım. 

O Porto Rikolu bir Müslümandı. Evlenmeye karar verdik ve evlenip Kanada'ya yerleştik. Zor 
zamanlarımdı, hem annem hem de babam 11 Eylül saldırıları nedeniyle İslam'dan ayrılmam 


için üzerimde baskı kuruyorlardı. Fakat evliliğimiz birçok şeyi düzeltti... 


Nasıl? 
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Eşimle birlikte örnek bir Müslüman aile kurmaya çalıştık. Hem annem hem de babam eşimi 
tanıdıkça Müslümanlara yönelik ön yargılarını terk ettiler. Eşimin babası Porto 

Rikolu Müslümanların ileri gelenlerindendi. Bu nedenle eşim İslam'ı benden çok daha iyi 
biliyor ve bana da öğretiyordu. Daha sonra birlikte umreye gitmeye karar verdik. Umrede 
farklı ülkelerden Müslümanları tanıma imkânı buldum. Mekke ve Medine'ye gelen insanları 
gözlemledim. Umre ziyaretim bana Müslümanların aslında son derece geniş bir kültüre sahip 
oldukları gerçeğini gösterdi. Umreye gidene kadar İslam'ın tek yorumunun selefilik olduğunu 
düşünüyordum. Çünkü Amerika ve Kanada'daki Müslüman çevrem daha çok selefilerden 
oluşuyordu. Fakat umreye gidince farklı mezheplerden Müslümanlarla tanıştım ve geleneksel 
İslam'ı merak etmeye başladım. İçimde İslami ilimlere karşı büyük bir istek oluştu ve umre 
dönüşümde İslam'ı daha iyi öğrenmem gerektiğini anladım. Bu arada ikinci çocuğumuz 
olmuştu ve okullarımız da yeni bitmişti. Artık eşimle bir İslam ülkesine gidip hem İslam 
kültürünü daha yakından tanımaya hem de İslami ilimlerde kendimizi geliştirmeye karar 
verdik. Dubai’de çalışan arkadaşlarım vardı. Bana eğer Dubai'ye gelirsem çalışmak ve 
okumak için fırsat bulabileceğimi söylediler. Biz de ailecek Dubai'ye gidip orada bir ay 
kaldık. Fakat Dubai tam olarak aradığımız, kalmak istediğimiz İslam ülkesi değildi. Belki 
Dubai'de maddi olarak iyi imkânlar vardı; fakat doğal ve güçlü bir İslam kültürü yoktu. Bu 
arada Umman'ın başkenti Maskat’da yaşayan bir arkadaşım beni Umman'a davet etti. 
Umman'da birkaç gün geçirince yaşamak istediğim İslam ülkesini bulduğumu fark ettim. 
Umman’dan önce Dubai'ye döndüm. Eşim ve çocuklarımla Kanada'ya gidip Kanada'daki 
tüm eşyalarımızı satıp Umman'a doğru yola çıktık. Umman gerçekten güzel bir ülkeydi ve 
Ummanlılar da son derece mütevazı ve misafirperver Müslümanlardı. Ayrıca İslam kültürü 
tüm renkliliği ve canlılığıyla Umman’da yaşıyordu. Umman’da Dubai kadar iş imkânı olmasa 
da ülkedeki Müslüman toplum oldukça sakindi ve ülkenin genelinde huzur verici bir ortam 
vardı. Birkaç ay başkent Maskat’da kalıp iş aradım; fakat iş bulamadım. Bu arada paramız da 
azalmaya başlamıştı. Yavaş yavaş Kanada'ya geri dönmeyi düşünürken Maskat’tan 1000 km. 
uzaklıktaki Salala şehrinden bir iş teklifi geldi. Salala şehri gerçekten çok güzeldi ve 
Umman'ın geneli İbadi mezhebine mensup olsa da buradaki Müslümanlar genelde Şafi? ydi. 
Salala’da çok güzel günler geçirdik ve Ehli Sünnet Müslümanlarını daha yakından tanıma 
imkânı bulduk. İslam'ın içindeki farklı ekolleri tanıdıkça aslında Müslümanların ne denli 
zengin, birbirinden farklı kültür ve anlayışlara sahip olduklarını da anlıyordum. Özellikle 
geleneksel İslam'ın derinliği ve tarihten bugüne kadar uzanan sürekliliği beni çok etkiliyordu. 
Salala’da iki yıl kaldık; fakat ailecek kendimizi daha çok geliştirecek, tamamen ilimle 
uğraşabileceğimiz bir yer arıyorduk. Bunun üzerine Yemen'e gitmeye karar verdik. Yemen'e 
gitmemize iki hafta kala Yemen'de bazı çatışmalar yaşandı ve Yemen tüm sınırlarını kapattı. 
Ne yapacağımızı düşünürken Kahire'de eğitim gören bir arkadaşımız Mısır'ın ilim öğrenmek 
için iyi bir seçenek olduğunu söyledi. Bunun üzerine eşim ve üç çocuğumla Mısır'a doğru 
yola çıktık. 


Umman’dan sonra Mısır'ı nasıl buldunuz? 


Kahire'ye inip şehrin sokaklarında dolaşmaya başlar başlamaz Umman’dan ayrıldığım için 
çok pişman oldum. Çünkü Kahire çok kalabalıktı ve şehrin her yerinden gürültü geliyordu. 
Fakat Kahire ilim noktasında bana büyük imkânlar sundu. Kahire'de 1.5 sene boyunca Şafi ve 
Maliki hocalardan akaid, fıkıh, hadis usulü alanında dersler aldım. Arap baharıyla birlikte 
Mısır'da da olaylar başlayınca Mısır özellikle biz yabancılar için tehlikeli bir hal almaya 
başladı. O dönem her tarafta baltacılar vardı ve insanlara saldırıyorlardı. Ailemin güvenliğini 
sağlamak için onları Kanada'ya gönderdim. İlme devam etmek istiyordum, bu nedenle 
zamanla düzelir umuduyla ben bir süre daha Mısır'da kaldım. Fakat Mısır hep daha kötüye 
gitti, insanlar katledildi. Hatta hocalarımız arasından da öldürülenler oldu. Artık Mısır'dan 
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ayrılmaya karar verdim. Bu arada Katar'dan bir iş teklifi aldım. Mısır'dan Katar'a geçip kısa 
bir süre içinde ailemi de Katar'a getirdim. 2012 yılından 2017 yılına kadar Katar'da çalıştım. 
Fakat zamanla başka bir İslam ülkesine gidip orada yaşamaya karar verdik. Katar'da 
imkânlarımız iyiydi; fakat İslam hayatın içinde güçlü bir kültür ve medeniyete dönüşmemişti. 
Daha çok isim olarak vardı. Biz ise eşimle birlikte İslam'ın ruh ve kültürünü yoğun şekilde 
hissedebileceğimiz bir ortamda yaşamak, çocuklarımızı da böyle bir ortamda büyütmek 
istiyorduk. Bunun için en iyi ülkenin Türkiye olduğuna karar verdik. 


Sonradan Müslüman olanların Türkiye'ye yoğun bir ilgileri var. Özellikle İstanbul'a 
adeta bir mühtedi akımı var. Bu ilgi genel olarak neyden kaynaklanıyor? 


Biz Mısır'da yaşarken annem bizimle görüşmek istemiştim. Ben de annemin aklında İslam 
ülkeleri ve Müslümanlar iyi kalsınlar diye görüşme yeri olarak İstanbul'u seçmiştim. O zaman 
Türkiye'yi çok sevdim. Hatta senede bir veya iki kez ailecek Türkiye'ye gelip tatilimizi 
burada geçiriyorduk. Türkiye'nin bir yönü Batı'ya dönük olsa da diğer yönü İslam kültür ve 
medeniyetine dönük. Özellikle İstanbul'da yaşarken bunu yoğun şekilde hissediyorsunuz. 


Biraz da Türkiye'de yaşayan Müslümanlarla ilgili gözlemlerini dinleyebilir miyiz? 


Türkiye'deki Müslümanlar İslam'ın nasıl bir nimet olduğunu ne yazık ki bazen unutuyorlar. 
Türkiye ümmet için fedakârlık anlamında büyük bir tarihe sahip. İstanbul da İslam sanat ve 
mimarisinin en güzel örnekleriyle dolu. Türkiye'deki bir Müslüman bunları düşündükçe onur 
duymalı. Fakat ben Türk Müslümanların ellerindeki nimetin hakkını verip veremedikleri 
konusunda biraz tereddütlüyüm. Tarihi Batılı oryantalistlerden değil; Taberi, İbni Esir, Evliya 
Çelebi gibi kendi tarihçilerimizden okursak kendi öz medeniyetimizi de keşfetmiş oluruz. 


Sen uzun zaman Batı'da yaşadın. İslam özelde Batı'ya genelde tüm insanlığa içinde 
yaşadığımız dönemde özellikle ne sunabilir? 


Batı'ya yoğun bir manevi boşluk ve yalnızlık yaşanıyor. Bu yalnızlık sadece toplum içinde 
yaşanan bir yalnızlık değil. Yaratıcıdan uzak insan aslında yeryüzünün en yalnız insanıdır. 
İslam bugün hem Batılı hem de dünyanın diğer bölgelerinde yaşayan insanların yalnızlıklarını 
giderip onların hayatlarını anlamlı kılabilir. 


Son olarak şu soruyu sormak istiyorum. İnanmak sence bir insanın hayatına en çok ne 
katar? 


İnanmak bir insanın hayatına en çok sorumluluk duygusu katar. İslam'a göre bir insan iyilik 
yaptığında nasıl bunun karşılığını görürse kötülük yaptığında da aynı şekilde yaptığı 
kötülüğün karşılığını alır. İşte bu gerçek adalettir. Bir insan İslam'a inanmaya başladığı andan 
itibaren hayatındaki iyilikleri arttırıp kötülükleri azaltmaya çalışır, bunun için uğraşır. Bu da 
imanın insana kazandırdığı sorumluluk duygusundan ileri gelir. İnanmak ayrıca insana 
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yaratıcı hakkında bir farkındalık kazandırır. İnsan sürekli kendini gören bir yaratıcıyla 
yaşamaya başlar ve Allah'ı hissetmek insanın varoluşuna yeni bir mana katar. Bu mana da bir 
insan için bu hayattaki en büyük nimettir. 


BREZİLYALI GENCİN İSLAM'A GİRİŞ ÖYKÜSÜ 


08 Kasım 2021 Pazartesi - Adem Özköse-haksözhaber 


Müslüman olmadan önce Aryel Lanes Teodoro ismini kullanan, Müslüman olduktan sonra ise 
Abdulmecid ismini alan Brezilyalı gençle Fatih-Zeyrek’teki bir çay bahçesinde buluştuk. 
Abdulmecid’in fıtratının sesini dinleyip adım adıma İslam'a doğru yaptığı yolculuk gerçekten 
ibretlikti. Karşımda ilginç bir hayat hikâyesi vardı ve bu hayat hikâyesinin başaktörü olan kişi 
uzun bir arayışın ardından İslam'ın son derece etkileyici yanlarını, İslamla hayatın iç içeliğini 
ve İslam akidesindeki sadeliği keşfetmişti. Kuran'ın kendine sunduğu anlam dünyasıyla 
yepyeni bir hayat kuran Abdulmecid’i dinlerken gerçek bir imanın bir insanın hayatında ne 
denli dönüştürücü bir güce sahip olduğunu da gözlemlemiş oldum. 


-Abdulmecid bize öncelikle kendini tanıtır mısın? Mesela Brezilya’da nasıl bir hayata 
sahiptin? 


Brezilya'nın güneydoğusunda Guaçui isimli 40 bin nüfuslu bir şehir bulunuyor, ben ailemle 
birlikte burada yaşıyordum. Brezilyalıların çoğu ile kıyaslarsak açıkçası iyi bir hayatımız 

vardı. Maddi durumumuz fena sayılmazdı, ailem istediğim her şeyi karşılıyordu. Annem ev 
kadını babam ise felsefe ve tarih alanında çalışmalar yapan, kitaplar yazan bir entelektüeldi. 


-Ailen dindar bir aile miydi? 


Babam bizim şehrimizdeki Katolik Kilise’de önemli bir yöneticiydi. Hem annem hem de 
babam bizim iyi bir Hristiyan olmamızı istiyordu. Ailemiz tarafından gayri ahlaki bulunduğu 
için karnavallara katılmamız yasaktı. Her pazar mutlaka ailecek kiliseye giderdik. Ayrıca 
kardeşlerimle birlikte bir taraftan devletin resmi okullarına devam ederken diğer taraftan da 
haftada bir gün kilisenin verdiği eğitime katılırdık. Bunu tabi ki ailemiz istediği için 
yapıyorduk. Fakat yaşım ilerleyip düşünmeye başladıkça Katolik Kilise ile aram açıldı. 
Kendimi Katolikliği sorgularken buldum. 


-Bu süreç nasıl gerçekleşti? Niçin inancını sorgulama gereği duydun? 
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Katoliklikte azizlere büyük önem verilir ve azizlere dua edilir. Azizler adeta yaratıcı gibidir, 
Allah'tan istenilmesi gereken bir çok şey azizlerden de istenir. İşte bu durum benim kafamı 
karıştırıyordu. Nasıl oluyordu da Allah tarafından yaratılan insanlara Allah'ın özellikleri 
verilebiliyordu? Ben Allah ile arada azizler veya başka biri olmadan doğrudan irtibat kurmak 
istiyordum, bunun daha doğru olduğunu düşünüyordum. Hata ve günahlarımı da sadece 
Allah'a itiraf etmek istiyordum. Fakat Katolik Kilise bunun tam tersini savunuyordu. Bu 
durum zihnimde bir çok çelişkiye neden oldu. Allah'a bütün kalbimle inanıyordum; fakat 
benim inandığım Allah asla Katoliklerin inandıkları Allah değildi. Dikkatimi çeken ve asla 
kabul edemediğim bir başka durum daha vardı. 


-Nedir, anlatır mısın? 


Katoliklerde din genel olarak haftada bir gün gidilen kilise ile sınırlıdır ve kilisenin 
kapısından dışarı çıktığınızda her şey biter. Ben böyle bir anlayışı da kabul edemiyordum ve 
dinle hayat arasında güçlü bir bağ olduğunu düşünüyordum. Eğer hayatında etkili 
olmayacaksa insan niçin bir dine inanır ki? 16 yaşıma kadar iyi bir dini eğitim aldım; fakat 
Katolik anlayışı öğrendikçe dinden daha da uzaklaştım. Bu sürecin sonunda da artık içimdeki 
Katolik inancı ölmüştü. 


-Sonra ne oldu? 
Bir arayış içine girdim ve bu arayışın sonunda Protestan olmaya karar verdim. 
-Protestanlığın neyi sana çekici geldi? 


Protestanlarda Katolikler gibi azizlere yoğun şekilde değer atfedilmiyordu. İnsan eğer isterse 
direk Allah'a dua edebiliyor, onunla aracısız irtibat kurabiliyordu. Protestanlık ayrıca 
Katoliklik gibi sadece kiliseyle sınırlı bir anlayış da değil. İnsanın hayatına müdahale ediyor; 
fakirlere, zor durumda olanlara yardımı önemsiyor. Protestanlıkta İncil'i okuyup bizzat 
kendiniz anlayabiliyorsunuz. Katoliklikte ise İncil'i ancak azizler anlar, diğer insanlar ise 
azizlerin anladıklarını tatbik etmeye çalışır. Katoliklerin kiliseleri son derece ihtişamlıyken 
Protestanların kiliseleri oldukça basitti. Bunun gibi nedenlerle Protestanlık bana cazip geldi. 
Fakat zamanla Protestanlığın da sıkıntılı yönlerini keşfettim. 


-Neydi o sıkıntılı yönler? 


Protestanlar Katolikler gibi azizlere önem vermeseler de teslise; baba, oğul ve kutsal ruha 
büyük önem veriyorlardı. Artık teslis inancını sorgulamaya başlamıştım, ben kesinlikle 
aracısız direk ulaşabileceğim Allah'ı arıyordum. Teslisle ilgili sorduğum sorulara Protestan 
din adamları beni tatmin edecek cevaplar veremiyorlardı. 16 yaşımdan 20 yaşına kadar 
Protestan olarak yaşadım. Fakat teslis inancını bir türlü kabul edemediğim için üniversite 
ikinci sınıftan itibaren Protestanlıktan da uzaklaştım. Huzurlu ve anlamlı bir hayat için inanç 
benim için önemliydi ve arayışım devam ediyordu. 


-İslam hakkında neler biliyordun? Katolik ve Protestanlıktan uzaklaştıktan sonra 
İslam'ı araştırma gereği duydun mu? 


İslam hakkında sadece sıradan bir Brezilyalının bildiklerini biliyordum. İslam denince aklıma 


çöl, develer, Kâbe, Dubai ve zengin Arap şeyhleri geliyordu. Bir de bazen Müslümanlarla 
ilgili haberlerde bombalama eylemlerine rastlardım. Milliyetçi Hristiyanlar dışında 
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Brezilyalılar genelde Müslümanlara kötü gözle bakmazlar. O dönemler hayatımda hiçbir 
Müslümanla tanışmamıştım; fakat Müslümanlarla ilgili çok kötü bir bakışa da sahip değildim. 


-O zaman artık İslam'la nasıl tanıştığına, Müslüman olmaya nasıl karar verdiğine 
geçelim. 


Üniversite yıllarımda kafam iyice karışmıştı. İçimde gerçek inancı bulma isteği vardı; fakat ne 
yapacağımı bilemiyordum. Bu süreçte yavaş yavaş insanlardan kopmaya başladım. 


Hukuk fakültesinde okuyordum ama üniversiteyi de bırakmaya karar verdim. 


İnanç meselesini halletmeden diğer her şey bana anlamsız geliyordu. Bu nedenle bir 
depresyon sürecine girdim. Artık odamdan hiç çıkmıyordum, günümün tamamına yakınını 
odamda geçiriyordum. Yeni ve anlamlı bir hayata başlamak istiyordum, bunun yolunun da 
inançtan geçtiğini biliyordum. Bu dönemlerde facebook üzerinden dünyanın farklı 
ülkelerinden Müslümanlarla tanışmaya başladım. Tanıştığım Müslümanlar dindar ve kibar 
insanlardı. Bana sanki yıllardır tanışıyormuşuz gibi ilgi gösteriyorlardı. Sosyal medya 
üzerinden sohbet ederken namaz vakti geldiğinde izin isteyip namaz kılanlar oluyordu. Bu 
durum ilgimi çekiyordu; çünkü hayatla iç içe bir dini anlayışları vardı. Bir gün Suudlu Cibran 
isimli bir Müslümanla yine facebook üzerinden konuşurken bana İslam'a iman etmeyenleri 
öbür dünyada zor bir hayatın beklediğini söyledi. Cibran bana cennete gitmek için sadece iyi 
bir insan olmanın yetmediğini, güçlü bir iman ve doğru bir akideye sahip olmam gerektiğini 
de anlattı. Bunun için de öncelikle Kelime-i Şehadet getirmem, İslam'a girmem gerekiyordu. 
Cibran benden daha sonra adresimi istedi ve bana başta Kur'an Meali olmak üzere İslam'la 
ilgili İngilizce kitaplar gönderdi. Kuran’1 ve İslam'la ilgili kitapları okudukça Allah'a aracısız, 
direk ulaşabileceğim inancı bulduğumu hissediyordum. Kur'an okurken özellikle Meryem ve 
Yusuf Surelerinden çok etkilendim ve Kur'an beni değiştirmeye başladı. Mesela Kuran'ın 
emri üzerine domuz eti yemeyi terk ettim. Kur'an alkol kullanmayı da yasaklıyordu, bu 
nedenle alkolü de bıraktım. Kur'an adeta benim rehberim olmuştu, emirlerini tek tek yerine 
getirmeye çalışıyordum. Daha sonra sünnetleri öğrenmeye başladım, mesela yatarken sağ 
tarafıma doğru yatıyor, uykuya da bu şekilde dalıyordum. Yine su içerken ayakta su 
içmemeye dikkat ediyordum. İnternet üzerinden tanıştığım Yemenli bir Müslüman bana 
seccade gönderdi ve namazlarımı artık bu seccade üzerinde kılmaya başladım. İslam'ı 
yaşamak için attığım her adım kendimi daha fazla Müslüman hissetmemi sağlıyordu. Kur'an 
okurken artık Kuran'ın İncil'den farklı bir yönünü keşfediyordum. 


-Neydi bu fark? 


Kur'an kesinlikle aslına sadık kalmıştır; fakat İncil böyle değildir. Kur'an okudukça bu 
kitapta yazılanların Allah'tan geldiğine olan imanım daha da arttı. Ramazan gelince bu sefer 
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de yine Kuran'ın emrini yerine getirmek için oruç tutmaya başladım. Ailem bendeki değişimi 
fark ediyordu ve niçin yemek yemediğimi soruyorlardı. Ben de onlara diyet yaptığımı 
söyledim. Ramazan yeni bitmişti, bir gün annem çıldırmış bir şekilde odamın kapısını 
vurmaya başladı. Kapıyı açtım ve anneme ne olduğunu sordum. Annem internet üzerinden 
Müslüman olduğumu öğrenmişti. Facebook üzerinden sohbet ettiğim Müslümanlardan biri 
resmimi alıp İslam'a girdiğimi ilan etmiş, bunu da annem görmüştü. Annem kızgın bir şekilde 
bana bağırırken o an aklıma annemi İslam'a davet etmek geldi. Ben annemi İslam'a davet 
ettikçe annemin öfkesi daha da arttı. Fakat hayatımda ilk defa bir insanı İslam'a davet etmiş 
oldum. Daha sonra babam da Müslüman olduğumu öğrendi; fakat annem gibi tepki 
göstermedi. Bana “ben seni okuttum, yetiştirdim, inancınla ilgili bundan sonraki kararlarını 
sen kendin vereceksin” dedi. Yaşadığım şehirde hiçbir Müslüman yoktu, ben de İslam'ı daha 
fazla öğrenmek, Müslümanlarla bir arada olmak istiyordum. Tam bu sırada yine internet 
aracılığıyla tanıştığım bir Müslüman'dan bir davet aldım. Eğer istersem Mısır'a 
gelebileceğimi, bir süre Mısır'da Müslümanlarla bir arada yaşayıp İslam'ı daha iyi 
öğrenebileceğimi söyledi. Ailemi ikna etmek hiç kolay olamasa da sonunda kendi hayatımla 
ilgili alacağım kararlara saygı duyacaklarını söylediler. Mısırlı Müslüman biletimi alınca ben 
de Kahire'ye doğru yola çıktım. 


-Brezilya’da hiçbir Müslümanla tanışmadığını söylemiştin. O zaman hayatında ilk defa 
Müslümanlarla Kahire'de bir arada oldun. Müslümanlar hakkında ne düşünüyordun 
nasıl bir tabloyla karşılaştın? 


Kahire'de Müslümanlar bana bir aile gibi davrandılar. Mısırlılar arasında çok huzurluydum ve 
İslam'ı Müslümanlarla birlikte yaşama imkânı bulmuştum. Kahire'de İslam'ı daha iyi 
öğrenirken diğer taraftan da bir davet merkezinde tercümanlık yapıyordum. Her şey yolunda 
gidiyordu hatta Mısırlı bir kızla nişanlanmıştım, evlilik hazırlıkları yapıyorduk. Kahire'de 
yaklaşık 16 ay kalmıştım, bu sırada Mısır devleti ülkede kalışım noktasında sıkıntılar 
çıkarmaya başladı. Vizemi uzatmadılar, ben de bunun üzerine Türkiye'ye geldim. Burada 
kalıp hem İslam'ı daha iyi öğrenmek hem de Müslüman bir toplumda İslam'ı yaşamak 
istiyorum. Ayrıca Mısırlı nişanlım Sare’yi de Türkiye'ye getirmek, onunla İstanbul'da güzel 
bir yuva kurmak en büyük hayallerimden... 


-Abdulmecid gerçekten ilginç bir hidayet süreci yaşamışsın. Peki, son olarak neler 
söylemek istersin? 


İslam insana direk Allah'la bir bağ kurma fırsatı tanıyor, ben bunun insan için büyük bir 
imkân olduğunu düşünüyorum. Ayrıca Müslüman toplumlar her şeye rağmen Hristiyan 
toplumlardan daha huzurlular ve birbirleriyle ilişkileri de Hristiyan toplumlardan daha 
dürüstçe. Evet Müslümanlar içinde de sıkıntılı insanlar var; fakat yine de ben Hristiyan bir 
toplumda yaşamayı Müslümanlar arasında yaşamaya asla tercih etmem. 

Röportaj: Adem Özköse 

Fotoğraflar: Enes Malik 

FELSEFEDEN İSLAM'A UZANAN YOL 


21 Ocak 2022 Cuma- Adem Özköse-haksözhaber 
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Latin Amerika İslam'a olan ilginin her geçen gün daha da arttığı bir kıta. Yoksulluğun, suç 
örgütlerinin cirit attığı bir coğrafyada son yıllarda üst üste inşa edilen İslam merkezleri ve 
mescidler Latin Amerika'yı adeta ışıl ışıl aydınlatıyor. Mühtedilerle yaptığımız görüşmelere 
Latin Amerikalı Abdullah Santiago ile devam ederken felsefeye duyduğu yoğun ilginin 
Kolombiyalı genci ciddi okumalar ve sorgulamalar sonucu İslam'a nasıl ulaştırdığına şahit 
olacaksınız. Müslüman olmadan önce Santiago Salah ismini kullanan Abdullah Santiago’nun 
ihtida hikâyesi de diğer mühtedi hikayeleri gibi bir hayli ilginç ve derslerle dolu. 


Röportaja seni daha yakından tanıyarak başlayabiliriz? Bize biraz kendinden bahseder 
misin? 


1983 yılında Kolombiya'nın başkenti Bogota'da doğdum. Benim köküm aslında Filistin'e 
dayanıyor. Fakat dedelerim Latin Amerika kıtasına göç ettikten dört veya beş nesil sonra 
gerçek dinleri olan İslam'dan uzaklaşıp Hristiyan olmuşlar. 


Kökünüz Filistin’e dayandığı için hayatınızda İslam kültürüne dair taşıdığınız bir takım 
alışkanlıklar var mıydı? 


Arapça olan soy ismimizdeki “Salah” dışında kökümüzün Filistin'e dayandığına dair hiçbir 
belirti yoktu. Annem dindar bir Hristiyan olsa da babam için aynısını söyleyemem. Babam 
Batı kültürüne daha yakın biriydi. Ben de kendimi Hristiyan bir Kolombiyalı olarak 
görüyordum. 


Senin gibi kökleri Araplara dayanan Kolombiyalılar daha çok başkent Bogota'da mı 
yaşıyorlar? 


Hayır, daha çok Kolombiya'nın kuzey bölgelerinde yaşıyorlar. 19. yüzyılın sonu 20. yüzyılın 
başlarında Latin Amerika'ya Arap ülkelerinden yoğun bir göç olmuş. Bu insanların 
dedelerinin çoğu da bu göçler sırasında Latin Amerika kıtasına gelip farklı bölgelere 
yerleşmişler. 


Bize biraz da Kolombiya?daki siyasi ve iktisadi hayatı anlatır mısın? 


Kolombiya'da da birçok Latin Amerika ülkesinde olduğu gibi ülkenin zenginlikleri küçük biz 
azınlığın elinde toplanmış durumda. Ülkede orta sınıf yok denecek kadar az. Batı kültürü son 
yıllarda bir hayli etkili olsa da halk hala Latin Amerikalılara has özelliklerini koruyor. 
Kolombiyalılar din noktasında kendilerini Hristiyan görseler de Hristiyanlığın hayattaki 
karşılığı sadece semboller ve ritüeller üzerinden devam ediyor. 


Hristiyanlığı nasıl sorgulamaya başladın? Herhangi bir olay mı yaşadın yoksa araştırıp 
düşündükçe mi eski dininden uzaklaştın? 
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Hristiyanlıkta resim ve heykeller çok ön plandadır. Yaratıcı resim ve heykeller aracılığıyla 
adeta bir puta dönüştürülür. Ben de bunun etkisiyle çocukluğumda yaratıcıyı güçlü bir insan 
gibi düşünürdüm. Fakat 12 yaşımdan itibaren bazı şeyleri sorgulamaya başladım. Örneğin 
uzun uzun hayatın gayesi üzerine düşünüyordum. İnandığım din bana ihtiyacım olan bir hayat 
ve gaye sunmuyordu. Diğer taraftan içinde yaşadığım toplumu gözlemliyordum. 
Kolombiya'da Hristiyanlık yaşanan bir dinden ziyade daha çok edebiyatı yapılan bir şeydi. 
Kendimi ait hissettiğim toplumdaki çelişkileri gördükçe hakikate ulaşma, gerçeği bulma 
isteğim daha da artıyordu. Ortaokulda gittiğim okula karşı ilgisiz bir öğrenciydim. Çünkü 
okulda gördüğümüz dersler vasıtasıyla zihnimdeki sorulara cevaplar bulamıyordum. Fakat 
içimde yoğun bir gerçeğe ulaşma aşkı vardı. 


Daha sonra neler oldu? 


Ortaokuldan liseye geçince felsefe dersi görmeye başladık ve ilk dersten itibaren felsefe 
yoğun şekilde ilgimi çekti. Felsefe aslında benim kendime sorduğum soruların benzerlerini 
sorup bu sorulara cevaplar arıyordu. Derste varlık, varlığın anlamı ve gayesi üzerine 
filozofların verdikleri cevapları öğrenip kendi aramızda bunları tartışıyorduk. Felsefe beni 
okula öyle bağlamıştı ki felsefe dersinin olduğu günleri artık iple çekiyordum. Ayrıca başkent 
Bogota'daki kitapçıları gezip kitapçılardan felsefe ile ilgili kitapları topluyor ve bunları 
okuyordum. Hayatım artık felsefe kitaplarıyla ve düşünmekle geçiyordu. Okudukça sorularım 
artıyor, sorularıma cevaplar buldukça dünyanın en mutlu insanı ben oluyordum. Bir süre 
sonra yaratıcı üzerine okumaya başladım. Okudukça yaratıcının insanın hayatında ne denli 
önemli bir yer kapladığını fark ettim. Yaratıcıya karşı çıkan büyük filozoflar da fikirlerini 
ifade ederken yine yaratıcıyı merkeze alıyorlardı. Yaratıcı öyle bir gerçek, öyle bir hakikatti ki 
insan inansın veya inanmasın yaratıcıdan asla kaçamıyordu. İnsanın hissedip ihtiyaç duyduğu 
şeyler nasıl var olduklarına delilse bunların hepsinden daha çok hissedilip ihtiyaç duyulan şey 
de aslında kendi başına onun varlığına delildi. İnsanın hakikate ulaşma isteği de aslında 
yaratıcıya ulaşma, onu hissetme isteğinden kaynaklanıyordu. Yaratıcı öyle bir gerçek, insanı 
kuşatan öyle bir güçtü ki yeryüzündeki hiçbir Latin Amerikalı, hiçbir Batılı, hiçbir Çinli veya 
hiçbir Türk bu gerçekle yüzleşmeden yaşayamıyordu. Yaratıcı üzerine yaptığım okumalar ve 
kendi kendime sorduğum sorularla bilinçli bir şekilde yaratıcıya inanmaya başladım. Daha 
önce sırf ailem ve çevrem Hristiyan olduğu için yaratıcıya inanırken artık araştırıp düşünerek 
yaratıcının varlığına inanıyordum. Fakat önümde araştırmam, cevabını bulmam gereken başka 
sorularım da vardı. Şimdiye kadar sorduğum soruların cevabını felsefe yoluyla düşünerek 
bulsam da bu yeni sorularımın cevabını bulmakta felsefe yetersiz kalıyordu. 


Neydi bu sorular? 


Bizi yaratan bir yaratıcı vardı; fakat bu yaratıcının mahiyeti nasıldı ve yaratıcımız bizden nasıl 
bir hayat yaşamamızı talep ediyordu? Bu soruların cevaplarını bana ancak dinlerin 
verebileceğini fark edince bu sefer de yoğun şekilde dinler üzerine okumaya başladım. Felsefe 
düşünmem ve soru sormam için bana bir kapı aralamıştı. Fakat gerçek yaratıcıyı, hakikati 
dinler üzerine yapacağım araştırmalar üzerine bulmayı umuyordum. Yoğun şekilde dinler 
üzerine okumaya başladım. Batı ve Doğu'daki dinleri inceledim. Büyük dinleri asıl 
kaynaklarından okudum, esaslarını anlamaya çalıştım, özellikle de nasıl bir ilah anlayışına 
sahip olduklarını öğrenmek için çabaladım. İlk araştırdığım dinlerden biri Budizm’di. Budizm 
kişinin hakikate ancak toplumdan uzaklaşıp insani özelliklerini tüm yönleriyle yok ederek 
ulaşabileceğini savunuyordu. Fakat Budizm'de nasıl bir yaratıcıya inanmalıyız sorusunun 
bütünlüklü bir cevabı yoktu. Daha sonra Tevrat, Zebur ve İncil'den oluşan Kitab-ı 
Mukaddes’i okumaya başladım. Kitab-ı Mukaddes'in Eski Ahit olarak bilinen Tevrat ve 
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Zebur bölümünde etkili metinlere rastladım. Özellikle Hz. Musa ve Hz. İbrahim kıssaları 
gerçekten etkileyiciydi. Eski Ahit olarak bilinen bölümünü okuduktan sonra Yeni Ahit'i, yani 
İncil'i okudum. İncil'de de insanlar için faydalı öğüt ve kıssalar vardı. Hz. İsa'nın yaşadıkları 
gerçekten etkileyiciydi. Fakat okudukça hem Eski hem de Yeni Ahit’teki çelişkileri fark 
ettim. 


Bunlar ne tür çelişkilerdi? 


Bunlar aslında basit çelişkiler. Fakat ilahi olan asla bu tür çelişkileri barındırmaz. Eski Ahit’e 
yani Tevrat ve Zebur'a göre Yahudiler sürekli hata yapmalarına rağmen Allah tarafından 
seçilmiş bir millettir. Fakat yaratıcı her şeyden önce adildir ve bu durum yaratıcının mutlak 
adaletine aykırıdır. Yaratıcı asla yarattığı kulları arasında ayırım yapmaz. Yeni Ahit yani İncil 
de birçok çelişkiler barındırıyor. İnsanların günahkâr olarak doğması veya Hz. İsa'nın tüm 
insanların iyiliği için ölmesi düşünen bir insanın kabul edebileceği bir durum değildir. Kitab-ı 
Mukaddesi okuyunca içinde bazı hakikatler barındırsa da Yahudilik ve Hristiyanlığın tahrif 
edildiğini fark ettim. Allah tarafından gönderilen peygamberlerin olduğuna inanıyordum. 
Ayrıca yaratıcının tek olduğuna da kanaat getirmiştim. Fakat benim aradığım ilah ne 
Hristiyanlığın ne de Yahudiliğin ilahıydı. Araştırdığım hiçbir din hakikate ulaştırma 
noktasında beni ikna edememişti. Bir süre hiçbir dine inanmadan tek bir ilaha inanarak 
yaşadım. 


İslam'la nasıl tanıştın, Müslüman olmaya nasıl karar verdin? 


Liseden sonra ailemin isteği üzerine hukuk fakültesinde okumaya başladım. Ben aslında 
felsefe veya müzik bölümünde okumak istiyordum. Fakat babam avukat olduğu için benim de 
hukuk okumamı istedi. Üniversite ikinci sınıfta Kolombiyalı bir arkadaşımın evinde Kuran'ın 
İspanyolcasına rastladım. İncelediğim dinlerden sonra aslında İslam'ı araştırmaya karar 
vermiştim. Arkadaşımdan incelemek için İspanyolca Kuran'ı bana vermesini istedim. Daha 
sonra kaldığım eve dönüp merakla Kuran'ı okumaya başladım. 


Kur'an okumaya başlayınca ilk olarak neler hissettin? 


Kur'an okumaya başlar başlamaz bu kitabın asla sıradan bir kitap olmadığını, kesinlikle ilahi 
bir kitap olduğunu fark ettim. Kuran'daki hitap kesinlikle bir insana ait olamazdı. Bu hitap, bu 
emirler, bu kıssalar, bu belagat ve bu güzellik tüm kâinatı yoktan var eden yüce yaratıcıya 
aitti. Sonunda aradığım yaratıcıyı bulmuştum ve Kur'an vasıtasıyla O'nun huzurunda 
olduğumu, O'nunla irtibat kurduğumu hissediyordum. İnanın hayatımda daha önce böyle bir 
kitapla karşılaşmamıştım. Günlerce Kuran'ı elimden bırakamadım. Artık beni hakikate, 
yıllardır aradığımı ilaha ulaştıracak yol göstericimi bulmuştum. 
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Kur'an okuduktan sonra hemen Kelime-i Şehadet getirip Islam’a girmeye karar verdin 
mi? 


Hayır, Müslüman olmadım. Çünkü Kelime-i Şehadet getirmeyi veya Müslümanlığın nasıl bir 
şey olduğunu bilmiyordum. Sadece Kuran'ın ve Allah'ın gönderdiği son peygamber olan Hz. 
Muhammed'in yolunu takip etmeye karar vermiştim. 


Daha sonra neler yaşadın? 


Babam ve kardeşimle her yaz tatilinde bir ülkeye yolculuk yapıyorduk. Kuran'la tanıştığım yıl 
da babam bir turist kafilesiyle Mısır'a gideceğimizi söyledi. Mısır'a doğru yola çıktık ve bize 
rehberlik yapan bir Mısırlı ile ülkeyi gezmeye başladık. Ben Mısırlı rehbere sürekli İslam'la 
ilgili sorular soruyordum. 


Ne tür sorular? 


Mesela Müslümanların namazı nasıl kıldıklarını, Ramazan ayının nasıl geçtiğini, orucun nasıl 
tutulacağını öğrenmeye çalışıyordum. Bu rehberle bir haftaya yakın Mısır'daki ünlü tarihi 
mekânları gezdik. Mısır'da geçirdiğimiz son gün rehber bana istersem onunla Ezher Camii'ne 
gelebileceğimi söyledi. Sürekli İslam'la ilgili sorular sormam, Islam’1 öğrenmeye çalışmam 
Mısırlı rehberin dikkatini çekmişti. Ben de yanıma kardeşimi aldım ve rehberle birlikte Ezher 
Camii'ne gittik. Camiye girer girmez büyük bir ferahlık hissettim. İçimden kiliselerle camiyi 
kıyasladım. Kiliselerde konuşmak, ders çalışmak yasaktı. Fakat Ezher Camii'nde isteyenler 
bir köşede ibadet ediyor, bir başka köşede sohbet yapılıyor, bir diğer köşede de öğrenciler 
ders çalışıyordu. Bu rahatlığı çok sevmiştim. Daha sonra Mısırlı rehber beni caminin 
imamlarından birinin yanına götürdü. Bu imam İngilizce konuşabiliyordu. Rehber bana, 
“İslam'la ilgili öğrenmek istediğin her soruyu bu imama sorabilirsin.” dedi. Bunun üzerine 
imamla İslam üzerine konuşmaya başladık. Ben İslam'la ilgili farklı konularda üst üste imama 
sorular soruyordum. İmam da sorularımı cevaplıyordu. Sohbetimizin bir yerinde imam bana, 
“Sen İslam'a inanıyorsun; fakat Müslüman olduğunun farkında değilsin.” dedi. Bunun üzerine 
eğer istersem Kelime-i Şehadet getirebileceğimi söyledi. Ben de imama “Nasıl?” diye 
sordum. İmam Kelime-i Şehadet hakkında kısa bir açıklama yaptıktan sonra onun 
söylediklerini tekrarlamaya başladım. Bir taraftan Kelime-i Şehadet getiriyor diğer taraftan da 
ağlıyordum. Benim için gerçekten tarifi imkânsız çok özel bir andı. Müslüman olduktan sonra 
Ezher Camii'nde imamın tarifiyle ilk namazımı da kıldım. 


Bütün bu olanlar karşısında kardeşinin tavrı ne oldu? 


Kardeşim bir hayli şaşırdı. Çünkü onun ne sürekli Kur'an okuduğumdan ne de İslam'la 
ilgilendiğimden haberi vardı. Ben Müslüman olduktan sonra imam bu sefer de kardeşime eğer 
isterse kendisinin de Müslüman olabileceğini söyledi. Fakat kardeşim bunu kabul etmedi. 
Daha sonra birlikte otele, babamın yanına döndük. Babama Müslüman olduğumu söyledim ve 
aynı gün Mısır'a geldiğimiz turist kafilesiyle birlikte Kolombiya’ya doğru yola çıktık. 


Müslüman olduğunu öğrenince babanın tavrı ne oldu? 
Babam Müslüman olmamı çok fazla önemsemedi. Çünkü Müslüman olmanın nasıl bir şey 
olduğunu tam olarak anlamamıştı. Babamın aklında din Hristiyanlık gibi haftada bir gün 


kiliseye gitmekten ibaretti. Fakat İslam'ın hayatın bütününü kapsadığını, bir Müslüman'ın 
gündelik hayatının tümünü İslam'a göre düzenlemesi gerektiğini bilmiyordu. 
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Kolombiya’ya döndükten sonra hayatın nasıl devam etti? 


Mısır'dan ayrılmadan önce Mısırlı rehber ve camide tanıştığım imam bana İslam'la ilgili 
kitaplar vermişlerdi. Babam Müslüman olmamı önemsemese de İslam'la ilgili kitapları 
Kolombiya’ya götürmemi kabul etmedi. Müslüman olmama saygı duyuyordu; fakat İslam'la 
derin bir ilişki kurmamı istemiyordu. Fakat ben her ne olursa olsun bundan sonraki hayatımı 
iyi bir Müslüman olarak yaşamaya karar vermiştim. Kolombiya’ya dönünce başkent 
Bogota'da yaşayan Müslümanlarla tanışmak için Lübnanlı Arapların işlettikleri lokantalardan 
birine gittim. Burada tanıştığım Lübnanlı Müslümanlar bana çok sıcak davrandılar. Hem 
Kolombiyalı olup hem de İslam'a girdiğim için çok sevindiler ve beni cuma namazı kılmak 
için bir mescide davet ettiler. Cuma günü babamı da yanıma alıp bu mescide gittim. 


Mescide özellikle niçin babanla gitmek istedin? 


Çünkü mescidin olduğu yere giden bazı sokaklar tehlikeli, güvenliğin olmadığı sokaklardı. 
Babamın ilk gidişimde hem bana yol arkadaşlığı yapmasını hem de Müslümanları daha 
yakından tanımasını istedim. Gittiğimiz mescid ve özellikle de Müslümanlarla bir arada 
olmak beni çok etkiledi. 


Bu ziyaretiniz babanın İslam ve Müslümanlarla ilgili görüşlerini değiştirdi mi? 


Hayır değiştirmedi. Ben Allah'ın evinde olduğum ve Müslümanlarla bir arada bulunduğum 
için çok sevindim; fakat babam bundan hiç etkilenmedi. Bu ziyaretimizden sonra her cuma 
aynı mescide gitmeye devam ettim. Hem cuma namazlarımı burada kılıyordum hem de 
mesciddeki Müslümanlardan İslam'ı öğreniyordum. Bir sene boyunca Ebubekir Mescidi’ne 
gidip burada İslam üzerine eğitim aldım. Bu sırada benim gibi sonradan Müslüman olan 
Kolombiyalı eşimle evlendim. Evlilik sonrası eşimle hem Müslümanlarla bir arada yaşayıp 
İslam kültürünü öğrenmek hem de kendimizi geliştirmek için yola çıkmaya karar verdik. 
Babama Suudi Arabistan veya Mısır'a gidip Müslümanlarla bir arada yaşamak ve eğitim 
almak istediğimi söyledim. Babam bu iki ülkede sıkıntılarla karşılaşabileceğimi belirtti. 
Bunun üzerine Malezya'yı araştırdım ve daha modern bir ülke olduğu için Malezya 
konusunda babam da sıkıntı çıkarmadı. Önce ben Malezya'ya gittim ve eğitim için 
başvurduğum üniversiteden kabul aldım. Daha sonra da eşim ve daha bebek olan küçük kızım 
birlikte Malezya'ya geldiler. Müslüman olmadan önce ilimle uğraşmayı çok seviyordum. 
Fakat Müslüman olduktan sonra ilme ve okumaya olan merakım daha da arttı. 


Müslüman olmak ilme olan merakınızı niçin arttırdı? 


Çünkü Allah Müslümanlardan ilimle uğraşmalarını, ölene kadar ilmin ve okumanın peşinden 
koşmalarını istiyor. Ben de Malezya'da bir süre tarih daha sonra da siyaset bilimi alanında 
eğitim gördüm. Burada 4 yıl kalıp Malezya Uluslararası İslam Üniversitesinden mezun 
oldum. Bu üniversitede İslam dünyasının dört bir yanından Müslüman öğrenciler eğitim 
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gördükleri için İslam kültürünü daha yakından tanıma imkânı buldum. Üniversiteden mezun 
olduktan sonra İslami ilimlerde daha da derinleşmeye karar verdim. Bunun için de Arapça 
öğrenmem gerekiyordu. Ailecek Mısır'a gittik ve ben Ezher Üniversitesi'ne kaydımı 
yaptırdım. Yaşamak bir hayli zor olsa da ilim yönünden Mısır büyük bir zenginlikti. 6 yıl 
boyunca Ezher Üniversitesi'nde eğitim görüp bir taraftan Arapça öğrendim diğer taraftan da 
kendimi İslami ilimlerde geliştirdim. Kahire'de 2010 yılında başlayan eğitimim 2016 yılında 
sona erdi. Buradaki eğitimim sona erdikten sonra bir süre bir merkezde çalıştım. Burada 
İslami fetvaları Arapçadan İspanyolcaya çeviriyordum. 2017 yılında ise Kolombiya’ya 
döndüm. Başkent Bogota'da bir taraftan mescidlerde Müslümanlara vaazlar verirken diğer 
taraftan da Bogota'da bir üniversitede master yapmaya başladım. 


Hangi alanda master yapıyordun? 


Sonunda okuma serüvenime ilk başladığım alana dönmüş ve felsefeyi seçmiştim. Mısır'da 
eğitim görürken Şeyhülislam Mustafa Sabri Efendi'nin Immanuel Kant’ in fikirlerine yönelik 
yazdığı bir eleştiri metnini okumuştum. Derin bir felsefi ve kelami yapıya sahip olan bu metin 
beni çok etkiledi ve Mustafa Sabri Efendi’ ye karşı büyük bir ilgi duydum. Bu nedenle 
Kolombiya'da master yaptığım üniversiteye Mustafa Sabri Efendi'nin Kant'a karşı yazdığı bu 
metin hakkında bir tez hazırlamak istediğimi söyledim. Kolombiyalı hocalarım konuyu çok 
beğendiler. Fakat karşıma bir sorun çıktı. Benim master yapacağım üniversitede İslam 
Felsefesi veya Kelam bölümü yoktu. Ama master yaptığım Kolombiya Üniversitesi ile 
Ankara Üniversitesi arasında karşılıklı bir işbirliği vardı. Bunu fark edince hocalarıma 
Türkiye'ye gidip bu konuyu Ankara Üniversitesi'nin yardımıyla araştırmak, tezimi bu şekilde 
tamamlamak istediğimi söyledim. Ayrıca Şeyhülislam Mustafa Sabri Efendi bir Türk'tü. Bu 
nedenle Türkiye?de bu konuyu daha rahat araştırabilirdim. Kolombiyalı hocalarım Ankara 
Üniversitesi kabul ettiği takdirde kendilerinin de her türlü kolaylığı sağlayacaklarını 
söylediler. Bunun üzerine Ankara Üniversitesi ile iletişime geçtim ve Ankara Üniversitesi 
İlahiyat Fakültesi'nden kabul aldım. Kısa bir zaman içinde de yola çıkıp Türkiye'ye geldim. 
Ankara'da tezimi hazırlamak için çok iyi imkânlar buldum ve herkes bana çok yardımcı oldu. 
Tezimi bitirip Kolombiya’ ya dönmeyi düşünürken bu sefer de korona salgını başladı. Bunun 
üzerine internet üzerinden Kolombiyalı hocalarımla konuşup tezimi tartıştık. 


Abdullah anlattıklarını şaşkınlıkla dinliyorum. Gerçekten ilginç bir hikâyeye sahipsin. 
Biraz daha Mustafa Sabri Efendi'ye olan ilgini ve onun hakkında hazırladığın tezini 
konuşabilir miyiz? 


Benim tez konumun başlığı; “Allah'ın Varlığına Dair Delillerin İmkânına ve Kant'ın 
Epistemolojisi’ne Dair Mustafa Sabri Efendi'nin Görüşleri” şeklindeydi. Kant Allah'ın 
varlığına dair delillerin tümünün yetersiz olduğunu savunmuş ve bunu ispatlamaya çalışmıştı. 
Kant yaşadığı dönemde hem Batı'da hem de başta Mısır olmak üzere İslam dünyasında etkili 
olmuştu. Mustafa Sabri Efendi Mısır'a gidip Kant'ın etkisini görünce Kant'ın metafiziği 
çürütmeye kalkan fikirlerine karşı cevap vermişti. Müslüman olmadan önce ben de sık sık 
Kant'ın eserlerini okuyordum ve Kant'ın mantığına hayrandım. Fakat Müslüman olduktan 
sonra Mustafa Sabri Efendi'nin ona karşı verdiği cevapları okuyunca daha çok etkilendim. 
Mustafa Sabri Efendi Kant'ın metafiziğe vurduğu darbeye adeta daha büyük bir darbeyle 
karşılık veriyordu. Bu konu ilgimi çekti. Çünkü içinde hem felsefe hem kelam, hem metafizik 
karşıtlığı hem de etkili bir metafizik savunması barındırıyordu. Tezimi hazırlarken Mustafa 
Sabri Efendi'nin Kant'a verdiği cevapları inceledim. Kolombiya'daki hocalarım tezimi çok 
beğendiler. Tez aşamasını geçtikten sonra da İstanbul'da İbni Haldun Üniversitesi'nde 
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doktoraya başladım. Doktora konum “Kelam ilmi Felsefeye Nasıl Meydan Okuyor?” 
başlığını taşıyor. 


Felsefe ile kelam İlmi arasında gördüğün en temel fark nedir? 


Kelam ilmi felsefenin olgunluğa ulaşmış halidir. Felsefe insana düşünmeyi, büyük sorular 
sormayı öğretir. İslam ise bu büyük soruların cevabıdır. 


Müslüman düşünürlerden en çok kimlerin fikirleriyle ilgileniyorsun? 


İmam Razi ve İmam Gazali etkilendiğim, eserlerinden faydalandığım iki büyük İslam 
düşünürü. Son yüzyılda yaşayan İslam düşünürlerinden ise Mustafa Sabri Efendi, Elmalılı 
Hamdi Yazır ve Said Nursi beni etkileyen isimler. 


Son olarak şöyle bir soru sormak istiyorum. Bir takım çevreler İslam dünyasının geri 
kalışını felsefeye karşı alınan cepheye bağlıyor. Felsefeye karşı daha hoşgörülü olunan 
dönemde Müslümanların daha ileri olduğu savunuluyor. Sen de bu fikre katılıyor 
musun? 


Ben bu fikri doğru bulmuyorum. Müslümanların şu anki durumları bence tek bir sebebe 
bağlanamaz. Siyasi ve kültürel sebepler başta olmak üzere Müslümanların yaşadıkları 
sorunların birçok sebepleri var. Bu nedenle tek bir sebebe bağlamak yerine bu meseleyi daha 
geniş, farklı sebepleri tahlil ederek ele almalıyız. Modem bilimler bugün insanın boğuştuğu 
birçok soruna çözüm üretemiyor. Yaşadığımız yüzyılda doğa, hayat, ekonomi, hukuk adeta 
bir krize dönüştü. Ayrıca modern bilimler insanlığı büyük bir varoluş krizine soktu. Bugün 
insanlığı içinde bulunduğu krizden çıkaracak, yaşanan sorunlara çare üretecek potansiyel 
sadece İslam'da var. Biz ise Müslümanlar olarak bugün İslam insanlığa nasıl yol gösterir 
sorusunun cevabına yoğunlaşmalıyız. Bunun metot ve yöntemini, usulünü inşa etmeliyiz. 


İTALYAN GENÇ ANDERA LAZARO'NUN HİDAYETİ 


03 Ocak 2022 Pazartesi - Adem Özköse- haksozhaber 


Müslüman olduktan sonra Ömer ismini alan Andera Lazaro, İtalyan bir faşistken yaptığı 
araştırma ve okumalar sonucu İslam'ın hakikat olduğuna iman etmiş. İyi bir kitap kurdu ve 
ilim aşığı olan İtalyan genç; “İslam bana niçin yaratıldığımı, hayatımdaki gayemin ne olması 
gerektiğini net bir şekilde açıklıyor. Yeryüzünde neler yapmalıyız ve nasıl yapmalıyız 
meselesinde de bana yol gösteriyor. Ölümden sonraki hayatla ilgili sorularıma da cevaplar 
veriyor. Bu sorulara verilen cevaplar Kierkegaard veya Nietzsche gibi yaratılmış insanların 
verdiği cevaplar değil. Bizzat yaratanın, herkesi ve her şeyi kuşatan Allah'ın verdiği 
cevaplar.” diyor. Fatih'teki Şekerci Han'da saatler süren sohbetimiz esnasında kendisinden 
İslam, Batı, Müslümanlar ve mühtedilerle ilgili önemli tespitler dinlediğimiz Ömer'le 
yaptığımız röportajı ilginize sunuyorum. 
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Omer röportaja geçmişinle başlamak istiyoruz. Italya’da nasil bir ortamda büyüdün? 
Müslüman olana kadar hangi süreçlerden geçtin? 


Ben aslen Güney İtalyalıyım ve Calabria şehrindenim. Liseyi de bu şehirde okudum. Lise 
yıllarımda iyi kitap okuyanbir İtalyan faşistiydim ve faşizme yakın olan parti ve grupları 
destekliyordum. Ailem Hristiyan bir aileydi, ben de ailemden dolayı Hristiyan’dim. Çocukken 
daha dindar bir Hristiyan olduğumu hatırlıyorum. Hayatımın hiçbir döneminde ateist olmasam 
da liseden itibaren Hristiyanlıkla arama bir mesafe girmeye başladı. Aslında Batı'da din ya 
çocuklar ya da yaşlılar içindir. Bundan dolayı insan ya çocukluk ya da yaşlılık yıllarında 
dindar bir Hristiyan olur. Fakat modern dönemlebirlikte bu da kaybedilmeye başlandı. Kendi 
serüvenimi anlatmaya devam edersem lise yıllarımda sadece çalışmakla, yemek yemekle veya 
uyumakla geçen bir hayatın beni tatmin etmediğini hatırlıyorum. Hayatıma bir mana katmak 
için müzikle, felsefeyle ve siyasetle ilgileniyordum. Fakat bir insan için bunlardan daha güçlü 
bir anlamın olduğunu düşünüyordum. O dönemler özellikle okuduğum siyasi kitaplar beni 
faşizme yaklaştırmıştı diyebilirim. 


Faşizmin seni çeken tarafı neydi? 


Faşist gruplar kendi aralarında farklı fikirlere sahiplerdi. Benim yakın olduğum fikir ve grup 
sadece milliyetçi fikirleri savunmuyor, Batı'nın modem dönemle birlikte ürettiği değerlere de 
karşı çıkıyordu. Benim içinde bulunduğum faşist grup maneviyatçı bir gruptu. 


Lise yıllarınız bu şekilde mi geçti? 


Evet, o yıllar çok yoğun okuyor ve gözlem yapıyordum. Zamanla şunu fark ettim, 
yeryüzündeki problemlerin kaynağı sadece siyasi değil. Yani bir sistemi değiştirip yerine 
başka bir sistem getirdiğinizde veya devrim yaptığınızda sorun çözülmüyor. Aynı zamanda 
insanı iç dünyasından toplumsal hayatına kadar bir düzene sokacak, onu manevi olarak 
denetleyecek bir güce de ihtiyaç var. Zamanla bu güce duyulan ihtiyacı fark ettim. 


Özellikle sonradan Müslüman olan Batılı mühtedilerde Batı yaşamına ve felsefesine 
karşı yoğun bir itiraz fark ediyorum. Biraz bu itiraz üzerine konuşabilir miyiz? 


Batı insanında büyük bir anlam boşluğu var vebu boşluk sürekli yeni şeyler denenerek 
aşılmaya çalışılıyor. Batı'da bugün felsefi, ahlaki, kişisel ve sosyal bir tıkanıklık yaşanıyor. 
Yoğun şekilde intiharlar oluyor, aile çöküyor, LGBT türü akımlar daha da güçleniyor. Batı bu 
haliyle içinde bulunduğu durum karşısında bir çıkış üretemiyor. Fakat Batı böyle bir kriz ve 
çaresizlik yaşarken Müslümanlar da garip bir şekilde Batılılaşmak istiyorlar. Müslümanlar 
Batılılaştıkça Batı insanının bugün yaşadığı boşluk ve buhranı yaşayacaklar. İnsan sadece ruh 
veya sadece madde değildir. İnsan hem ruh hem de maddedir. Batı'da insan sadece maddeye 
indirgendi. Bunun çözümü ruha dönmektir demiyorum. Çünkü Batı'da birçok ruhçu akım var 
ve bunlar da Batı insanının yaşadığı krize çare olamıyorlar. İhtiyaç olan hem ruhun hem de 
maddenin hakkını veren bir inançtır. Bu inancın aynı zamanda hak olması, vahiyden 
beslenmesi de gerekir. İşte İslam tam olarak budur. Hem maddeci, hem ruhçu hem de hak 
olan, vahiyden beslenen bir dindir. 


İslam'a ilgin nasıl başladı, Müslüman olmaya nasıl karar verdin? 


İçinde bulunduğum faşist grup maneviyatçı olduğu için burada farklı dinlerin içindeki ruha 
önem veren metinler de okunuyordu. Ben de İslam'la ilk olarak tasavvufi eserle okuyarak 
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tanıştım. O zamana kadar İslam'la ilgili pek fazla bilgim yoktu. İbni Arabi'nin, Celaleddin 
Rumi'nin, Abdulkadir Geylani'nin ve İmam Gazali'nin eserlerini okudum. Diğerlerini 
okurken sadece ruhani, maneviyatçı tarafları ilgimi çekerken İmam Gazali'yi okurken ruhani 
tarafın yanında bir de akide ve inanç boyutu dikkatimi çekti. İmam Gazali'nin eserlerini 
okudukça İslam akidesine de ilgi duymaya başladım. Daha sonra siyer kitapları ve Kur'an 
okudum. Özellikle Kuran'ın İtalyanca tercümesini okurken çok etkilendim. Kuran'ın insana 
hitabının, verdiği cevapların asla bir beşere ait olamayacağını fark ettim. Bu yaşadığım her 
şey aslında bir bulmacanın birbirlerini tamamlayan kareleri gibiydi. Bu kareler birleşti ve 
Allah bana sonunda hidayeti nasip etti. 


Ne zaman Müslüman oldun? 


Liseyi bitirirken aslında İslam'ın hak din olduğunu kabul ediyordum. Fakat şehadet 
getirmedim, çünkü kendimi İslam'ın emirlerini uygulama noktasında tam olarak hazır 
hissetmiyordum. Fakat Kelime-i Şehadet getireceğim anı da dört gözle bekliyordum. Liseden 
sonra Cenova şehrinde hukuk fakültesine kaydımı yaptırdım. Hukuk fakültesine ailem istediği 
için kayıt olmuştum. Fakat daha sonra yabancı diller bölümüne geçtim. Üniversite ikinci 
sınıfın başında Müslüman olmak için artık hazır hale geldiğimi düşünmeye başladım. O 
dönemler bir gün kendi kendime karar verdim ve Cenova şehrindeki mescide giderek 
mesciddeki imamın yardımıyla Kelime-i Şehadet getirdim ve Müslüman oldum. İslam'a 
girmeden önce sadece iki Müslüman'la tanışmıştım. Onlarla da çok sıkı bir ilişkim olmamıştı. 


Araştırıp düşünerek İslam'a giren birçok insanla karşılaşıyoruz. Bu insanların her 
birini Islam?ın farklı bir yönü etkiliyor. Seni Islam?'ın en çok hangi yönü etkiledi? 


İslam'ın Tevhid ve risalet anlayışı beni çok etkiledi. İslam'ı bizlere getiren Peygamberimiz 
Hz. Muhammed bizzat bu dini yaşamış ve bu yaşam Kuran ve Sünnet vasıtasıyla bize kadar 
ulaşmıştır. Hristiyanlıkla kıyaslayacak olursak kilisede yapılan ayinlerin çoğu Hz. İsa'dan 
sonra gelen insanlar tarafından üretilmiştir. Hristiyanlar bizim ibadetlerimizi Hz. İsa da 
yapardı, biz ondan aldık diyemezler. Hatta inanç esaslarının tamamına yakını konsüller 
tarafından belirlenmiştir. Fakat İslam öyle değil. İslam”daki her şey ya Kuran'da emir olarak 
vardır ya da Peygamberimiz tarafından insanlara öğretilmiştir. İslam'da Kur'an 
peygamberimizin sünnetiyle hayat bulmuştur ve bu hayat da bugüne kadar ulaşmıştır. Bu 
gercekislam’in en orijinal yanlarından biridir ve hiçbir dinde böyle bir bütünlük bulamazsınız. 
Yine Hristiyanlıktan başka bir örnek vermek istiyorum. Hristiyanlıkta tartışılan inanç 
konularının çoğu en temelde bazı azizlerin, önemli kişilerin fikirlerine dayanır. Fakat İslam'da 
her şey ana kaynağa, Kur'an ve onun hayata geçirilmiş hali olan Sünnete dayandırılmak 
zorundadır. Kaynağa dayanmayan hiçbir inanç veya emir Müslümanlar için kesin bir 
bağlayıcılık taşımaz. Ayrıca İslam'ın Tevhit anlayışı bir ilaha ait olması gereken bütün zaruri 
sıfatları tam olarak ihtiva eder. Diğer inançların hiçbirinin ilah anlayışları İslam kadar güçlü 
ve bütüncül değildir. İslam insanın yaratılış fıtratına, özüne en müsait dindir ve insan İslam'a 
uydukça bunu anlar. 


İslam senin hayatına en çok ne kattı diye bir soru sorsam neler söylemek istersin? 


İslam bana niçin yaratıldığımı, hayatımdaki gayemin ne olması gerektiğini net bir şekilde 
açıklıyor. Yeryüzünde neler yapmalıyız ve nasıl yapmalıyız meselesinde de bana yol 
gösteriyor. Ölümden sonraki hayatla ilgili sorularıma da cevaplar veriyor. Bu sorulara verilen 
cevaplar Kierkegaard veya Nietzsche gibi yaratılmış insanların verdiği cevaplar değil. Bizzat 
yaratanın, herkesi ve herşeyi kuşatan Allah'ın verdiği cevaplar. 
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2006 yılında Müslüman olduktan sonra hayatımda yeni bir sayfa açtım. Kendime 
Müslümanlardan yeni arkadaşlar edindim. Özellikle benim gibi sonradan Müslüman olan 
İtalyanlarla bir araya gelip Kur'an okuyor ve hep birlikte Kuran'ı anlamaya çalışıyorduk. 
Benim İslam'a girdiğim ilk yıllar Müslüman olan İtalyanların çoğu bir Müslüman”la tanışıp 
ondan etkilenmekten ziyade yaptıkları araştırmalar sonucu İslam'ın hakikat olduğuna iman 
etmişlerdi. Bu arkadaşlarla birlikte İslam'ın ne olduğunu anlatan İtalyanca kitaplar bastık. 
Yine İslam'ı anlatan İtalyanca form siteleri açtık. Bize nasip olan hidayetin başka insanlara da 
nasip olmasını istiyorduk. Arkadaş grubumuz daha çok sonradan Müslüman olanlardan 
oluştuğu için İslam'ı öğrenmek için İtalya'ya başka ülkelerden hocalar davet ediyorduk. 
Bayağı etkili bir davet ağı kurduk ve İtalyanlardan Müslüman olanların sayısı artmaya 
başladı. Bu durum devletin de dikkatini çekti. İtalyan devleti İslam'ın İtalyanlar arasında 
yayılmasını istemiyordu ve zamanla bazı sıkıntılarla karşılaştık. Ben de üniversiteyi bitirince 
hem bu sıkıntılardan kurtulmak hem de kendimi İslami ilimlerde geliştirmek için İngiltere'nin 
Birmingham şehrine gittim. 


) 
bi 1 


Özellikle Birmingham şehrini tercih etmenin sebebi nedir? 


Burası Pakistanlı ve Hindistanlı Müslümanların yoğun olarak yaşadıkları bir şehirdi ve burada 
İslami eğitim veren okullar, medreseler vardı. Birmingham'da bir süre eğitim gördükten sonra 
artık Müslüman bir ülkede yaşamaya karar verdim. İngiltere'de Müslümanlar İslam kültürünü 
yaşatmak için çaba gösterseler de bir İslam ülkesinde İslam'ı daha iyi öğrenip yaşama imkânı 

bulacağımı düşünüyordum. Kazakistan, Özbekistan ve Kırgızistan gibi birkaç İslam ülkesinde 
2 yıla yakın kaldıktan sonra 2014 yılında Türkiye'ye geldim ve burada yaşamaya başladım. 


Özellikle niçin Türkiye'de yaşamak istedin? 


Daha önce birkaç kez turist olarakTürkiye'ye gelmiş ve Türkiye'yi çok sevmiştim. Buradaki 
kültürün bazı yönleriyle Güney Italya’daki kültüre benzediğini fark ettim. Türkiye'deki İslam 
anlayışı son derece berrak bir anlayış ve Türkiye Müslümanları temizliğe çok önem 
veriyorlar. Bunlar beni cezbetti ve Türkiye'ye yerleşmeye karar verdim. 


Sonradan Müslüman olan mühtediler genel olarak ne tür sorunlarla karşılaşıyorlar? 


Bir mühtedi olarak İslam'a girdikten sonra hangi İslam'a inanmanız gerektiği ile ilgili ciddi 
problemler yaşıyorsunuz. Zamanla vahhabilerden modernistlere kadar birçok farklı İslami 
yorumla karşılaşıyorsunuz. Bunlar arasından en doğru yolu seçmeniz gerekiyor. Muhtedilerin 
yaşadıkları bir diğer problem de eski hayatlarından gelen bir takım kalıntılarla yüzleşmek ve 
onları temizlemek zorunda olmaları. Bundan kastım sadece din değil. Mesela yeni Müslüman 
olan biri geçmiş hayatında liberalse veya solcuysa bu bakış açısını Müslüman olduktan 
sonraki hayatına taşıyabiliyor. Bu doğru değil; çünkü İslam insana tüm bakış açılarından 
farklı olarak bambaşka ve yeni bir bakış açısı verir. İslam'ı bir liberal veya solcu gibi değil; 
olduğu gibi anlamak zorundayız. İslam'a yeni giren bir mühtedi başlangıç ve gelişim 
sürecinde mutlaka iyi bir çevreyle birlikte olmalı ve güvenilir hocalardan dersler almalıdır. 
Ayrıca bazı mühtediler Türk veya Pakistanlı olmayı, onların kültürünü birebir taklit etmeyi 
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Müslüman olmak zannediyorlar. Bazıları da ben Amerikalıyım, islam’1 ancak bir Amerikalı 
gibi anlarım ve kendi kültürümden taviz vermem diyor. Ben bu iki yaklaşımı da doğru 
bulmuyorum. Biz ancak İslam'ı doğru anlayıp ona teslim olursak doğru bir yola girmiş 
oluruz. 


Müslümanların mühtedilere karşı tavır ve yaklaşımlarını nasıl değerlendiriyorsun? 


Mesela bir Amerikalı İslam'a girdiğinde Müslümanlar hemen ona birçok konuda otoriteymiş 
gibi davranıyorlar. Mühtediye mikrofon uzatıp ondan İslam'la ilgili asırlardır tartışılan 
konulara çözüm üretmesini istiyorlar. Yeni Müslüman olan biri zaten İslam'la ilgili çok fazla 
bir şey bilmez. O daha öğrenme aşamasındadır. Bu nedenle İslam'a yeni giren birine asla âlim 
muamelesi yapılmamalı, ondan bir Süpermen gibi davranması beklenmemelidir. Bu çok 
yapılıyor. Bazı mühtediler de Müslümanlara kızarak eski din veya 
ideolojilerinedönebiliyorlar. Fakat ben bunu asla doğru bulmuyorum. Çünkü biz İslam'ı 
kişilere bağlı olarak kabul etmiyoruz. İslam?ı sadece ve sadece hakikat olduğu için kabul 
ediyoruz. 


Uzun zamandır Müslümanlarla bir aradasın. Müslümanların genel durumu hakkındaki 
gözlemlerini dinleyebilir miyiz? 


Müslümanlar ne kadar büyük bir nimetin içinde olduklarının kesinlikle farkında değiller. 
Benim anne ve babam Müslüman değiller. Bugün ölseler İslam'a girmedikleri için 
arkalarından rahmet bile okuyamayacağım. Fakat sizin anne-babalarınız Müslüman ve bizim 
bu konuda yaşayacağımız üzüntüyü siz asla yaşamayacaksınız. Biz mühtediler olarak belli bir 
yaştan sonra İslam'ı kabul ettiğimiz için Müslüman olunca adeta hayata yeni başlamış, hiçbir 
şey bilmeyen bir çocuk gibi oluyoruz. Bunun ciddi anlamdazorlukları var. Fakat siz 
Müslüman bir ailede, İslam kültürünün içinde yetişiyorsunuz. Bu gerçekten şükredilmesi 
gereken bir nimet. Diğer taraftan ben Müslümanların kendi kültürlerine önem vermeyip 
Batı'yı taklit etmelerine de şaşırıyorum. Biri vahiy merkezli bir kültür diğeri ise beşer 
merkezli. Müslümanlar geçmişlerini, kendi kültürlerini gerçekten bilmiyorlar. Bugün Batı'nın 
ortaya koyduğu kültür ve yaşam tarzının merkezinde aslında kendi iç sorunları ve bu sorunları 
aşma çabası vardır. Fakat Müslümanların tarihsel tecrübeleri ve kültürleri Batı'nınkinden 
oldukça farklı. Biz eğer sorunlarımızı çözmek istiyorsak bunu Batı'yı taklit ederek değil; 
kendi inancımızdan ve tarihsel tecrübemizden hareketle çözebiliriz. 


Son olarak neler söylemek istersin? 
Bu hayatın kısa olduğunu asla unutmamalıyız. Islam’1 bazı kısımlarıyla değil; bütünüyle 


anlayıp yaşamaya çalışmalıyız. Ayrıca Müslümanlar olarak sadece kendimizden değil; 
çevremizdeki insanlardan da mesulüz. Bu da aklımızdan çıkarmamamız gereken bir gerçek. 
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